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Ἡ ρητορική.-- Ὁ ρητορικὸς λόγος εἰς τὴν ἀρχαίαν Ἑλ- 
λάδα καὶ κατὰ τὸν αἰῶνα ποὺ ἀρχίζει μὲ τὸν Θουκυδίδην καὶ 
τελειώνει μὲ τὸν ᾿Αριστοτέλην εἶχεν ἀναχθῆ εἰς σπανίαν τε- 
λειότητα. Εἰς τοῦτο περισσότερον ἀπὸ κάθε ἄλλο συνετέλε- 
σαν ἀσφαλῶς τὸ ἐλεύθερον πολίτευμα καὶ οἱ θεσμοὶ τῶν λα- 
οκρατικῶν ᾿Αθηνῶν ἐν συνδυασμῷ μὲ τὸ οἰκονομικὸν σύστη- 
μα καὶ τὰς μεθόδους τῆς παραγωγῆς, πού, ἐπιρρίπτοντα τὸν 
μόχθον διὰ τὴν ἀντιμετώπισιν τῶν ὑλικῶν ἀναγκῶν εἰς τοὺς 
δούλους καὶ εἰς τοὺς συμμάχους τῶν ᾿Αθηναίων, ἐπέτρεπαν 
ἢ μᾶλλον ἐπέβαλλαν εἰς τοὺς ἐλευθέρους πολίτας νὰ ἆσχο- 
λοῦνται κυρίως μὲ τὴν πνευματικὴν καὶ αἰσθητικὴν καλλιέρ- 
γειάν τῶν καὶ μὲ τὴν πολιτικὴν καὶ νὰ εὑρίσκουν ἐξαιρετι- 
κὴν διασκέδασιν εἰς τὴν ἐντρύφησιν περιτέχνων λόγων. 

Ἰ φ᾽ ὅσον λοιπὸν ἀνεπτύχθη τὸ εἶδος, καὶ μάλιστα εἰς 
τόσην τελειότητα, ἧτο φυσικόν, κατὰ τὸν αἰῶνα ἐκεῖνον 
τοῦ φωτισμοῦ, ὅπου πρὸς ὅλας τὰς κατευθύνσεις ἐγίνετο 
προσπάθεια ἐξηγήσεως καὶ συστηµατοποιήσεως καὶ δηµι: 
ὀυργίας μεθόδου ἐπιστημονικῆς, νὰ εὑρεθοῦν καὶ οἱ µελετη- 
ταὶ καὶ διδάσκαλοι τῆς ρητορικῆς. Πράγματι καὶ πρὸ τοῦ 
“Αριστοτέλους ἔγραψαν ἀρκετοὶ περὶ τῆς ρητορικῆς, τοὺς 
ὁποίους καὶ ὑπαινίσσεται εἰς τὸ πρῶτον κεφάλαιον τοῦ ἔρ- 
γου του, δηλ. οἱ Τεισίας, Θρασύμαχος, Θεόδωρος καὶ πολ” 
λοὶ ἄλλοι. 

Ὅπως ὅμως πολὺ σωστὰ παρατηρεῖ ὁ ᾿Αριστοτέλης, 
ὅλοι αὐτοὶ ἠσχολήθησαν μᾶλλον μὲ θέµατα ἐξωτερικὰ καὶ 
ξένα πρὸς τὴν βαθυτέραν οὐσίαν τῆς ρητορικῆς, δηλ. μὲ τὴν 
διάταξιν τοῦ λόγου κτλ., ἐνῷ ὁ ᾿Αριστοτέλης πρῶτος προσε- 
πάθησε νὰ διαγνώσῃ τὴν φύσιν τῆς ρητορικῆς καὶ τὸν 
σκοπόν της. 

Καὶ σκοπὸν μὲν ἀναγνωρίζει ὅτι ἔχει ἡ ρητορικὴ τὸ νὰ 
πείσῃ τοὺς ἀκροατάς, ἑπομένως ἡ τέχνη τοῦ ρήτορος κυ- 
ρίως συνίσταται εἰς τὴν εὕρεσιν καὶ εἰς τὴν ἀνάπτυξιν τῶν 
ἀποδείξεων. Θεωρεῖ συνεπῶς ὡς σπουδαιότερον σημεῖον 
τῆς ρητορικῆς τέχνης ἐκεῖνο ποὺ ἀναφέρεται εἰς τὰς ἀπο- 
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δείξεις. εἰς τὴν πειθὼ ποὺ πρέπει νὰ εἶναι τὸ ἀποτέλεσμα 
τοῦ ρητορικοῦ λόγου, κάὶ διαπιστώνει ὅτι ἐπ᾿ αὐτοῦ καθό: 
λου δὲν ἠσχολήθησαν οἱ προγενέστεροί του διδάσκαλοι 
τῆς ρητορικῆς. | | 
| Διερευνᾶ δὲ καὶ τὴν οὐσίαν τῆς ρητορικῆς καὶ δέχεται 
ὅτι αὕτη εἶναι τέχνη τυπικὴ (ὅπως ἡ λογικὴ ἢ τὰ µαθηµατι- 
κὰ) καὶ ἀναφέρεται εἰς τὴν διάταξιν τοῦ λόγου καὶ τὴν 
χρῆσιν τῶν ἀποδείξεων, ἀνεξάρτητα πρὸς τὸ οὐσιαστικὸν 
περιεχόμενον τοῦ ρητορικοῦ λόγου, δηλ. οἱ κανόνες της 
δὲν ἐπηρεάζονται ἀπὸ τὸ θέμα, ἀλλὰ τοὐναντίον ἐφαρμό- 
ζονται εἰς κάθε θέμα. 

Ἡ μέθοδος τῆς ρητορικῆς ὅμως, ὡς ἐκ τοῦ κοινοῦ πρὸς 
τὸ ὁποῖον ἀπευθύνεται, δὲν εἶναι αὐστηρῶς ἐπιστημονική. 
Καὶ πρῶτον, δὲν ἐνδιαφέρεται μόνον διὰ τὸ ἀληθές, ἀλλὰ 
καὶ διὰ τὸ ἁπλῶς ἀληθοφανές, ἀφοῦ σκοπός της εἶναι τὸ | 
νὰ πείσῃ καὶ πρὸς τοῦτο δὲν εἶναι ἀνάγκη νὰ εἶναι ἆληθι- 
νὰ ὅσα ὁ ρήτωρ ὑποστηρίζει, ἀρκεῖ νὰ τὰ ἐμφανίσῃ ὣς 
ἀληθινὰ (ἤ, ἀπὸ μιᾶς ἄλλης ἀπόψεως, δὲν ἀρκεῖ νὰ εἶναι 
ἀληθινά, ἂν δὲν κατορθώσῃ νὰ τὰ ἐμφανίσῃ ὡς ἀληθινά). 

"Ἔπειτα, ἐνῷ τὰ ἐπιχειρήματα ποὺ μεταχειρίζεται ὁ 
ρήτωρ συχνὰ ἀνήκουν εἰς τὸ γένος τοῦ συλλογισμοῦ τοῦ 
γνωστοῦ ἀπὸ τὴν τυπικὴν λογικήν, ἐν τούτοις δ: ρητορικὸς 
συλλογισμός, τὸν ὁποῖον, πρὸς διάκρισιν, ὀνομάζει ἐνθύ- 
μημα, διαφέρει ἀπὸ τὸν συλλογισμὸν τῆς λογικῆς κατὰ 
τοῦτο. “Οτι δὲν εἶναι ἀνάγκη, καὶ μάλιστα εἶναι ἐλάττω- 
μα, ἐπειδὴ κουράζει τὸν ἀκροατὴν καὶ κάμνει δύσκολον 
τὴν παρακολούθησιν, νὰ ἐκφωνοῦνται ὅλοι οἱ ὅροι τοῦ συλ- 
λογισμοῦ, ἀλλὰ πρέπει νὰ παραλείπωνται οἱ γνωστοὶ εἰς 
τὸν ἀκροατὴν ἢ οἱ προφανεῖς. 

Μία ἄλλη διαπίστωσις τοῦ Αριστοτέλους εἶναι ὅτι κά- 
θε προσπάθεια πειθοῦς, δηλ. κάθε ρητορικὸς λόγος, προῦ- 
ποθέτει ἀμφισβήτησιν ἐπὶ ἑνὸς οἱουδήποτε σημείου. Καὶ τὸ 
μὲν ἀμφισβητούμενον σημεῖον, τὸ θέμα δηλ. τοῦ λόγου, 
εἶναι ἄσχετον πρὸς τὴν ρητορικὴν τέχνην. Ἡ δὲ µορφή, ποὺ 
παίρνει κάθε ἀμφισβήτησις, ἀνάγεται εἰς ὡρισμένους τύ- 
πους, τοὺς ὁποίους ἠμποροῦμεν νὰ ἀπαριθμήσωμεν καὶ νὰ 
ἐξαντλήσωμεν, τοὺς κοινοὺς τόπους, ὅπως τοὺς ὀνο- 
μάζει, λ. χ. ἀνεξαρτήτως θέματος τοῦ λόγου ἡ ἀμφισβήτη- 
σις θὰ στρέφεται εἰς τὸ ἂν τοῦτο ὑπάρχει ἢ δὲν ὑπάρχει, 
ἂν εἶναι ὡραῖον ἢ ὄχι, ἂν εἶναι συμφέρον ἢ ὄχι, ἂν εἶναι 
περισσότερον ἢ ὀλιγώτερον κτλ. 
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“Επομένως αὐτὰ πρέπει νὰ ἔχῃ ὑπ᾽ ὄψιν του ὃ ρήτωρ, 
αὐτὰ ἀποτελοῦν τοὺς τύπους, τὰ καλούπια, τῆς τυπικῆς 
αὐτῆς τέχνης, τῆς ρητορικῆς, καὶ μέσα εἰς αὐτά, ἂν καλὰ 
τὰ κατέχῃ. ἠμπορεῖ νὰ τοποθετήσῃ οἱονδήποτε θέμα. 

Δὲν ἀγνοεῖ ὅμως ὁ ᾿Αριστοτέλης καὶ τὴν σημασίαν ποὺ 
ἔχει ἡ ψυχικὴ κατάστασις τοῦ ἀκροατοῦ (τὸ ἦθος) διὰ τὴν 
τοιαύτην ἢ τοιαύτην ἀποδοχὴν τοῦ λόγου, καὶ ἑπομένως 
ἐκτείνεται εἰς ἀρκετὰ κεφάλαια τοῦ Β΄ βιβλίου, ἀπὸ τὰ 
ὡραιότερα καὶ αἰωνιώτερα ὅλου τοῦ ἔργου, εἰς τὴν ἐξέτα- 
σιν τῶν ἠθῶν ποὺ συνήθως ἔχουν διάφοροι κατηγορίαι 
προσώπων. Ἴσην δὲ σημασίαν ἀποδίδει καὶ εἰς τὰ ψυχικὰ 
πάθη, τὰ ὁποῖα ὁ ρήτωρ διεγείρει εἰς τὸ πνεῦμα τῶν ἀκρο- 
ατῶν, καὶ τὰ ἐξετάζει καὶ αὐτὰ ἀναλυτικώτατα. 

Εἰς τὸ τρίτον δὲ βιβλίον ἀσχολεῖται μὲ τὰ ἐξωτερικὰ 
στοιχεῖα, μὲ τὴν τεχνικήν, τοῦ ρητορικοῦ λόγου, δηλ. μὲ τὸ 
λεκτικόν, τὸν ρυθµόν, τὴν γλῶσσαν, τὰ σχήματα, τὴν κομ- 
ψότητα καὶ μὲ τὴν διάταξιν τοῦ λόγου καὶ τὰ διάφορα µέ- 
ρη αὐτοῦ. 


Κρίσις περὶ τοῦ ἔργου.-- Ἡ ἀναλυτικὴ καὶ ἐξαντλητικὴ 
μέθοδος τοῦ ᾿Αριστοτέλους, ἡ ἀπαρίθμησις καὶ ἀνάλυσις 
ὅλων τῶν εἰδῶν ἐνθυμημάτων καὶ κοινῶν τόπων, προσέ- 
δωσαν εἰς τὸ ἔργον αὐτὸ ἕνα χαρακτῆρα σχολαστικισμοῦ 
καὶ προεκάλεσαν συχνὰ τὰς εἰρωνείας διαφόρων κριτι- 
κῶν. Ἰδίως ὁ ὅρος κοινὸς τόπος ὑπῆρξεν ἀντικεί- 
μενον πολλῶν ἐπιθέσεων. Καὶ ὅμως δὲν πρέπει νὰ πα- 
ραγνωρίζεται ὅτι ἡ «Ρητορικὴ» τοῦ ᾿Αριστοτέλους πρώτη 
ἔθεσε τὰς βάσεις τῆς ἐπιστημονικῆς ἐρεύνης τοῦ θέμα: 
τος αὐτοῦ, ἡ ὁποία ὅμως, κατὰ τὴν μέθοδον ποὺ ὃ ἴδιος ὁ 
συγγραφεὺς ἔθεσε γενικώτερα καὶ ποὺ ἐδοκιμάσθη, ἐπεδο: 
κιμάσθη καὶ ἀκολουθεῖται εἰς κάθε ἐπιστημονικὴν ἔρευναν, 
δὲν εἶναι δυνατὴ χωρὶς τὴν ἐξαντλητικὴν ἀνάλυσιν τοῦ 
ἐρευνωμένου θέματος μέχρι τῶν μικροτέρων αὐτοῦ μερῶν. 

Δι᾽ αὐτὸ νομίζομεν ἀπολύτως δικαιοτέραν τὴν ἀκόλου- 
θον κρίσιν τοῦ Ειτπεςδί ΗΠανεῖ!, ὁ ὁποῖος δὲν ἠθέλησε νὰ 
ὑπεισέλθῃ εἰς τὴν μελέτην τῶν λεπτομερειῶν τῆς Ρητορι- 
κῆς, ἀλλὰ νὰ ἀναπτύξῃ τὴν μέθοδόν της, καὶ λέγει: «Ἡ μέ- 
θοδος αὐτή, ἐντελῶς διαφορετικὴ ἀπὸ τὴν μέθοδον τῶν προ- 
γενέστερον καὶ μεταγενέστερον ἀσχοληθέντων μὲ τὴν ρη- 
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τορικήν, ἀποτελεῖ τὴν πρωτοτυπίἰαν καὶ τὴν ὑπεροχὴν τοῦ 
Αριστοτέλους καὶ καθιστᾷ τὸ ἔργον του καὶ σήμερον ἀκό- 
μη νέον καὶ γόνιμον. Δὲν διστάζω νὰ εἴπω ὅτι εἶναι ἡ μό- 
νη Φιλοσοφικὴ καὶ συνεπῶς ἡ μόνη ἀληθινὴ ἀπὸ ὅσας μᾶς 
παρέδωσεν ἡ ἀρχαιότης. Εἰς τὴν ἐποχήν µας, ποὺ ἡ περί- 
τεχνος ρητορικὴ ἔχει ἐγκαταλειφθῆ καὶ δὲν ἀσκεῖ πλέον 
καμμίαν ἐπιρροὴν ἐπὶ τῶν πνευμάτων, ποὺ ζητοῦμεν κυ- 
ρίως ἀπὸ τὸν ρήτορα νὰ εἶναι πειστικὸς καὶ δυνατός, ποὺ 
καυχώμεθα ὅτι προτιμῶμεν τὰ ἐπιχειρήματα ἀπὸ τὰς κομ- 
ψὰς φράσεις, τὸ ἔργον τοῦ ᾿Αριστοτέλους πρέπει νὰ εἶναι 
τὸ κλασικὸν βιβλίον ὅλων ὅσοι θέλουν νὰ μάθουν τὴν τέ- 
χνην τοῦ πείθειν διὰ τοῦ λόγου. Δὲν λέγω ὅτι εἶναι ἀνάγκη 
νὰ μεταφρασθῇ λέξιν πρὸς λέξιν καὶ νὰ ἀποστηθίζεται εἰς 
τὰ σχολεῖα. Ἐκεῖνο ποὺ χρειάζεται εἶναι νὰ γίνῃ ἀντιλη: 
πτὸν καὶ νὰ διδάσκεται τὸ πνεῦμα τοῦ ἔργου, καὶ ὄχι νὰ 
ἐπιβάλλεται ἡ ἀνάγνωσίς του ὁλοκλήρου, ἡ ὁποία θὰ εἶναι 
συχνὰ κουραστική. Πρακτικώτερον καὶ ἀξιολογώτερον 
εἶναι νὰ ἐμποτισθῶμεν ἀπὸ τὴν φιλοσοφίαν ποὺ περιέχεται 
εἰς τὸ βιβλίον αὐτό, νὰ κατακτήσωμεν τὰς μεθόδους λε- 
πτῆς καὶ διεισδυτικῆς παρατηρήσεως καὶ νὰ τὰς θέσωμεν 
εἰς ἐφαρμογὴν διὰ τῆς διδασκαλίας καὶ τῆς πνευματικῆς 
καλλιεργείας». 

Καὶ κατωτέρω: 

«Οἱ τύποι τοῦ ᾿Αριστοτέλους, ὑπὸ τὸ γηρασμένον καὶ 
ξηρὸν περίβλημά των, καλύπτουν αἰσθήματα πάντοτε νέα. 
Αἱ σελίδες αὐταί, ποὺ φαίνεται ὅτι δὲν περιέχουν παρὰ 
γράμμα νεκρόν, ἀποδεικνύονται πλήρεις ζωῆς ὅταν τὰς κα- 
τανοήσῃ κανείς. Οἱ ξηροὶ ὅροι, ποὺ μεταχειρίζεται ὁ φιλό- 
σοφος, ὑποδεικνύουν τὰς χορδὰς τῆς ἀνθρωπίνης καρδίας. 
"Εγγίσατε ἐκείνην ποὺ σᾶς ὑποδεικνύει καὶ θὰ τὴν ἀκού: 
σετε νὰ ἀντηχῇ ἀμέσως καὶ νὰ ἀνταποκρίνεται εἰς τὴν πρόσ- 
κλησίν σας». 

Ἐκτὸς τούτου, μ᾽ ὅλον τὸ κουραστικὸν τοῦ ἔργου ὡς 
συνόλου, εἰς κάθε σελίδα του σκοντάπτοµεν ἐπάνω εἰς πα- 
ρατηρήσεις αἰσθητικὰς καὶ κριτικὰς μεγάλης καὶ αἰωνίου 
ἀξίας. 

Ἡ «Ρητορικὴ» φαίνεται πιθανὸν ὅτι ἐγράφη μεταξὺ 
τοῦ 334 καὶ τοῦ 324 π. Χ. 


᾿Αρχαῖον χείµενον.-- Ἠκολούθησα τὴν στερεότυπον 
καὶ νεωτάτην ἔκδοσιν τῆς Λειψίας τοῦ Αά. Κοδθίπςτ, 
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ἀπεδέχθην δὲ ἐλαχίστας μόνον, πέντε ἢ ἕξ, νέας ἢ καὶ πα- 
λαιοτέρας γραφάς. 


Μετάφρασις.--Ἡ συνεπτυγμένη καὶ ἑλλειπτικὴ φράσις 
τοῦ ᾿Αριστοτέλους ἐχρειάσθη συχνότατα νὰ ἀναπτυχθῇ 
καὶ νὰ ἀναλυθῇ. Δὲν ἀπεμακρύνθην καθόλου ἀπὸ τὸ νόη- 
μα, ἀλλὰ τὸ ὕφος τοῦ ἔργου ἀπέκλειεν ἔτι μᾶλλον τὴν ἐπὶ 
λέξει μετάφρασιν, τὴν ὁποίαν ἄλλωστε δὲν ἐνόμισα ὅτι 
ἔπρεπε νὰ προτιμήσω καὶ ἐκεῖ ποὺ ἧτο περισσότερον ἐφι- 
κτὴ (βλ. Αἰσχίνου κατὰ Τιμάρχου, Βιβλιοθήκη Ζαχαρο- 
πούλου, εἰσαγωγικόν µου σημείωμα). Προσεπάθησα καὶ εἰς 
τὸ βιβλίον αὐτὸ νὰ ἀποδώσω πιστότατα τὸ νόημα τοῦ ἀρ- 
χαίου ἔργου, ἀλλὰ εἰς κείμενον νεοελληνικὸν ρέον. Έπο- 
μένως ἠναγκάσθην καὶ τὴν σειρὰν τῶν λέξεων νὰ μεταβά- Γ᾿ 
λω κάποτε, καὶ τὸν ἀριθμὸν τῶν περιόδων, καὶ τὴν σύντα- 
ξιν ἀπὸ ὑποτεταγμένης εἰς κατὰ παράταξιν. ᾽Ακόμη δέ, 
ἐπειδὴ συχνὰ ἣ φράσις τοῦ ᾿Αριστοτέλους ἀποτελεῖ εἶδος 
στενογραφήματος, παραλειπομένων ὅλων τῶν στοιχείων 
της ὅσα κρίνει ὁ συγγραφεὺς ὅτι ὑπονοοῦνται, ἠναγκάσθην 
πολλάκις χάριν τῆς σαφηνείας εἴτε νὰ προσθέσω τὰ ἀἄπο- 
σιωπώμενα µέρη τῶν φράσεων ἐντὸς παρενθέσεων, εἴτε νὰ 
ἐπεξηγήσω εἰς ὑποσημειώσεις. 

Μετεχειρίσθην δὲ τὰς γνωστὰς δοκίμους μεταφράσεις 
(Πάλλη, Ζ. Σιδέρη, Π. Λεκατσᾶ κτλ.) διὰ νὰ ἀποδώσω τοὺς 
στίχους ποὺ παρατίθενται ἀπὸ τὸν ᾿Αριστοτέλην καὶ μόνον 
ὅπου δὲν ὑπῆρχε μετάφρασις (ἢ τυχὸν δὲν ἧτο γνωστὴ εἰς 
ἐμὲ) τοὺς μετέφρασα ὁ ἴδιος. Πάντως οἱ μεταφρασταὶ τῶν 
παρατιθεµένων στίχων ἀναφέρονται εἰς τὰς ὑποσημειώσεις 
ιοῦ ἔργου. | 

Η. Φ. Η. 


1954 ἃ 
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1. 'Η ῥητορική ἐστιν ἀντίστροφος τῇ διαλεκτικῇ: ἀμφό. 
τεραι γὰρ περὶ τοιούτων τινῶν εἶσιν ἃ κοινὰ τρόπον τινὰ 
ἁπάντων ἐστὶ γνωρίζειν καὶ οὐδεμιᾶς ἐπιστήμης ἄφωρι- 
σμένης. Διὸ καὶ πάντες τρόπον. τινὰ μετέχουοιν ἀμφοῖν' 


- δῷ πάντες γὰρ μέχρι τινὸς καὶ ἐξετάζειν καὶ ὑπέχειν λόγον καὶ 


ἀπολογεῖσθαι καὶ κατηγορεῖν ἐγχειροῦσιν. Τῶν μὲν οὖν 


᾽ ψολλῶν οἳ μὲν εἰκῇ ταῦτα δρῶσιν, οἱ δὲ διὰ συνήθειαν ἀπὸ 
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ἕξεως. ᾿Επεὶ δ᾽ ἀμφοτέρως ἐνδέχεται, δῆλον ὅτι εἴη ἂν 
αὐτὰ καὶ ὁδοποιεῖν' δι᾽ ὃ γὰρ ἐπιτυγχάνουσιν οἵ τε διὰ 
συνήϑειαν καὶ οἳ ἀπὸ τοῦ αὐτομάτου, τὴν αἰτίαν ϑεωρεῖν 
ἐνδέχεται, τὸ δὲ τοιοῦτον ἤδη πάντες ἂν ὅμολογήσαιεν τέ- 
χνης ἔργον εἶναι. Νῦν μὲν οὖν οἳ τὰς τέχνας τῶν λόγων 


συντιθέντες ὀλίγον πεποιήκασιν αὐτῆς μόριον᾽ αἱ 


γὰρ πίστεις ἔντεχνόν ἐστι μόνον, τὰ δ᾽ ἄλλα προσθῆκαι οἳ 
δὲ περὶ μὲν ἐνϑυμηιιάτων οὐδὲν λέγουσιν, ὅπερ ἐστὶ σῶμα 
τῆς πίστεως, περὶ δὲ τῶν ἔξω τοῦ πράγματος τὰ πλεῖστα 
πραγματεύονται’ διαβολὴ γὰρ καὶ ἔλεος καὶ ὀργὴ καὶ τὰ 
τοιαῦτα πάϑη τῆς ψυχῆς οὐ περὶ τοῦ πράγματός ἐστιν ἀλλὰ 
πρὸς τὸν δικαστήν. “Ωστ᾽ εἰ περὶ πάσας ἦν τὰς κρίσεις 


1. Ἡ ἀκριδὴς ἔννοια τοῦ ἄν τίστροφος εἶναι: ἄντίστοιχος, 


.σύστοιχος. Νομίζω ὅτι ἡ παράφρασἰς µου ἀποδίδει πιστότερα ἀπὸ τὴν 


ἐπὶ λέξει μετάφρασιν τὸ νόημα τοῦ ᾿Αριστοτέλους, ὁ ὁποῖος δὲν ὗπο- 
στηρίξει ἀπόλυτον ἀντιστοιχίαν, ἀλλὰ θέλει νὰ ὑποδείξῃ τὴν συγγέ- 
νειαν ποὺ ὑπάρχει μεαταξὺ τῶν δύο αὐτῶν τεχνῶν. 

23 Ἡ μέθοδος τῆς συζητήσεως. Ἡ τέχνη τοῦ νὰ ἀναξητῆται ἡ 
ἀλήθεια μὲ ἐρωτήσεις καὶ ἀποχρίσεις, ὅπως εἰδικώτερχ ἐφηρμόσθη 
ἀπὸ τὸν Σωχράτην. ᾿Αργότερα μετάπεσεν εἰς συνώνυμον τοῦ «λογι- 
κἠ». Μὲ αὐτὴν τὴν σημασίαν γίνεται χρῆσις τοῦ ὅρου «διαλεκτικὴ» 
ἀπὸ τὸν Κικέρωνα. "Οχι ὅμως καὶ ἀπὸ τὸν ᾿Αριστοτέλην, ὁ ἑποῖος 
ἁμέσως κατόπιν τὴν χαρακτηρίζει ὥς τέχνην, πού, λίγο - πολύ, τὴν 
χρησιμοποιεῖ ὅλος ὁ κόσμος. 

9. Σήμαρον θὰ ἐλέγαμεν μᾶλλον «ἀπὸ ἔνστικτον», «ἀπὸ ἔμφυτον 
διάθεσιν». | 

4. "Όπως ὁ Τιοίας. ὃ θρασύμαχος, ὃ θεόδωρος, ὃ Ἰσοχράτης κ.ἄ 


ΒΙΒΛΙΟΝ ΠΡΩΤΟΝ 


1.ΣΧΕΣΙΣ ΡΗΤΟΡΙΚΗΣ ΚΑΙ ΔΙΑΛΕΚΤΙΚΗΣ 
ΣΚΟΠΟΣ ΚΑΙ ΧΡΗΣΙΜΟΤΗΣ ΤΗΣ ΡΗΤΟΡΙΚΗΣ 


Ἡ ρητορικὴ συγγενεύει! μὲ τὴν διχλεχτι- 
κΏν᾽, [Ιοάγματι καὶ αἱ Σύο ἀσχολοῦνται μὲ μερικὰ πρά- 
γµατα, ποὺ κατὰ χάποιον τρόπον εἶναι γνωστὰ εἰς ὅλους χω- 
ρὶς νὰ ἀνήκουν εἰς τὴν ὕλην μιᾶς ὡρισμένης ἐπιστήμης. Ες 
αὐτὸ καὶ ὅλοι, λίγο - πολύ, χρησιμοποιοῦν καὶ τὴν μίαν καὶ 
τὴν ἄλλην. Πράγματι ὅλοι, ἕως ἕνα σημεῖον, συμθαίνει νὰ 
χατχπολεμήσουν ἢ νὰ ὑποστηρίξουν μίαν ὑπόθεσιν, νὰ ἀπο- 
λογηθοῦν ἢ νὰ κατηγορήσουν χάποιον. 

᾿Απὲ τοὺς πολλοὺς δὲ ἄλλοι τὸ ἐπιχειροῦν στὴν τύχη 7 
καὶ ἄλληι ἀπὸ συνήθειαν ποὺ απέκτησαν μὲ τὴν ἄσκησιν. 
"Δφοῦ ὅμως καὶ οἱ δύο αὐτοὶ τρόποι συναντῶνται, εἶναι φα- 
νερὸν ὅτι ἠμπορεῖ νὰ δημιουργηθῇ μέθοδος ἐφαρμογῆς των. 
Πράγματι εἶναι δυνατὸν νὰ ἐρευνηθῇ ἡ αἰτία τῆς ἐπιτυχίας 
καὶ ἐκείνων ποὺ ὁμιλοῦν ἀπὸ συνήθειαν καὶ ἐκείνων ποὺ ὅμι- 
λοῦν ἀπὸ ἔμφυτον. Ίοῦτο ὅμως θὰ ἑμολογηθῇ ἀπὸ ὅλους ὅτι 
εἶναι ἀντικείμενον μιᾶς τέχνης 

"Όσοι ἕως οήμερα ἔχουν γράψει περὶ τῆς τέχνης τοῦ 
λόγου ' ἠαπ-ρεῖ νὰ λεχθῇ ὅτι ἐξήτασαν μόνον ἕνα πολὺ µι- 
κρὸν μέρος της 5. ἠ]όνον αἱ ἀπολείξεις ἔχουν πράγματι χαρα- 
κτῆρα τεχνικόν. “Όλα τὰ ἄλλα εἶναι ἁπλῶς παραγεµίσµατα. 
Καὶ ὅμως ὅληι αὐτοὶ δὲν ἀσχολοῦντχι καθόλου μὲ τὰ ἐνθυμή: 
ματα”. ποὺ χποτελοῦν τὸ σῶμα τῆς ἀποδείξεως, πραγματεύ- 
οντα: δὲ κυρίως σηαεῖα ξένα πρὸς τὴν οὐσίαν τῆς ὑποθέσεως. 

Πράγματι καὶ ἡ προσωπικὴ ἐπίθεσις; καὶ ἡ πρόκλησις 
οἴχτου Ἡ ἀγανχκτήσεως ἢ ἄλλων ἀνχλόγων ψυχικῶν παθῶν. 
δὲν ἀφοροῦν τὴν οὐσίαν τῆς ὑποθέσεως, ἀλλ᾽ ἀπευθύνονται 
πρὸς τὸν δικαστήν. τσι, ἂν εἰς ὅλας τὰς δίκας ἐφηρμόζετο 

5 Η ἀρχχιοιέρχ γραφή, τοῦ Πχρισινοῦ Κώδικος. Ὁ ΒεῖίΚκετ 
δέχετχι «π:πηρἰίκχσι» ἀντὶ τοῦ «πεποι!ήκασι». Αν δεχθοῦμε τῆν γρα- 
φήν ἐκείνην. πρέπει νὰ ἁποδώσωμεν «ἡπμπορεῖ νὰ λεχθῇ ὅτι δὲν τὴν 
ἔχουν καθόλου πρραγάγει». 

ϐ. ᾿Ενθύμημαχ: ὃ ρητορικὸς συλλογισμός Διαφέρξι ἀπὸ τὸν συλ- 
λογισμὸν τῆς λογ.κῆς, διότι εἰς τὸ ἐνθύμηνα δὲν ἐκγωνοῦνται ὅλοι οἱ 
ὅροι. χλλὰ παρχλείπονται οἱ γνωστοί χαὶ πλρόδηλοι εἰς τοὺς χκροα- 
τάς. Βλ. κατωτέρω, Βι6λ. Β’ κεφ. 292, 
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καϑάπερ ἐν ἐνίαις γε νῦν ἐστὶ τῶν πόλεων καὶ μάλιστα 
ταῖς εὐνομουμέναις, οὐδὲν ἂν εἶχον ὅ τι λέγωσιν᾽ ἅπαντες 
γὰρ οἳ μὲν οἴονται δεῖν οὕτω τοὺς νόμους ἀγορεύειν, οἳ δὲ 
καὶ χρῶνται καὶ κωλύουσιν ἔξω τοῦ πράγματος λέγειν, 
καϑλάπερ καὶ ἐν ᾿Αρείῳ πάγῳ, ὀρϑῶς τοῦτο νομίζοντες: οὗ 
. - 4 . Ζ 2, 3 . 

γὰρ δεῖ τὸν δικαστὴν διαστρέφειν εἷς ὀργὴν προάγοντας ἢ 
φθόνον ἢ ἔλεον' (ὅμοιον γὰρ κἂν εἴ τις ᾧ μέλλει χρῆσδαι 

’ - ζ4 ιά Ῥ ” . ι ο ζω 
κανόνι, τοῦτον ποιήσειε στρεβλόν)᾽ ἔτι δὲ φανερὸν ὅτι τοῦ 


μὲν ἀμφισβητοῦντος οὐδέν ἐστιν ἔξω τοῦ δεῖξαι τὸ πρᾶγμα 


5 


- ὅτι ἔστιν ἢ οὐκ ἔστιν ἢ γέγονεν ἢ οὗ γέγονεν' εἶ δὲ μέγα 


90 


ἢ μικρὸν ἢ δίκαιον ἢ ἄδικον, ὅσα μὴ ὁ νομοθέτης διώρι- 
κέν, αὐτὸν δή που τὸν δικαστὴν δεῖ γιγνώσκειν καὶ οὗ μαν- 
ϑάνειν παρὰ τῶν ἀμφισβητούντων. Μάλιστα μὲν οὖν προσ- 
ήκει τοὺς ὀρϑῶς κειμένους νόμους, ὅσα ἐνδέχεται, πάγτα 


διορίζειν αὐτούς, καὶ ὅτι ἐλάχιστα καταλείπειν ἐπὶ τοῖς κρί-. 


86 νουσι, πρῶτον μὲν ὅτι ἕνα λαβεῖν καὶ ὀλίγους ῥᾷον ἢ πολ- 


λοὺς εὖ φρονοῦντας καὶ δυναμένους νομοθετεῖν καὶ δικά- 


1354} ζειν᾽ ἔπειϑ᾽ αἱ μὲν νομοϑεσίαι ἐκ πολλοῦ χρόνου σκεψαμέ- 


10 


ιά . 4 9 ε ιό ο . 3 
νῶν γίνονται, αἱ δὲ κρίσεις ἐξ ὑπογυίου, ὥστε χαλεπὸν ἅπο- 
διδόναι τὸ δίκαιον καὶ τὸ συμφέρον καλῶς τοὺς κρίνοντας. 
1ὸ δὲ πάντων μέγιστον, ὅτι ἢ μὲν τοῦ νομοϑέτου κρίσις οὗ 
κατὰ μέρος ἀλλὰ περὶ μελλόντων τε καὶ καϑόλου ἐοτίν, ὁ δ᾽ 
9 λ 1 Λ Ε, Μ ' 2 9 
ἐκκλησιαστὴς καὶ δικαστὴς ἤδη περὶ παρόντων καὶ ἄφωρι- 
σμένων κρίνουσιν' πρὸς οὓς καὶ τὸ φιλεῖν ἤδη καὶ τὸ µι- 

- . .:» / , } [4 
σεῖν καὶ τὸ ἴδιον συμφέρον ουνῄρηται πολλάκις, ὥστε µη- 
κἔτι δύνασθαι ϑεωρεῖν ἱκανῶς τὸ ἀληϑές, ἀλλ᾽ ἐπισκοτεῖν 
τῇ κρίσει τὸ ἴδιον ἡδὺ ἢ λυπηρόν. Περὶ μὲν οὖν τῶν ἅλ- 
λων, ὥσπερ λέγομεν, δεῖ ὡς ἐλαχίστων ποιεῖν κύριον τὸν 
κριτήν, περὶ δὲ τοῦ γεγονέναι ἢ μὴ γεγονέναι, ἢ ἔσεσϑαι ἢ 


μὴ ἔσεσϑαι, ἢ εἶναι ἢ μὴ εἶναι ἀνάγκη ἐπὶ τοῖς κριταῖς 


ΡΗΤΟΡΙΚΗ Α΄, 1, 1964ᾳ, 90-- 183548, 18 1 


αὐτὸ ποὺ τώρα γίνεται εἰς μερικὰς πολιτείας καὶ μάλιστα 
εἰς ἐκείνας ποὺ εὐνομοῦνται, (οἱ συγγραφεῖς ποὺ ἕως τώῤα 
ἔγραψαν περὶ τῆς ρητορικῆς τέχνης) δὲν θὰ εἶχαν τὶ νὰ εἰποῦν. 

Πράγματι, ἀπὸ ὅλου: τοὺζ ἀνθρώπους πολλοὶ φρονοῦν ὅτι 
αὐτὸ πρέπει νὰ ὁρίζουν οἱ νόμοι. "Αλλοι πάλιν παραδέχεν- 
ται μὲν (τὴν πρόκλησιν ψυχ.χῶν παθῶν), ἀπαγορεύουν ὅμως 
νὰ ὁμιλοῦν ἔξω ἀπὸ τὸ θέµα, ὅπως συιθαίνει καὶ εἰς τὸν 
"Αρειον Πάγον. Καὶ ἡ γνώμη των αὐτὴ εἶναι ὀρθή. Δὲν πρέ- 
πει πράγματι νὰ παραπλανῶμεν τὸν δικαστὴν διεγεἰροντές 
τὴν ὀργὴν ἢ τὸν φόξον ἢ τὴν ἔχθραν του. Αὐτὸ θὰ ἧτο ὡσὰν 
γὰ ἐστραθώναμεν τὸν χάρακα ποὺ πρόκειται νὰ χρησιμοποιή- 
σωμεν. 

Ακόμη εἶναι φανερὸν ὅτι ὁ διάδικος δὲν ἔχει παρὰ νὰ 
ἀποδείξῃ ὅτι τὸ ἀμφισθητούμενον γεγονὸς ὑπάρχει ἢ δὲν 
ὑπάρχει, συνέθη ἢ δὲν συνέβη. Αν τὸ γεγονὸς αὐτὸ εἶναι 
σπουδαῖον ἣ μηδαμινόν, δίκαιον ἢ ἄδικον. ἢ ὅ,τι ἄλλο ὁ νο- 
μοθέτης δὲν ἔχει καθορίσει, εἰς τὸν δικαστὴν βέβαια ἀνή- 
χει νὰ τὸ χρίνη καὶ δὲν εἶναι ἔργον τῶν διαδίκων νὰ τοῦ τὸ 
μάθουν. Ϊ 

Κατ᾽ ἐξοχὴν λοιπὸν πρέπει οἱ ὀρθοὶ νόμοι νὰ ἐξαντλοῦν 
κατὰ τὸ δυνχτὸν ὅλας τὰς περιπτώσεις καὶ νὰ ἀφήνουν ἕσον 
γίνεται ὁλιγωτέρας εἷς τοὺς δικαστάς, πρῶτον μὲν διότι εἶναι 
εὐχολώτερον νὰ εὕργ κανεὶς ἕνα ἢ ὀλίγους ἀνθρώπους ποὺ 
σχέπτονται ὀρθὰ καὶ εἶναι εἰς θέσιν νὰ νομοθετοῦν καὶ νὰ 
δικάζουν, παρὰ πολλούς. "Ἔπειτα διότι οἷ μὲν νόμοι γίνον- 
ται κατόπιν μακρᾶς ἐξετάσεως, ἐνῷ αἱ δικαστικαὶ ἀποφά- 
σεις ἐκδίδονται ἐκ τοῦ προχείρου καὶ ἔτσι εἶναι δύσχολον 
εἷς τοὺς δικαστὰς νὰ ἀποδώσουν ὀρθῶς τὸ δίκαιον καὶ νὰ 
προστατεύσουν τὰ συμφέροντα τῶν διαδίχων. Τελευταῖον καὶ 
σπουδαιότερον εἶναι ὅτι ὃ νομοθέτης δὲν ἀποφαίνεται περὶ 
συγχεκριμένης τινὸς εἰδιχῆς περιπτώσεως, ἀλλὰ θέτει γενι- 
κὰς διατάξεις διὰ τὸ μέλλον, ἐνῷ τὸ μέλος μιᾶς συνελεύσεως 
καὶ ὁ δικαστὴς ἀποφασίζουν περὶ συγχρόνων καὶ συγκεχρι- 
μένων ὑποθέσεων καὶ συχνὰ αἱ φιλίαι των, αἱ ἔχθραι των 
καὶ τὰ ἰλιωτικά των συμφέροντα τοὺς ἐπηρεάζουν, ὥστε νὰ 
μὴ ἠμποροῦν πλέον νὰ διακρίνουν πλήρως τὴν ἀλήθειαν, 
ἀλλὰ τὰ προσωπικά των, εὐάρεστα ἢ δυσάρεστα, συναισθή- 
ματα νὰ συσκοτίζουν τὰς ἀποφάσεις των. 

Πρέπει λοιπὀν, ἐπαναλαμβάνομεν, νὰ περιορίζεται ὅσον 
τὸ δυνατὸν περισσότερον ἢ ἐξουσία τοῦ δικαστοῦ ἐπὶ τῶν ἄλ- 
λων σημείων. Εἶναι ὅμως ἀνάγκη νὰ ἀφήνωμεν τοὺς δικαστὰς 
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καταλείπειν" οὗ γὰρ δυνατὸν ταῦτα τὸν νομοϑέτην προϊ δεῖν. 
ιδ Εὶ δὴ ταῦϑ᾽ οὕτως ἔχει, φανερὸν ὅτι τὰ ἔξω τοῦ πράγμα- 
τος τεχνολογοῦσιν ὅσοι τἆλλα διορίξουσιν, οἷον τί δεῖ τὸ 
προοίμιον ἢ τὴν διήγησιν ἔχειν, καὶ τῶν ἄλλων ἕκαστον 
μορίων: οὐδὲν γὰρ ἐν αὐτοῖς ἄλλο πραγματεύονται πλὴν 
ὅπως τὸν κριτὴν ποιόν τινα ποιήσωσιν, περὶ δὲ τῶν ἑἐντέ- 
90 χνων πίστεων οὐδὲν δεικνύουσιν, τοῦτο δ᾽ ἐστὶν ὅϑεν ἄν τις 
΄ 2 ιό . . - “Ὁ 2 - ” 
γένοιτο ἐνϑυμηματικός. Διὰ γὰρ τοῦτο τῆς αὐτῆς οὔσης 
μεθόδου περὶ τὰ δημηγορικὰ καὶ δικανικὰ καὶ καλλίονος 
καὶ πολιτικωτέρας τῆς δημηγορικῆς πραγματείας οὔσης ἢ 
- . , Α . Ν 3 , 9 1 0 

τῆς περὶ τὰ συναλλάγματα, περὶ μὲν ἐκείνης οὐδὲν λέγουσι, 
95 περὶ δὲ τοῦ δικάζεσθαι πάντες πειρῶνται τεχνολογεῖν, ὅτι 
ἧττόν ἔσιι πρὸ ἔργου τὰ ἔξω τοῦ πράγιιατος λέγειν ἓν τοῖς 
δημηγορικοῖς καὶ ἧττόν ἔστι κακοῦργον ἢ δημηγορία δικο- 
λογίας, ὅτι κοινότερον. ᾿Ενιαῦϑα μὲν γὰρ ὁ κριτὴς περὶ 
οἰκείων κοίνει, ὥστ᾽ οὐδὲν ἄλλο δεῖ πλὴν ἀποδεῖξαι ὅτι 
80 οὕτως ἔχει ὥς φησιν ὁ συμβουλεύων' ἐν δὲ τοῖς δικανικοῖς 
οὐχ ἱκανὸν τοῦτο, ἀλλὰ πρὸ ἔργου ἐστὶν ἀναλαβεῖν τὸν 
3 νά ο 9 ΄ ν ή / ο . 4 ς 
ἀκροατήν' περὶ ἀλλοτρίων γὰρ ἢ κρίσις, ὥστε πρὸς τὸ αὖ- 
τῶν σκοπούμενοι καὶ πρὸς χάριν ἀκροώμενοι διδόασι τοῖς 

9 - - 3 9 3 ΄ 4 . - ο 
(355 α ἀμφισβητοῦσιν, ἀλλ᾽ οὐ κρίνουσιν. Διὸ καὶ πολλαχοῦ, ὥσπερ 

/ 3 ε ΄ ιά Ζ΄ ” ρω ΝΑ 
πρότερον εἴπομεν, ὁ νόμος κωλύει λέγειν ἔξω τοῦ πράγµα- 
τος" ἐκεῖ δ᾽ αὐτοὶ οἱ κριταὶ τοῦτο τηροῦσιν ἱκανῶς. ᾿ Επεὶ 
δὲ φανερόν ἐστιν ὅτι ἡ μὲν ἔντεχνος μέϑοδος περὶ τὰς πί- 
5 στεις ἐστίν, ἢ δὲ πίστις ἀπόδειξίς τις (τότε γὰρ πιστεύομεν 
μάλιστα ὅταν ἀποδεδεῖχϑαι ὑπολάβωμεν,) ἔστι δ᾽ ἀπόδει- 


ξις ῥητορικὴ ἐνθύμημα, καὶ ἔστι τοῦτο ὧς εἰπεῖν ἁπλῶς 


1. Περίφρασις, τὴν ὁποίαν ἐπήραμεν ἀπὸ τὴν σύγχρονον νομιχὴν 
φρασδολογἰίαν. Ἥ κατὰ λέξιν ἀπόδοσις τοῦ Χβιμάνου εἶναι: νὰ ἀπο- 
φαίνωνται ἂν συνέδη ἣ δὲν συνέθη, ἂν θὰ γίνῃ ἢ δὲν θὰ γίνη, ἂν 


“- 


ὑπάρχει ἢ δὲν ὑπάρχδι (τὸ ἁμφισθητούμενον περιστατιχόν). 
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νὰ ἀποραίνωνται ἐπὶ τοῦ πραγματικοῦ μέρους τῆς ὑποθέ- 
σεως. Διότι, φυσικά, δὲν εἶναι δυνατὸν αὐτὰ τὰ πράγματα 
γὰ τὰ προθλέψη ὁ νομοθέτης. 

"Αν ὅμως οὕτως ἔχουν ὅλα αὐτά, εἶναι φανερὸν ὅτι πρα- 
Ὑγματεύονται θέματα ἄσχετα πρὸς τὴν ρητοριχὴν ἐκεῖνοι ποὺ 
καθορίζουν τὰ ἄλλα σημεῖα, δηλ. τὶ πρέπει νὰ περιέχη τὸ 
προοίμιον ἢ ἡ διήγησις ἢ τὸ καθένα ἀπὸ τὰ ἄλλα μέρη τοῦ 
λέγου. Διότι μὲ ὅλα αὐτὰ δὲν ἐξετάζουν τίποτε ἄλλο παρὰ 
πῶς νὰ διαθέσουν τὸν δικαστὴν χατὰ κάποιον τρόπον, ἐνῷ 
δὲν παρέχουν καμμίαν ὑπόδειξιν διὰ τὴν ἔντεχνον ἀπόδει- 
ξιν. Καὶ ὅμως μόνον μὲ αὐτὴν ἠμπορεῖ κανεὶς νὰ γίνη ἵχα- 
νὸς νὰ κάμνῃ ἐνθυμήματα. 

Διὰ τοῦτο δέ, ἐνῷ ἡ ἰδία μέθοδος ἐφαρμό-εται χαὶ εἰς 
τὸν πολιτικὸν χαὶ εἰς τὸν δικανικὸν λόγον καὶ ἐνῷ ἡ πο- 
λιτικὴ ἀγόρευσις εἶναι ὡραιοτέρα χαὶ ἐνδιαφέρει τοὺς πολί- 
τας περισσότερον παρὰ αἱ ἀγορεύσεις περὶ ἰδιωτικῶν συµθο- 
-λαίων, δὲν ὁμιλοῦν καθόλου περὶ τοῦ πρώτου εἴδους καὶ ἐπι- 
χειροῦν ὅλοι νὰ ἐξετάσουν τὴν τέχνην τῶν δικανικῶν ἆγο- 
ρεύσεων. Αὐτὸ συμβαίνει, διότι εἰς τὰς πολιτικὰς ἀγορεύπεις. 
δὲν συμφέρει ν᾽ ἀπομακρύγεται κανεὶς ἀπὸ τὸ θέμα καὶ χω- 
ροῦν ὀλιγώτεραι πανουργίαι παρὰ εἰς τὰς δικανικὰς ἀγο: 
ρεύσεις, διότι αἱ πρῶται ἀφοροῦν τὸ γενικὸν συμφέρον. Πρά- 
γµατι, εἰς τὰς πολιτικὰς ἀγορεύσεις ὁ ἀκροατὴς εἶναι δικα- 
στὴς τῆς ἰδικῆς του ὑποθέσεως, καὶ δὲν χρειάζεται τίποτε 
ἄλλο παρὰ νὰ ἀποδειχθῇ ὅτι τὰ πράγματα ἔχουν ὅπως τὰ 
παριστάνει ὁ ρήτωρ. Εἷς τοὺς δικανιχοὺς . ὅμως λόγους δὲν 
ἀρχεῖ αὐτό, ἀλλὰ πρέπει, πρὶν ἐκθέσωμεν τὴν οὐσίαν, νὰ 
προδιαθέσωμεν εὐμενῶς τὸν ἀκροατήν, διότι αὐτὸς πρόκειται Ἦ 
νὰ ἀποφασίση διὰ ξένας ὑποθέσεις, σχέπτεται δὲ τὴν ἆτομι- 
χήν του διασχέδασιν καὶ ἀκροᾶται τὰς ἀγορεύσεις ἐξ αἰτίας 
τῆς εὐχαριστήσεως ποὺ τοῦ παρέχουν χαὶ παραδίδεται εἰς 
τοὺς διαδίκους, δὲν τοὺς δικάζει. Καὶ δι᾽ αὐτό. καθὼς εἶπα. 
προηγουυένως, εἰς πολλὰς πολιτείας ὁ νόμος δὲν ἐπιτρέπει 
εἷς τοὺς ρήτορας νὰ ἐξέρχωνται ἀπὸ τὸ θέμα των. Εἰς τὰς 
πολιτικὰς ὅμως ἀγορεύσεις ὁ κανὼν αὐτὸς ἐφαρμόσεται ἄρ- 
χετὰ καλὰ ἀπὸ αὐτὸ τοῦτο τὸ ἀκροατήριον. 

Ἡ τέχνη, εἰς τὴν ρητορικήν, προδήλως συνίσταται εἰς 
τὴν δημιουργίαν πεποιθήσεως. Ἡ δὲ πεποίθησις εἶναι τὸ 
ἀποτέλεσμα χάποιας ἀποδείξεως (πράγματι δὲ τότε κατ᾽ ἐξο- 
χὴν πειθόµεθα, ὅταν νομίσωμεν ὅτι ἔχει ἀποδειχθῆ κάτι). 
Εξ ἄλλου ρητορικὴ ἀπόδειξις εἶναι τὸ ἐνθύμημα, διότι αὖ - 
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κυριώτατον τῶν πίστεων, τὸ δ᾽ ἐνϑύμημα συλλογισμός τις, 
περὶ δὲ συλλογισμοῦ ὁμοίως ἅπαντος τῆς διαλεκτικῆς ἔστιν 
ἰδεῖν, ἢ αὐτῆς ὅλης ἢ μέρους τινός, δῆλον [δ᾽] ὅτι ὁ μάλι- 
στα τοῦτο δυνάμενος ϑεωρεῖν, ἐκ τίνων καὶ πῶς γίνεται 
συλλογισμός, οὗτος καὶ ἔνϑυμη ματικὸς ἂν εἴη μάλιστα, 
προσλαβὼν περὶ ποῖά τέ ἐστι τὸ ἐνϑύμημα καὶ τίνας ἔχει 
διαφορὰς πρὸς τοὺς λογικοὺς συλλογισμούς. Τό τε γὰρ ἁλη- 
ϑὲς καὶ τὸ ὅμοιον τῷ ἀληϑεῖ τῆς αὐτῆς ἐστι δυνάμεως ἰδεῖν, 
ἅμα δὲ καὶ οἷ ἄνϑρωποι πρὸς τὸ ἀληϑὲς πεφύκασιν ἱκα- 
νῶς καὶ τὰ πλείω. τυγχάνουσι τῆς ἀληϑείας᾽ διὸ πρὸς τὰ 
ἔνδοξα οτοχαστικῶς ἔχειν τοῦ δμοίως ἔχοντος καὶ πρὸς τὴν 
ἀλήϑειάν ἐστιν. 

Ὅτι μὲν οὖν τὰ ἔξω τοῦ πράγματος οἱ ἄλλοι τεχνολο- 
γοῦσι, καὶ διότι μᾶλλον ἀπονενεύκασι πρὸς τὸ δικολογεῖν, 
φανερό» χρήσιμος δέ ἔσιιν ἡ ῥητορικὴ διά τε τὸ φύσει 
εἶναι κρείττω τἀληϑῆ καὶ τὰ δίκαια τῶν ἐναντίων, ὥστε 
ἐὰν μὴ κατὰ τὸ προσῆκον αἱ κρίσεις γίγνωνται, ἀνάγκη δι᾽ 
αὐτῶν ἡτιᾶσϑαι. Τοῦτο δ᾽ ἐσιὶν ἄξιον ἐπιτιμήσεως. "ἔτι 


δὲ πρὸς ἐνίους οὐδ᾽ εἰ τὴν ἀκριβεστάτην ἔχοιμεν ἐπιστή- 


ς 7 3 9 2 ’ - / ΄ ιά 
μην, ῥάδιον ἀπ ἐκείνης πεῖσαι Λέγοντας' διδασκαλίας γάρ 
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ἐστιν ὁ κατὰ τὴν ἐπιστήμην λόγος, τοῦτο δὲ ἀδύνατον, ἀλλ᾽ 
ἀνάγκη διὰ τῶν κοινῶν ποιεῖσϑαι τὰς πίστεις καὶ τοὺς λό- 
γους, ὥσπερ καὶ ἐν τοῖς τοπικοῖς (1, 2) ἐλέγομεν περὶ τῆς 
πρὸς τοὺς πολλοὺς ἐντεύξεως. "Ετι δὲ τἀναντία δεῖ δύνα- 
σϑαι πείϑειν, καδάπερ καὶ ἐν τοῖς συλλογισμοῖς, οὐχ ὅπως 
ἀμφότερα πράττωμεν (οὐ γὰρ δεῖ τὰ φαῦλα πείϑειν) ἀλλ᾽ 
ἵνα μήτε λανϑάνῃ πῶς ἔχει, καὶ ὅπως ἄλλου χρωμένου μὴ 


1, Κοινοὶ τόποι. Βλ. εἰσαγωγικόν µου σημείωμα, καθὼς καὶ 
ἀνάπτυξίν των εἰς τὰ κεφ. 233 καὶ 34 τοῦ δευτέρου βιθλίου. 
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τὸ εἶναι μὲ λίγα λόγια ἢ κατ᾿ ἐξοχὴν ἀπόδειξις. ᾿Αλλὰ τὸ 
ἐνθύμημα εἶναι ἕνα εἶδος συλλογισμοῦ, καὶ εἰς τὴν διαλε- 
κτιχῆν. εἴτε ἐν τῷ συνόλῳ της εἴτε εἰς ἓν εἰδικὸν µέρος αὖ- 
τῆς. ἀνήκει ἐπίσης ἢ ἐξέτασις ὅλων τῶν σχετικῶν πρὸς τοὺς 
συλλογισμούς. Επομένως εἶναι πρόδηλον ὅτι ἐκεῖνος ποὺ κα- 
λύτερα ἠμπορεῖ νὰ ἀντιληφθῇ πῶς γίνεται καὶ ἀπὸ ποῖα μέ- 
ρη ἀποτελεῖται ὁ συλλογισμός, ἐκεῖνος θὰ εἶναι εἰς θέσιν κα- 
λύτερα ἀπὸ χάθε ἄλλον νὰ μεταχειρίζεται ἐνθυμήματα, ἀφοῦ 
μάθῃ ἐπιπλέον καὶ εἰς ποίας περιπτώσεις γίνονται ἐνθυμή- 
µατχ καὶ κατὰ τὶ διαφέρουν ἀπὸ τοὺς λογικοὺς συλλογισμούς. 
Πράγματι ἀπὸ τὴν ἰδίαν διανοητικὴν ἰδιότητα ἐξαρτᾶται 
τὸ νὰ ἀντιληφθῇ κανεὶς τὸ ἀληθὲς καὶ τὸ ἀληθοφανές. ᾿Βξ 
ἄλλου δὲ καὶ οἱ ἄνθρωποι εἶναι ἐκ φύσεως ἐπιτήδειοι νὰ συλ- 
λάθουν ἐπαρχῶς τὴν ἀλήθειαν χαὶ τὰς περισσοτέρας φορὰς 
ἐπιτυγχάνουν νὰ τὴν εὕρουν. "Ετσι ἐκεῖνοι ποὺ ἠμποροῦν μὲ 
ἀσφάλειαν νὰ διακρίνουν τὰ φαινόμενα κατὰ τὸν ἴδιον τρό- 
πον ἀναγνωρίζουν τὴν ἀλήθειαν. Είδομεν λοιπὸν ὅτι ὅσοι 
ἄλλοι ἔγραψαν ἕως τώρα περὶ ρητορικῆς εὑρίσκονται ἔξω 
ἀπὸ τὸ θέμα. Εἴδομεν ἐπίσης διατὶ προτιμοῦν ν᾽ ἀσχολοῦν- 
ται μὲ τὸ εἶδος τοῦ δικανιχοῦ λόγου. 

Ἡ ρητορικὴ εἶναι χρήσιμος καὶ διότι ἐκ φὥσεως ἡ ἀλή- 
θεια καὶ τὸ δίκαιον εἶναι προτιμότερα ἀπὸ τὰ ἀντίθετά 
των, εἰς τρόπον ὥστε, ἂν αἱ ἀποφάσεις τῶν Σικαστηρίων δὲν 
εἶναι αἱ πρέπουσαι, τότε κατ᾿ ἀνάγκην τὸ ἄδικον καὶ τὸ ψεῦ- 
δος ἐπικρατοῦν τῆς ἀληθείας καὶ τοῦ δικαίου, πρᾶγμα ἄξιον 
ἐπιχρίσεως. Πρέπει ἀχόμη νὰ προστεθῇ, ὅτι, καὶ ἂν εἴμεθα 
κάτοχοι τῆς ἀκριβεστέρας ἀπὸ ὅλας τὰς ἐπιστήμας, δὲν εἶναι 
εὔκολον νὰ πείσωμεν μερικοὺς ἀνθρώπους μὲ τὴν βοήθειάν 
της. Διότι ἡ ἐπιστημονικὴ ὁμιλία ἀποτελεῖ διϑασκαλύαν καὶ 
μὲ τὴν διδασκαλίαν δὲν ἠμποροῦμεν νὰ πείσωμεν τὸ πλῆθος. 
Διότι, διὰ νὰ παρουσιάσωμεν ἀποδείξεις καὶ ἐπιχειρήματα, 
πρέπει νὰ κάμωμεν χρῆσιν κοινῶν τόπων ', ὅπως .ἐξεθέσα- 
μεν ἤδη εἰς τὰ Τοπικά, ὅταν ἐξητάζαμεν μὲ ποῖον τρόπον 
πρέπει νὰ ὁμιλῶμεν πρὸς τὰ πλήθη. Πρέπει ἀχόμη νὰ εἴ- 
μεθα εἰς θέσιν νὰ ὑποστηρίζωμεν καὶ τὴν ἀντίθετον πρὸς τὴν 
ἰδικῆν µας ἄποψιν, ὅπως συμθαίνει καὶ εἰς τοὺς συλλογι- 
σμούς, ὄχι βέθχια πρὸς τὸν σκοπὸν νὰ ὑποστηρίζωμεν αὐτὰ 
τὰ δύο (δηλ. τὸ μὴ ἀληθὲς καὶ τὸ μὴ δίκαιον), διότι δὲν πρέ- 
πει νὰ ὑποστηρίζωμεν τὸ καχόν, ἀλλὰ διὰ νὰ μὴ μᾶς διαφεύγη 
ὁ τρόπος μὲ τὸν ὁποῖον χρησιμοποιοῦνται ἐπιχειρήματα ὄχι 
δίκαια καί, ὅταν ἄλλος τὰ χρησιμοποιῇ, νὰ εἴμεθα εἰς θέ- 
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δικαίως [τοῖς λόγοις] αὐτοῖς λύειν ἔχωμεν. Τῶν μὲν οὖν 
ἄλλων τεχνῶν οὐδεμία τἀναντία συλλογίζεται, ἡ δὲ διαλε- 
κτικὴ καὶ ἢ δήτορική μόναι τοῦτο ποιοῦσιν' ὁμοίως γάρ 
εἶσιν ἀμφότεραι τῶν ἐναντίων. Τὰ μέντοι ὑποκείμενα πρά- 
γματα οὐχ ὁμοίως ἔχει, ἀλλ᾽ ἀεὶ τἀληϑῆ καὶ τὰ βελτίω τῇ 
Φύσει εὐσυλλογισιότερα καὶ πιϑανώτερα ὡς ἁπλῶς εἰπεῖν. 


[Πρὸς δὲ τούτοις ἄτοπον εἶ τῷ σώματι μὲν αἰσχρὸν μὴ δύ- 


1355 8 7ασδαι βοηϑεῖν ἑαυτῷ, λόγῳ δ᾽ οὐκ αἰσχρόν: ὃ μᾶλλον 


ἴδιόν ἐστιν ἀνϑρώπου τῆς τοῦ σώματος χρείας. Εἰ δ᾽ ὅτι 


- μεγάλα βλάψειεν ἂν ὁ χρώμενος ἀδίκως τῇ τοιαύτῃ δυνά- 
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µει τῶν λόγων, τοῦτό γε κοινόν ἐστι κατὰ πάντων τῶν ἆγα- 
ϑῶν πλὴν ἀρετῆς, καὶ μάλιστα κατὰ τῶν χοησιμωτάτων, 
οἷον ἰσχύος ὑγιείας πλούτου στρατηγίας: τούτοις γὰρ ἄν τις 
3 ρ 4 ΄ ΄ , . ΄ 
ὠφελήσειεν τὰ μέγιστα χρώμενος δικαίως καὶ βλάψειεν 
ἀδίκως. 
ο 4 φ 9 5 ε ιό 2 
Οτι μὲν οὖν οὖκ ἔστιν οὔτε ἑνός τινος γένους ἄφωρι- 
΄ ο ε , 2 . Ζ ε νά λ 9 
σμένου ἢ δητορική, ἀλλὰ καϑάπερ ἢ διαλεκτική, καὶ ὅτι 
΄ , 9 ο 93 4 -- 8 3 αν 9 λ 
χοήσιμος, φανερόν, καὶ ὅτι οὗ τὸ πεῖσαι ἔργον αὐτῆς, ἀλλὰ 
..»2 - α.ε , λ σ ή 
τὸ ἰδεῖν τὰ ὑπάρχοντα πιϑανὰ περὶ ἕκαστον, καϑάπερ καὶ 
9 - ” ΄ , 9 μ λ 3 - μὶ 6 - 
ἔν ταῖς ἄλλαις τέχναις πάσαις (οὐδὲ γὰρ ἰατρικῆς τὸ ὑγιᾶ 
ποιῆσαι, ἀλλὰ μέχρι οὗ ἐνδέχεται, μέχρι τούτου προαγα- 
- ” λ . 2 , αν ε΄ ΄ 
γεῖν. "Εστιν γὰρ καὶ τοὺς ἀδυνάτους μεταλαβεῖν ὑγιείας 
ε, - - . 1 ΄ εν - 5. , 
ὅμως δεραπεῦσαι καλῶς) πρὸς δὲ τούτοις ὅτι τῆς αὐτῆς τό 
. . ι [ή 3 - 7 σ . 
τε πιθανὸν καὶ τὸ φαινόμενον ἰδεῖν πιϑανόν, ὥσπερ καὶ ἐπὶ 
τῆς διαλεκτικῆς συλλογισμόν τε καὶ φαινόμενον συλλογι- 
Ν Ε , 1 9 2 - ΓΑ 3 9 9 - 
σμὸν (ἡ γὰρ σοφιστικὴ οὐκ ἐν τῇ δυνάμει ἀλλ᾽ ἐν τῇ προ- 
΄ ΕΗ 1 3 4 ΡΕ. ε λ 4 9 Ζ 
αιρέσει πλὴν ἐνταῦϑα μὲν ἔσται ὁ μὲν κατὰ τὴν ἐπιστήμην 


1. Ἡ παράφρασις αὐτὴ νομίζω ὅτι εἶναι ἡ κατὰ τὸ δυνατὸν πι- 
στοτέρα καὶ συγχρόνως σαφᾶστέρα ἀπόδοσις τῆς φράσεως. Τὸ δυν ά- 
μβι ἐννοεῖ τὸ σύνολον τῶν δυνατοτήτων ποὺ περιέχονται εἰς μίαν 
τέχνην, ἀνεξάρτητα ἀπὸ τὴν καλὴν ἢ κακὴν χρησιμοποίησίν της. Ἢ 
προαίρεσις εἶναι ἡ ἐραρμογὴ τῶν δυνατοτήτων τούτων πρὸς ἕνα 
Ὡρισμένον σκοπὸν. 
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σιν νὰ τὰ ἀνασκευάζωμεν. Κατ᾽ ἀντίθεσιν πρὸς τὰς ἄλλας 
τέχνας, ποὺ ποτὲ δὲν χατχλήγουν μὲ βάσιν τὸν συλλογισμὸν 
εἰς ἀντίθετα συμπεράσματα, μόνον ἡ διαλεκτικὴ καὶ ἡ ρη- 
τοριχὴ ἔχουν αὐτὴν τὴν ἰδιότητα, διότι ἐφαρμόζονται καὶ 
εἰς τὰς δύο ἀντιθέτους ἀπόψεις. Φυσικὰ ὅμως ὅλα τὰ θέμα- 
τά των δὲν εὑρίσκονται ὑπὸ τὰς αὐτὰς συνθήκας, ἀλλὰ πάν- 
τοτε τὸ ἀληθὲς καὶ τὸ ἐκ φύσεως καλὸν εἶναι εὐχολώτερα 
νὰ ἀποδειχθοῦν διὰ συλλογισμῶν καί, ἁπλούστερα, εἶναι 
πλέον πειστικά. ᾿Αχόμη δέ, ἂν εἶναι ντροπὴ τὸ νὰ μὴ ἡμ.- 
πορῇ κανεὶς νὰ ὑπερασπίσῃ τὸν ξχυτόν του μὲ τὸ σῶμα του, 
εἶναι ἄτοπον τὸ νὰ μὴ θεωρῆται ἐπίσης ντροπὴ τὸ νὰ μὴ 
ἡμπορῇ νὰ ὑπερασπίσῃ τὸν ἑχυτόν του μὲ λόγους, διότι ἡ 
χρῆσις τοῦ λόγου περισσότερον ταιριάζει εἰς τὸν ἄνθρωπον 
παρὰ ἡ χρῆσις τοῦ σώματος. 

Θὰ μοῦ ἀντιταχθῇ ὅτι εἶναι δυνατὸν νὰ κάμῃ μεγάλο 
καχὸ ἐκεῖνος ποὺ θὰ ἐχρησιμοποιοῦσεν ἀδίκως τὴν δύναμιν 
τοῦ λόγου. ᾿Αλλὰ τοῦτο εἶναι κοινὸν εἰς ὅλα τὰ προτερήµα- 
τα, ἐκτὸς βέδαια ἀπὸ τὴν ἀρετὴν καὶ μάλιστα εἰς ἐκεῖνα ποὺ 
εἶναι περισσότερον χρήσιμα, ὅπως ἢ σωματικὴ δύναμις, ἡ 
ὑγεία, ὁ πλοῦτος, ἡ διοίκησις στρατοῦ. Ὅλων αὐτῶν ἢ δικαία 
χρησιμοποίησις ἠμπορεῖ νὰ προσφἐρῃ μεγάλας ὑπηρεσίας, 
ἀλλ᾽ ἡ ἄδικος χρησιμοποίησις ἠμπορεῖ νὰ κάμη µεγάλο καχό. 

Εἶναι λοιπὸν προφανὲς ὅτι ἡ ρητορικὴ δὲν ἀνήκει εἰς ἓν 
ὡρισμένον εἶδος, ἀλλ ἐνεργεῖ ὅπως ἡ διαλεκτικὴ και εἶναι 
χρήσιμος. Δὲν εἶναι δὲ ἔργον της νὰ δημιουργῇ πλήρη πε- 
ποίθησιν, ἀλλὰ νὰ ὑποδεικνύῃ τὴν πιθανωτέραν ὄψιν κάθε 
ζητήματος. Τὸ ἴδιο συμθαίνει καὶ μὲ ὅλας τὰς ἄλλας τέχνας. 
Πράγματι καὶ τῆς ἰατρικῆς δὲν εἶναι ἔργον τὸ νὰ ἀποδίδῃ 
πλήρη ὑγείαν, ἀλλὰ τὸ νὰ ἐπιδιώχῃ αὐτὸ τὸ ἀποτέλεσμα ἐν 
τῷ μέτρῳ τοῦ δυνατοῦ. Καὶ ἔτσι συμβαίνει ὥστε νᾶ παρέχῃ 
ἀποτελεσματικὰς φροντίδας ἀχόμη καὶ εἰς πρόσωπα ποὺ 
εἶναι ἀδύνατον νὰ γίνουν τελείως καλά. ᾿Βικτὸς τούτου ἔρ- 
γον τῆς ρητορικῆς εἶναι ν᾿ ἀνακαλύψη τὶ εἶναι πιθανὸν καὶ 
τὶ ἁπλῶς φαίνεται ὡς πιθανόν, καθὼς ἀχριθῶς ἔργον τῆς δια- 
λεχτικῆς εἶναι νὰ διακρίνῃ τὸν ἀληθινὸν συλλογισμὸν ἀπὸ 
τὸν φαινομενικόν. Πράγματι ἢ σοφιστεία δὲν εἶναι ἰδιότης 
τοῦ συλλογισμοῦ, ἀλλὰ πρόθεσις ἐκείνου ποὺ τὸν χρησιμο- 
ποιεῖ '. Εἰς τὴν περίπτωσίν µας ὅμως (τῆς ρητορικῆς) θὰ 
εἶναι κανεὶς ρήτωρ εἴτε ἀπὸ κατοχὴν τῆς τέχνης, εἴτε ἀπὸ 
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95 ὅ δὲ κατὰ τὴν προαίρεσιν ῥήτωρ, ἐκεῖ δὲ σοφιστὴς μὲν 
κατὰ τὴν προαίρεσιν, διαλεκτικὸς δὲ οὗ κατὰ τὴν προαίρε- 
σιν ἀλλὰ κατὰ τὴν δύναμιν) περὶ δὲ αὐτῆς ἤδη τῆς μεϑό- 
δου πειρώμεϑα λέγειν, πῶς τε καὶ ἔκ τίνων δυνησόμεθα 

30 τυγχάνειν τῶν προκειμένων. [Ι]άλιν οὖν οἷον ἐξ ὑπαρχῆς 
ὁρισάμενοι αὐτὴν τίς ἐστι, λέγωμεν τὰ λοιπά. 

2. "ἔστω δὴ ῥητορικὴ δύναμις περὶ ἕκαστον τοῦ ϑεῶ- 
ρῆσαι τὸ ἐνδεχόμενον πιϑανόν. Τοῦτο γὰρ οὐδεμιᾶς ἑτέρας 
ἐστὶ τέχνης ἔργον' τῶν γὰρ ἄλλων ἑκάστη περὶ τὸ αὐτῇ 

35 ὑποκείμενόν ἐστιν διδασκαλικὴ καὶ πειστική, οἷον ζατρικὴ 
περὶ ὑγιεινῶν καὶ νοσερῶν καὶ γεωμετρία περὶ τὰ συμβε- 
βηκότα πάϑη τοῖς μεγέϑεσι καὶ ἀριϑμητικὴ περὶ ἀριϑμῶν, 
ὁμοίως δὲ καὶ αἱ λοιπαὶ τῶν τεχνῶν καὶ ἐπιστημῶν᾽ ἡ δὲ 
δητορικὴ περὶ τοῦ δοϑέντος ὥς εἰπεῖν δοκεῖ δύνασθαι ϑεω- 

40 ρεῖν τὸ πιϑανόν, διὸ καί φαμεν αὐτὴν οὐ περί τι γένος 
ἴδιον ἀφωρισμένον ἔχειν τὸ τεχνικόν. 

Τῶν δὲ πίστεων αἱ μὲν ἄτεχνοί εἶσιν αἱ δ᾽ ἔντεχνοι, 
"Ατεχνα δὲ λέγω ὅσα μὴ δι᾽ ἡμῶν πεπόρισται ἀλλὰ προῦ- 
πῆρχεν, οἷον μάρτυρες βάσανοι συγγραφαὶ καὶ ὅσα τοιαῦ- 

45 τα, ἔντεχνα δὲ ὅσα διὰ τῆς μεϑόδου καὶ δι’ ἡμῶν κατα- 
σκευασϑῆναι δυνατόν, ὥστε δεῖ τούτων τοῖς μὲν χρήσασθαι 
τὰ δὲ εὑρεῖν. 

[35564 Τῶν δὲ διὰ τοῦ λόγου ποριζομένων πίστεων τρία εἴδη 
ἐστίν' αἱ μὲν γάρ εἶσιν ἓν τῷ ἤϑει τοῦ λέγοντος, αἱ δὲ ἓν 
τῷ τὸν ἀκροατὴν διαϑεῖναί πως, αἱ δὲ ἐν αὐτῷ τῷ λόγῳ 
διὰ τοῦ δεικνύναι ἢ φαίνεσθαι δεικνύναι. Λιὰ μὲν οὖν τοῦ 


1. ᾿Ανεξάρτητοι ἀπὸ τὴν ρητορικὴν τέχνην. 

2, Δηλ. πρὶν ὁμιλήσῃ ὃ ρήτωρ. 

8. Μὲ βασανιστήρια ἰδίως ἐλαμθάνοντο αἳ μαρτυρικαὶ καταθέσεις 
τῶν δούλων. Αὐθόρμητοι μαρτυρίαι των ἦσαν ἐστερημέναι ἀποδειχτι- 
κῆς δυνάμεως. 
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τὴν πρόθεσιν ποὺ ἔχει. ᾿Εινῷ εἰς τὴν περίπτωσιν τῆς διαλε- 
κτικῆς χαρακτηρίζεται κανεὶς ὡς σοφιστὴς ἀπὸ τὴν πρόθε- 
σιν, διαλεκτικὸς δὲ ὄχι ἀπὸ τὴν πρόθεσίν του, ἀλλ᾽ ἀπὸ τὴν 
ἱχανότητα νὰ κάμῃ συλλογισμούς. 

"Ας προσπαθήσωμεν τώρα νὰ ἐκθέσωμεν τὴν μέθοδον τῆς 
ρητορικῆς καὶ τὸν τρόπον καὶ τὰ μέσα ποὺ πρέπει νὰ χρη- 
σιμοποιήσωμεν διὰ νὰ ἐπιτύχωμεν τὸν σκοπὸν ποὺ ἐξεθέσα- 
μεν προηγουμένως. "Ας δώσωμεν ἐξ ἀρχῆς τὸν ὁρισμόν της 
καὶ χατόπιν ἂς ἐκθέσωμεν χαὶ τὰ ὑπόλοιπα. 


2. ΟΡΙΣΜΟΣ ΤΗΣ ΡΗΤΟΡΙΚΗΣ: 


"Ας παραδεχθῶμεν ὅτι ρητορικὴ εἶναι ἡ ἱκανότης τῆς 
ἀνευρέσεως, εἰς κάθε ζήτημα, τῶν ἐπιχειρημάτων ποὺ εἶναι 
δυνατὸν νὰ πιστευθοῦν σχετικῶς. Τοῦτο πράγματι δὲν εἶναι 
ἔργον καμμιᾶς ἄλλης τέχνης. Διότι αἱ ἄλλαι τέχναι διδά- 
σχουν καὶ ἐπιθάλλουν πεποίθησιν εἰς ὅ,τι σχετίζεται μὲ τὸ 
ἀντικείμενόν των. Αὐτὸ συμβαίνει μὲ τὴν ἰατρικὴν δι᾽ ὅ,τι 
σχετίζεται πρὸς τὴν ὑγείαν καὶ πρὸς τὴν ἀσθένειαν. Μὲ τὴν 
γεωμετρίαν δι᾽ ὅ,τι σχετίζεται πρὸς τὰς μεταθολὰς ποὺ ὑφί- 
στανται τὰ μεγέθη. Μὲ τὴν ἀριθμητικὴν δι᾽ ὅ,τι ἀναφέρεται 
εἰς τοὺς ἀριθμούς. Τὸ ἴδιον συμβαίνει καὶ μὲ ὅλας τὰς ἄλλας 
τέχνας καὶ ἐπιστήμας. Ἢ ρητορικὴ ὅμως φαίνεται ὅτι δύ- 
γαται νὰ εὑρίσκη, ἐπὶ τοῦ δεδομένου θέματος, τὰ ἐπιχειρή- 
ματα ποὺ ἠμποροῦν νὰ πείσουν. ᾿]δοὺ διατί λέγομεν ὅτι οἱ 
κανόνες της δὲν ἀφοροῦν μίαν ὡρισμένην κατηγορίαν πραγ- 
ιάτων. 
᾽ ᾿Απὸ τὰς ἀποδείξεις ἄλλαι εἶναι ἄτεχνοι ' καὶ ἄλλαι 
ἔντεχνοι. ᾿Ονομάζω ἀτέχνους ἀποδείξεις ἐκείνας ποὺ δὲν 
παράγονται ἀπὸ ἡμᾶς τοὺς ἰδίους, ἀλλὰ πρὸ τῆς ἐνεργείας 
µας ὑπάρχουν 3. Δηλαδὴ οἱ μάρτυρες, αἱ ὁμολογίαι ποὺ ἐπι- 
τυγχάνονται μὲ βασανιστήρια ", τὰ ἔγγραφα καὶ τὰ τοιαῦτα, κ 
"Ἐντέχνους δὲ ἀποδείξεις ὅσα Ἰμποροῦμεν νὰ παρουσιά- 
σωμεν ἡμεῖς οἱ ἴδιοι διὰ τῆς μεθόδου (τῆς ρητορικῆς). "ωστε 
πρέπει νὰ ἐπωφελούμεθα τῶν ἀτέχνων καὶ νὰ δημιουργῶμεν 
τὰς ἐντέχνους ἀποδείξεις. 

Αἷ ἀποδείξεις ποὺ προέρχονται ἀπὸ ἕνα (ρητορικὸν) λό- 
Ὕον εἶναι τριῶν εἰδῶν. Αἱ πρῶται προέρχονται ἀπὸ τὸ ἦθος 
τοῦ ρήτορος. Αἱ ἄλλαι συνίστανται εἰς τὸ νὰ φέρωμεν (διὰ 
τοῦ λόγου) τὸ ἀκροατήριον εἰς μίαν ὡρισμένην ψυχολογικὴν 
διάθεσιν. Τὸ τρίτον εἶδος ἀποτελεῖται ἀπὸ τὰ ἐπιχειρήματα 
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ἤδους, ὅταν οὕτω λεχϑῇ ὃ λόγος ὥστε ἀξιόπιστον ποιῆσαι 
τὸν λέγοντα" τοῖς γὰρ ἐπιεικέσι πιστεύομεν μᾶλλον καὶ ϑᾶτ- 
τον, περὶ πάντων μὲν ἁπλῶς, ἐν οἷς δὲ τὸ ἀκριβὲς μή ἐστιν 
ἀλλὰ τὸ ἀμφιδοξεῖν, καὶ παντελῶς. Δεῖ δὲ καὶ τοῦτο συμ- 
βαίνειν διὰ τοῦ λόγου, ἀλλὰ μὴ διὰ τοῦ προδεδοξάσθαι 
ποιόν τινα εἶναι τὸν λέγοντα᾽ Ἱ οὗ γὰρ ὥσπερ ἔνιοι τῶν 
τεχνολογούντων τιϑέασιν ἐν τῇ τέχνῃ καὶ τὴν ἐπιείκειαν τοῦ 
λέγοντος ὣς οὐδὲν συμβαλλομένην πρὸς τὸ πιθανόν, ἀλλὰ 
σχεδὸν ὣς εἶπεῖν κυριωτάτην ἔχει πίστιν τὸ ἦθος. Διὰ δὲ 
τῶν ἀκροατῶν, ὅταν εἰς πάϑος ὑπὸ τοῦ λόγου προαχϑῶ- 
σιν' οὗ γὰρ δμοίως ἀποδίδομεν τὰς κρίσεις λυπούμενοι καὶ 
χαίροντες ἢ φιλοῦντες καὶ μισοῦντες πρὸς ὃ καὶ μόνον πει- 
ρᾶσϑαί φαμεν πραγματεύεσθαι τοὺς νῦν τεχνολογοῦντας. 
Περὶ μὲν οὖν τούτων δηλωϑήσεται καϑ᾽ ἕκαστον, ὅταν περὲ 
τῶν παϑῶν λέγωμεν' διὰ δὲ τοῦ λόγου πιστεύουσιν, ὅταν 
ἀληϑὲς ἢ φαινόμενον δείξωμεν ἐκ τῶν περὶ ἕκαστα πιϑα- 
νῶν. ᾿Επεὶ δ᾽ αἳ πίστεις διὰ τούτων εἰσί, φανερὸν ὅτι ταύ- 
τας [τὰ τρία] ἐστὶν λαβεῖν τοῦ συλλογίσασϑαι δυναμένου 
καὶ τοῦ ϑεωρῆσαι περὶ τὰ ἤδη καὶ περὶ τὰς ἀρετὰς καὶ 
τρίτον τοῦ περὶ τὰ πάθη, τί τε ἕκαστόν ἐστιν τῶν παθῶν 
καὶ ποῖόν τι, καὶ ἔκ τίνων ἐγγίνεται καὶ πῶς, ὥστε συι- 
βαίνει τὴν ῥητορικὴν οἷον παραφυές τι τῆς διαλεκτικῆς 
εἶναι καὶ τῆς περὶ τὰ ἤδη πραγματείας, ἣν δίκαιόν ἐστι 
προσαγορεύειν πολιτικήν. Διὸ καὶ ὑποδύεται ὑπὸ τὸ σχῆμα 


τὸ τῆς πολιτικῆς ἢ ῥητορικὴ καὶ οἳ ἀντιποιούμενοι ταύτης 


80 τὰ μὲν δι᾽ ἀπαιδευσίαν τὰ δὲ δι᾽ ἀλαζονείαν τὰ δὲ καὶ δι’ 


1. Τοῦτο εἶναι τὸ θέµα τοῦ δευτέρου βιθλίου τῆς Ῥητορικῆς. 
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ποὺ εἶναι ἢ φαίνονται ὅτι εἶναι πειστικὰ καὶ περιέχονται 
εἰς τὴν ἀγόρευσιν. 

Τὸ ἦθος τοῦ ρήτορος πείθει, ὅταν ὁ λόγος διατυπώνεται 
κατὰ τρόπον ποὺ ἐμπνέει ἐμπιστοσύνην πρὸς τὸν ρήτορα. 
Πιστεύομεν περισσότερον καὶ εὐχολώτερον εἰς τοὺς ἐντίμους 
ἀνθρώπους καὶ ἐπὶ ὅλων γεν: χῶς τῶν ζητημάτων, ἀπολύτως 
ὅμως εἰς τὰ περίπλοκα ζητήματα, ὅπου καὶ αἱ δύο ἀντίθε- 
τοι ἀπόψεις φαίνονται εὔλογοι. Πάντως τὸ ἀποτέλεσμα αὐτὸ 
πρέπει νὰ προέρχεται ἀπὸ τὴν ἀγόρευσιν καὶ ὄχι μόνον ἀπὸ 
τὴν καλὴν ἰδέχν ποὺ ἐκ τῶν προτέρων ὑφίσταται δι᾽ ἐκεῖνον 
ποὺ ὁμιλεῖ. Δὲν εἶναι δὲ σωστὸ αὐτὸ ποὺ λέγουν μερικοὶ ἀπ᾽ 
ὅπους ἐπραγματεύθησαν περὶ τῆς ρητορικῆς, ὅτι τάχα ἡ 
χρηστότης τοῦ ρήτορος δὲν συντελεῖ εἰς τὸ νὰ πείσῃ τοὺς 
ἀκροατάς. ᾿Απεναντίας τὸ ἦθος τοῦ ρήτορος ἀποτελεῖ, ἡμ- 
πορῶ νὰ εἴπω, σχεδὸν τὴν μεγαλυτέραν ἀπόδειξιν. 

(Ἡ ἀπόδειξις πάλιν) προέρχεται ἀπὸ τὴν διάθεσιν τῶν 
ἀχροατῶν, ὅταν ὁ λόγος ἐξάπτῃ τὸ πάθος των. ᾿Εχδίδομεν 
διαφορετικὰς ἀπ»φάσεις ἀναλόγως τοῦ ἂν ἡ λύπη ἢ ἡ χαρά, ἢ 
ἀγάπη ἢ τὸ μῖσος μᾶς ἐμπνέουν. Αὐτὸ δέ, ὅπως ἐλέχθη ἤδη, 
εἶναι τὸ μόνον πρᾶγμα ποὺ ἐπεχείρησαν νὰ ἐξετάσουν ὅσοι 
(ἕως) τώρα ἠσχολήθησαν μὲ τὴν ρητορικὴν τέχνην. ᾿Αλλὰ 
περὶ τούτου θὰ εἰσέλθωμεν εἰς τὰς λεπτομερείας ὅταν θὰ 
ἀσχοληθῶμεν μὲ τὰ ψυχικὰ πάθη '. 

Τέλος ἡ ἀπόδειξις προέρχεται ἀπὸ τὸ περιεχόμενον τοῦ 
λόγου, ὅταν παρουσιάσωμεν τὴν ἀλήθειαν, ἢ ἐκεῖνο ποὺ 
φαίνεται ὡς ἀλήθειχ, διὰ τεκμηρίων ποὺ θὰ συναγάγωμεν 
ἓν πρὸς ἕν. 

᾿Αφοῦ λοιπὸν αἱ ἀποδείξεις ἐπιτυγχάνονται διὰ τῶν 
τριῶν τούτων μέσων, εἶναι φανερὸν ὅτι τὰ μέσα αὐτὰ μπορεῖ 
νὰ χρηπιμοποιήση ἐκεῖνος ποὺ εἶναι εἰς θέσιν νὰ συνθέτη ὀρ- 
θοὺς συλλογισμοὺς καὶ νὰ διανοῆται περὶ ὅσων σχετίζονται 
μὲ τὰ ἤθη καὶ μὲ τὴν ἀρετὴν καὶ κατὰ τρίτον λόγον νὰ γνω- 
ρίζῃ τὰ ψυχικὰ πάθη χαὶ νὰ χατανοῇ τὴν φύσιν καὶ τὰς ἰδι- 
ότητας τοῦ κάθε ψυχικοῦ πάθους, χαθὼς καὶ τὴν αἰτίαν καὶ 
τὰς συνθήκας ὑπὸ τὰς ὁποίας αὐτὰ γεννῶντα.. ᾿Επομένως ἢ 
ρητορικὴ εἶναι ὥσὰν ἕνα παρακλάδι τῆς διαλεκτικῆς καὶ 
τῆς ἠθικῆς ἐκείνης ἐπιστήμης ποὺ ὀρθὸν εἶναι νὰ ὀνομάζω- 
μεν πολιτικὴν ἐπιστήμην. Ἰδοὺ διατὶ ἢ ρητορικὴ ἐμφανίζεται 
μὲ τὸ ἔνδυμα τῆς πολιτικῆς ἐπιστήμης, καθὼς καὶ ἐκεῖνοι ποὺ 
κάμνουν τὸν ρήτορα, εἴτε ἀπὸ ἀμάθειαν, εἴτε ἀπὸ µαταιοδο- 
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ἄλλας αἰτίας ἀνθρωπικάς' ἔστι γὰρ μόριόν τι τῆς διαλε- 
κτικῆς καὶ ὁμοία, καϑάπερ καὶ ἀρχόμενοι εἵπομεν' (1, 1) 
περὶ οὐδενὸς γὰρ ὡρισμένου οὐδετέρα αὐτῶν ἐστιν ἐπιστή- 
µη, πῶς ἔχει, ἀλλὰ δυνάμεις τινὲς τοῦ πορίσαι λόγους. 
Περὶ μὲν οὖν τῆς δυνάμεως αὐτῶν, καὶ πῶς ἔχουσι 
πρὸς ἀλλήλας, εἴρηται σχεδὸν ἱκανῶς. Τῶν δὲ διὰ τοῦ δει- 
κνύναι ἢ φαίνεσϑαι δεικνύναι, καϑάπερ καὶ ἐν τοῖς διαλε- 


13562 κτικοῖς τὸ μὲν ἐπαγωγή ἐστιν τὸ δὲ συλλογισμὸς τὸ δὲ φαι- 


10 


15 


γόµενος συλλογισμός, καὶ ἐνταῦϑα ὁμοίως" ἔστιν γὰρ τὸ μὲν 
παράδειγµα ἐπαγωγή, τὸ δ᾽ ἐνϑύμημα συλλογισμός, «τὸ δὲ 
φαινόμενον ἐνϑύμημα φαινόμενος συλλογισμὸς; καλῶ δ᾽ 
ἐνϑύμημα μὲν ῥητορικὸν συλλογισμόν, παράδειγµα δὲ ἔπα- 
γωγὴν δητοοικήν. []άντες δὲ τὰς πίστεις ποιοῦνται διὰ τοῦ 
δεικνύναι ἢ παραδείγματα λέγοντες ἢ ἐνθυμήματα, καὶ παρὰ 
ταῦτα οὐδέν" ὥστ εἴπερ καὶ ὅλως ἀνάγκη «ἢν συλλογιζό- 
μενον ἢ ἐπάγοντα δεικνύναι διιοῦν [ἢ ὀντινοῦν] (δῆλον δ᾽ ἡμῖν 
τοῦτο ἐκ τῶν ἀναλυτικῶν, Απαϊντ. ργίοτ. ΠΠ 25, ροοῖες 
Ι, 1), ἀναγκαῖον ἑκάτερον αὐτῶν ἑκατέρῳ τούτων τὸ αὐτὸ 
εἶναι. Τίς δ᾽ ἐστὶν διαφορὰ παραδείγματος καὶ ἐνϑυμήμα- 
τος, φανερὸν ἐκ τῶν τοπικῶν, (ἐκεῖ γὰρ περὶ συλλογισμοῦ 
καὶ ἐπαγωγῆς εἴρηται πρότερον), ὅτι τὸ μὲν ἐπὶ πολλῶν 
καὶ ὁμοίων δείκνυσϑαι ὅτι οὕτως ἔχει ἐκεῖ μὲν ἐπαγωγή 
ἐστιν ἐνταῦϑα δὲ παράδειγµα, τὸ δὲ τινῶν ὄντων ἕτερόν τι 
διὰ ταῦτα συμβαίνειν παρὰ ταῦτα τῷ ταῦτα εἶναι ἢ καϑό- 
λου ἢ ὡς ἐπὶ τὸ πολὺ ἐκεῖ μὲν συλλογισμὸς ἐνταῦθα δὲ 
ἐνϑύμημα καλεῖται. Φανερὸν δὲ καὶ ὅτι καὶ ἑκάτερον ἔχει 


1. Ὑπαινιγμὲς διὰ τὸν Ἰσοχράτην. 

2, Τῆς πολιτικῆς ἐπιστήμης, ὄχι τῆς διαλεκτικῆς. Προδήλως 
ἡ γραφὴ ἐδῶ εἶναι ἐσφαλμένη. Βλ. Τπιατοῖ, Εἰιιάες βατ Αγἰδίοϊο 
241 - 248. 

9. Ἐπαγωγ ή: ἡ ἐκ τῶν μερικῶν συνχγωγὴ συμπερασμά- 
των περὶ τῶν γενικῶν. Συλ λογισμός, χρησιμοποιεῖται μὲ τὴν 
κυρίαν αὐτοῦ ἔννοιαν, τὴν τοῦ παραγωγικοῦ συλλογισμοῦ, ὅπου ἐκ τῶν 
γενικῶν συνάγεται συμπέρασμα περὶ τῶν μεριχῶν Παράδειγμα; 
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ξίαν, εἴτε δι ἄλλην αἰτίαν ἀνθρωπίνην '. ᾿Αλλ᾽ ἡ ρητορικὴ 
εἶναι μόνον µέρος της 3, καὶ ὁμοιάζει πρὸς τὴν διχλεκτικήν. 
Διότι οὔτε ἡ μία οὔτε ἢ ἄλλη ἔχουν ὡρισμένον ἀντικείμενον, 
τὸ ὁποῖον νὰ ἐρευνοῦν ὡς ἐπιστῆμαι, ἀλλὰ καὶ αἱ δύο εἶναι 
μέθοδοι παραγωγῆς ἐπιχειρημάτων. Ἢ ἰδιότης των λοιπὸν 
καὶ ἣ σχέσις των πρὸς ἀλλήλας ἐξητάσθη ὁπωσδήποτε ἀρ- 
χούντως. 

Τρόποι δὲ ἀποδείξεως ἢ φαινομενικῆς ἀποδείξεως εἶναι 
καὶ εἰς τὴν ρητορικήν, ὅπως καὶ εἰς τὴν διαλεκτικήν, δηλ. 
ἢ ἐπαγωγή, ὁ συλλογισμὸς καὶ ὁ φαινόμενος συλλογισμός. 
Πράγματι, τὸ μὲν παράδειγμα εἶναι ἐπαγωγή, τὸ ἐνθύμημα 
συλλογισμὸς καὶ τὸ φαινομενιχὸν ἐνθύμημα φαινομενικὸς συλ- 
λογισμός». ᾿Ονομάζω δὲ ἐνθύμημα τὸν ρητοριχὸν συλλογισμὸ: 
καὶ παράδειγμα τὴν ρητορικὴν ἐπαγωγήν. Πράγματι, ὅσοι 
ἐπιχειροῦν νὰ ἀποδείξουν μὲ τοὺς λόγους των χρησιμοποιοῦν 
ἢ παραδείγματα ἢ ἐνθυμήματα καὶ τίποτε ἄλλο. “Επομένως, 
ἐὰν διὰ νὰ ἀποδείξωμεν κάτι σχετικὸν μὲ οἱονδήποτε πρᾶ- 
γμα ἢ πρόσωπον, εἶναι ἀπόλυτος ἀνάγχη (καθῶς ἀπεδείξαμεν 
εἰς τὰ Αναλυτικὰ ) νὰ χρησιμοποιήσωμεν ἢ συλλογισμοὺς ἢ 
ἐπαγωγήν, εἶναι ἐπίσης ἀνάγκη τὸ καθένα ἀπ᾽ χὐτὰ νὰ συμ- 
πίπτῃ μὲ τὰ ἀντίστοιχά των τῆς ρητορικῆς δ. 

Ἡ διαφορὰ μεταξὺ παρχδείγματος καὶ ἐνθυμήματος ἐφα- 
νερώθη εἰς τὰ Τοπικά, ὅπου ἔχει ἐξετασθῆ ἤδη ὁ συλλο- 
γισμὸς καὶ ἡ ἐπαγωγή. ᾿Εικεῖ ἐξηγήσαμεν ὅτι, ὅταν ἀποδει- 
Χνύῃ κανεὶς κάποιο γεγονὸς ἀπὸ τὴν ὕπαρξιν πολλῶν ὁμοίων 
γεγονότων, ἔχομεν ἐπαγωγὴν (εἰς τὴν διαλεκτικήν), ἐδῶ δὲ 
(εἰς τὴν ρητορικὴν) παράδειγµα. Όταν πάλιν ἀπὸ ὡρισμένα 
γεγονότα, ποὺ πράγματι ὑπάρχουν, προχύπτῃ ὡς συνέπειά 
των ἕνα ἄλλο γεγονός, ἐξ αἰτίας τοῦ ὅτι τὰ πρῶτα γενικῶς 
ἢ συνήθως ἀληθεύουν, τότε ἔχομεν ἐκεῖ μὲν (εἰς τὴν διαλε- 
κτικὴν) συλλογισμόν, ἐδῶ δὲ (εἰς τὴν ρητορικὴν) ἐνθύμημα. 


ὁ συλλογισμὸς κατ᾽ ἀναλογίαν, ὅπου ἐκ τῶν μερικῶν συμπεραχίνομεν 
καὶ περὶ ἄλλων μερικῶν. Τὸ παράδειγμα, μὲ αὐτὴν τὴν σημασίαν λαμ- 
θανόμενον, φυσικὰ περιέχει ἐπαγωγήν, διότι σιωπηρῶς ἐν αὐτῷ ἐξυ- 
παχούεται ὅτι ἐχεῖνο ποὺ ἰσχύει διὰ μερικάς, ἰσχύδι καὶ διὰ τὸ σύ- 
νολον τῶν ὁμοειδῶν περιπτώσεων καὶ δι᾽ αὐτὸ ἰσχύει χαὶ διὰ τὰς ἄλ- 
λας ὁμοειδεῖς περιπτώσεις. 

4, ᾿Αριστοτέλους ᾽Αναλυτικὰ Β΄’ 33, 94. 

δ. Δηλ. τὸ ἐνθύμημα μὲ τὸν συλλογισμὸν καὶ τὸ παράδειγμα μὲ 
τὴν ἐπαγωγήν. 
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90 ἀγαϑὸν τὸ εἶδος τῆς δητορείας: καϑάπερ γὰρ καὶ ἓν τοῖς 
μεϑοδικοῖς εἴρηται, καὶ ἐν τούτοις ὁμοίως ἔχει. Εἰσὶν γὰρ 
αἱ μὲν παραδειγματώδεις ῥητορεῖαι αἱ δὲ ἐνϑυμηματικαί, 
καὶ ῥήτορες ὁμοίως οἳ μὲν παραδειγµατώδεις οἳ δὲ ἐνϑυμη- 
ματικοί. Πιθανοὶ μὲν οὖν οὐχ ἧττον οἳ λόγοι οἱ διὰ τῶν 

95 παραδειγμάτων, ϑορυβοῦνται δὲ μᾶλλον οἱ ἐνθυμηματικοί. 
Τὴν δ᾽ αἰτίαν αὐτῶν, καὶ πῶς ἑκατέρῳ χρηστέον, ἐροῦμεν 
ὕστερον νῦν δὲ περὶ αὐτῶν τούτων μᾶλλον διορίσωμεν 
καϑαρῶς. 

᾿Επεὶ γὰρ τὸ πιϑανὸν τινὶ πιϑανόν ἔστι, καὶ τὸ μὲν 

89 εὐθὺς ὑπάρχει δι αὐτὸ πιϑανὸν καὶ πιστὸν τὸ δὲ τῷ δεί- 
κνυσθαι δοκεῖν διὰ τοιούτων, οὐδεμία δὲ τέχνη σκοπεῖ τὸ 
καϑ᾽ ἕκαστον, οἷον ἢ ἰατρικὴ τί Σωκράτει τὸ ὑγιεινόν ἔστιν 
ἢ Καλλίᾳ, ἀλλὰ τί τῷ τοιῷδε ἢ τοῖς τοιοῖσδε (τοῦτο γὰρ 
ἔντεχνον, τὸ δὲ καϑ᾽ ἕκαστον ἄπειρον καὶ οὐκ ἐπιστητὸν) 

85 οὐδὲ ἥ ῥητορικὴ τὸ καϑ᾽ ἕκαστον ἔνδοξον ϑεωρήσει, οἷον 
δωκράτει ἢ ᾿ἱππίᾳ, ἀλλὰ τὸ τοιοῖσδε, καϑάπερ καὶ ἡ δια- 
λεκτική. Καὶ γὰρ ἐκείνη συλλογίζεται οὐκ ἐξ ὧν ἔτυχεν" 
(φαίνεται γὰρ ἅττα καὶ τοῖς παραληροῦοιν) ἀλλ᾽ ἐκείνη μὲν 
ἐκ τῶν λόγου δεομένων, ἡ δὲ δητορικὴ ἐκ τῶν ἤδη βου- 

1351 α λεύεσῦαι εἰωδότων. "ἔστιν δὲ τὸ ἔργον αὐτῆς περί τε τοι- 
ούτων περὶ ὦν βουλευόμεϑα καὶ τέχνας μὴ ἔχομεν, καὶ ἐν 
τοῖς τοιούτοις ἀκροαταῖς οἳ οὗ δύνανται διὰ πολλῶν συνο- 


ρᾶν οὐδὲ λογίξεσϑαι πόρρωϑεν. Βουλευόμεὺδα δὲ περὶ τῶν 


1. Ἔργον τοῦ Αριστοτέλους ποὺ ἔχει χαθῆ. 

2. Ὅπως εἶνχι γνωστόν, ὁ συλλογισμὸς ἀποτελεῖται ἀπὸ τῆν μβί- 
ζονα, τὴν ἑλάσσονα καὶ τὸ συμπέρασμα. Αἱ δύο πρῶται ὀνομάζονται 
προτάσεις. Π. χ. οἳ ἄνθρωποι εἶναι θνητοί, ὁ Α εἶναι ἄνθρωπος, ἄρα 
ὁ Α εἶναι θνητός. 


ΡΗΤΟΡΙΚΗ Α΄, 3, 1366ὺ, 90--185Τα, 4 25 


Εἶναι φανερὸν ὅτι τὸ καθένα ἀπὸ τὰ μέσα αὐτὰ εἶναι 
ὠφέλιμον εἰς τὴν ρητοριχὴν καὶ ἐκεῖνο ποὺ ἐξηγήσαμεν εἰς 
τὰ Μεθοδικὰ ' ἰσχύει χαὶ ἐδῶ. Πράγματι ὑπάρχουν ἀγορεύ- 
σεις ποὺ βασίζονται εἰς παραδείγματα καὶ ἄλλαι εἰς τὰ ἐν- 
θυμήματα, ἐπίσης δὲ καὶ ἀπὸ τοὺς ρήτορας ἄλλοι προτι- 
μοῦν τὸ παράδειγμα καὶ ἄλλοι τὸ ἐνθύμημα. Καὶ δὲν εἶναι 
μὲν ὀλιγώτερον πειστικὰ τὰ ἐπιχειρήματα ποὺ βασίζονται 
εἰς παραδείγματα, ἐκεῖνα ὅμως, ὅπου κυριαρχεῖ τὸ ἐνθύμημα, 
Χλονίζουν περισσότερον τὸν ἀκροατήν. 

Καὶ ὁ μὲν λόγος ὑπάρξεώς των χαὶ ὁ τρόπος, μὲ τὸν 
ὁποῖον πρέπει νὰ χρησιμοποιῆται τὸ καθένα ἀπὸ τὰ δύο, θὰ 
ἐκτεθῇ ἀργότερα. Πρὸς τὸ παρὸν ἀρκούμεθα νὰ δώσωμεν 
σαφῆ τὸν ὁρισμόν των. “Όταν λέγωμεν ὅτι κάτι τι εἶναι πει- 
στιχόν, ἐννοοῦμεν ὅτι εἶναι δυνατὸν δι αὐτοῦ νὰ πεισθῇ ὡὧρι- 
σμένον πρόσωπον. Καὶ ἄλλοτε μὲν εἶναι πειστιχὸν καὶ πι- 
στευτὸν ἀμέσως ἐξ αἰτίας τῆς φύσεώς του, ἄλλοτε δὲ ἐμμέ- 
σως, ἀφοῦ περὶ αὐτοῦ χρησιμοποιηθοῦν πειστικὰ καὶ πι- 
στευτὰ ἐπιχειρήματα. Καμιιίχ τέχνη δὲν ἐξετάζει τὰς ἆτο- 
μικὰς περιπτώσεις. Ἡ ἰατρικὴ π.χ. δὲν ἐξετάζει τὶ ὠφελεῖ 
εἰς τὴν ὑγείαν τοῦ Σωκράτους ἢ τοῦ Καλλία, ἀλλ᾽ εἰς τὸν 
τάδε ἢ εἰς τὸν τάδε ποὺ εὑρίσκονται εἰς ὡρισμένην κατά- 
στασιν ἀπὸ ἀπόψεως ὑγείας. Αὐτὸ εἶναι τὸ ἀντικείμενον τῆς 
τέχνης, ἐνῷ αἱ ἀτομικαὶ περιπτώσεις εἶνχι ἄπειροι καὶ δια- 
φεύγουν ἀπὸ τὴν ἐπιστημονικὴν γνῶσιν. Καὶ ἡ ρητορικὴ 
λοιπὸν δὲν θὰ ἐξετάσῃ τὶ πρόκειται νὰ φανῇ πιστευτὸν εἰς ἓν 
ὡρισμένον πρόσωπον, εἰς τὸν Σωκράτην. λόγου χάριν, ἢ εἰς τὸν 
Ἱππίαν, ἀλλὰ τὶ θὰ φανῇ πιστευτὸν εἰς πρόσωπα ποὺ εὑρί- 
σκονται εἰς μίαν ὡρισμένην κατάστασιν. Τὸ ἴδιον συμβαίνει 
καὶ μὲ τὴν διαλεκτικῆν. Καὶ αὐτὴ πράγματι, ὅταν κάμνῃ 
συλλογισμούς, δὲν τοὺς στηρίζει ἐπάνω σὲ ὁποιανδήποτε πρό- 
τασιν } (διότι μερικαὶ ἀπὸ αὐτὰς εἶναι κατάδηλοι καὶ εἰς 
ἐκείνους ἀκόμη ποὺ ἔχουν παραλήρημα), ἀλλ᾽ ἡ μὲν διχλε- 
Χτικὴ κάμνει συλλογισμοὺς δι ἐκεῖνχ τὰ ζητήματα ποὺ πρέ- 
πει νὰ τεθοῦ; ὑπὸ λογικὸν ἔλεγχον. ἢ δὲ ρητορικὴ ἆσχο- 
λεῖται μὲ τὰ ζητήματα ποὺ συνήθως συζητοῦνται, 

Ἔργον τῆς ρητορικῆς εἶναι ὁ χειρισμὸς ζητημάτων ποὺ 
συζητοῦνται χωρὶς νὰ ἐπιδέχωνται μίαν τεχνικὴν λύσιν καὶ 
ἀπευθύνεται πρὸς ἀκροατήριον συντεθειμένον κατὰ τρόπον 
ὥστε νὰ μὴ δύναται νὰ βλέπῃ τὴν κατάστασιν διὰ μέσου πολ- 


10 


15 


90 


25 


26 ΑΡΙΣΤΟΤΕΛΟΥΣ 


φαινομένων ἐνδέχεσϑαι ἀμφοτέρως ἔχειν' περὶ γὰρ τῶ; 
ἀδυνάτων ἄλλως ἢ γενέσθαι ἢ ἔσεσθαι ἢ ἔχειν οὐδεὶς βου- 
λεύεται οὕτως ὑπολαμβάνων' οὐδὲν γὰρ πλέον. ᾿Ενδέχεται 
δὲ συλλογίζεσϑαι καὶ συνάγειν τὰ μὲν ἐκ συλλελογισμένωι 
ποότερον, τὰ δ᾽ ἐξ ἀσυλλογίστων μὲν δεομένων δὲ συλλογι- 
σμοῦ διὰ τὸ μὴ εἶναι ἔνδοξα, ἀνάγκη δὲ τούέων τὸ μὲν μὴ 
εἶναι εὐεπακολούθητον διὰ τὸ μῆκος (ὁ γὰρ κριτὴς ὑπόκει- 
ται εἶναι ἁπλοῦς), τὰ δὲ μὴ πιϑανὰ διὰ τὸ μὴ ἐξ ὅμολογου- 
μένων εἶναι μηδ᾽ ἐνδόξων, ὥστ᾽ ἀναγκαῖον τό τε ἐνϑύ- 
µήηµα εἶναι καὶ τὸ παράδειγµα περί τε τῶν ἐνδεχομένων 
ὡὧς τὰ πολλὰ ἔχειν ἄλλως, τὸ μὲν παράδειγµα ἐπαγαιγὴν τὸ 
δ᾽ ἐνϑύμημα συλλογισμόν, καὶ ἐξ ὀλίγων τε καὶ πολλάκις 
ἐλαττόνων ἢ ἐξ ὧν ὁ πρῶτος συλλογισμός" ἐὰν γὰρ ᾗ τι τού- 
των γνώριμον, οὐδὲ δεῖ λέγειν αὐτὸς γὰρ τοῦτο προστίϑη- 
σιν ὃ ἀκροατής, οἷον ὅτι Δωριεὺς στεφανίτην ἀγῶνα νενίκη- 
κέν, ἱκανὸν εἰπεῖν ὅτι ᾿Ολύμπια γὰρ νενίκηκεν, τὸ δ᾽ ὅτι 
στεφανίτης τὰ ᾿Ολύμπια, οὐδὲ δεῖ προσϑεῖναι' γιγνώσκουσι 
γὰρ πάντες. 

"Επεὶ δ᾽ ἐστὶν ὀλίγα μὲν τῶν ὀναγκαίων περὶ ὧν οἱ 
δητορικοὶ συλλογισμοί εἶσι' (ιὰ γὰρ πολλὰ περὶ ὧν αἱ κρί- 
σεις καὶ αἳ σκέψεις, ἐνδέχεται καὶ ἄλλως ἔχειν' περὶ ὧν μὲν 
γὰρ πράττουσι, βουλεύονται καὶ σκοποῦσι, τὰ δὲ πραττό- 
µενα πάντα τοιούτου γένους ἐστί, καὶ οὐδὲν ὧς ἔπος εἰπεῖν 
ἐξ ἀνάγκης τούτων) τὰ δ᾽ ὡς ἐπὶ τὸ πολὺ συμβαίνοντα καὶ 


ἐνδεχόμενα ἐκ τοιούτων ἀνάγκη ἑτέρων συλλογίζεσϑαι, τὰ 


1. Τὸν συλλογισμὸν τῆς διαλεκτικῆς. 


ΡΗΤΟΡΙΚΗ Α΄, 9, 135Τα, ὅ- 99 ο 9: 


λῶν σκέψεων, οὔτε νὰ πχρακολουθῇ μακρὰν σειρὰν συλλογι- 
σμῶν. Τίέθενται δὲ ὑπὸ συζήτησιν ἐχεῖνα τὰ θέματα ποὺ 
φχίνεται ὅτι εἶναι δυνατὸν νὰ ἔχουν δύο ἀντιθέτους λύσεις. 
Διότι χανεὶς δὲν συζητεῖ περὶ πραγμάτων ποὺ εἶναι ἀλύνα- 
τον νὰ ἦσαν. νὰ εἶναι ἢ νὰ γίνουν διαφορετικὰ ἀπὸ ὅ,τι πα- 
ρουσιάτονται. Εἰς αὐτὴν τὴν περίπτωσιν δὲν ἔχει κανεὶς 
παρὰ ν ἀναγνωρίσῃ ὅτι ἔτσι εἶναι. 

Εἶναι ἐνδεχόμενον οἱ συλλογισμοὶ νὰ γίνωνται καὶ τὰ 
συμπεράσματα νὰ συνάγωνται εἴτε ἀπὸ προτάσεις ποὺ προγ- 
γουμένως ἔχουν συναχθῆ δι ἄλλων συλλογισμῶν, εἴτε καὶ 
ἀπὸ προτάσεις ποὺ δὲν ἀπεδείχθησαν μὲν ἀκόμη, ἀλλ᾽ ἔχουν 
ἀνάγχην ν᾽ ἀποδειχθοῦν διὰ συλλογισμῶν, διότι φαίνονται 
ἀπίθανοι. Συμβαίνει χατ ἀνάγκην. μεταξὺ αὐτῶν, ἄλλας μὲν 
νὰ μὴ, εἶναι εὔχολον νὰ τὰς παραχολουθήσῃ ὁ ἀκροατὴς ποὺ 
πρέχειται ν᾽ ἀποφασίσῃ (ὑποθέτομεν ὅτι ὁ ἀκροατὴς εἶναι 
ἁπλοϊκὲς) ἐξ αἰτίας τοῦ ὅτι χρειάζονται μακρὰν ἀνάπτυξιν. 
"Αλλαι πάλιν συμθαίνει νὰ μὴ εἶναι πειστικαἰ, διότι δὲν στη- 
ρίζονται ἐπάνω εἰς ἀνεγνωρισμένα ἢ ἔστω καὶ ἁπλῶς πιθανὰ 
γεγονότα. Εἶναι λοιπὸν ἀνάγκη νὰ χαταφύγωμεν εἰς τὸ ἐν- 
θύμημα καὶ εἰς τὸ πχράᾶδειγµκ. -εἰς ἐκείνας τὰς ὑποθέσεις 
ποὺ ἐπιδέχονται πολλὰς χαὶ διαφόρους λύσεις, εἰς μὲν τὸ 
παράδειγμα ὡς ἐπχγωγήν, εἰς δὲ τὸ ἐνθύμημα ὡς συλλογι- 
σμόν, ὁ ὁποῖος ὅμως συνίσταται ἀπὸ ὀλίγους ὅρους, καὶ συ- 
χνὰ ὀλιγωτέρους ἀπὸ ἐκείνους ποὺ ἀποτελοῦν τὸν ἄρτιον 
συλλογισμόν '. Πράγματι, ἂν κάποιχ ἀπὸ τὰς προτάσεις τοῦ 
(ρητορικοῦ) συλλογισμοῦ εἶναι γνωστή, δὲν πρέπει νὰ ἐκφω- 
γῆται. Διότι τὴν προσθέτει αὐτὸς ὁ ἴδιος ὁ ἀκροατής. ᾿Εὰν 
πράγματι θέλωμεν νὰ εἴπωμεν ὅτι ὁ Δωριεὺς ἐνίκησεν εἰς 
ἀγῶνα ποὺ ἔχει ὣς ἔπαθλον στέφανον, ἀρκεῖ νὰ εἴπωμεν ὅτι 
ἐνίκησεν εἰς τοὺς ᾿Ολυηππιακοὺς ἀγῶνας καὶ δὲν εἶναι ἀνάγχη 
νὰ προσθέσωμεν ὅτι οἱ ᾿Ολυμπιακοὶ ἀγῶνες ἔχουν ὡς ἔπα- 
θλον στέφανον, διότι αὐτὸ ὅλοι τὸ ξέρουν. | 

᾿Ολίγαι μόνον προτάσεις εἶναι ἀνάγκη νὰ χρησιµοποιη- 
θοῦν διὰ τὴν κατασκευὴν ἑνὸς ρητορικοῦ συλλογισμοῦ. Μέ- 
γας ἀριθμὸς τῶν ζητημάτων, ἐπὶ τῶν ὁποίων γίνονται κρί- 
σεις καὶ παρατηρήσεις. ἐπιδέχοντχι καὶ διαφορετιχκὴν λύσιν. 
Πράγματι, ἡ συζήτησις καὶ ἡ ἔρευνα γίνεται περὶ πράξεων. 
᾿Αλλ᾽ αἱ πράξεις ἔχουν αὐτὸν ἀκριβῶς τὸν χαρακτῆρα καὶ 
καμμία οὕτως εἰπεῖν πρᾶξις δὲν γίνεται κατ᾽ ἀνάγκην. Αὐτὰ 
λοιπόν. τὰ ὁποῖα εἶναι μόνον ἐνδεχόμενα καὶ ἁπλῶς συνηθέ- 
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δ᾽ ἀναγκαῖα ἐξ ἀναγκαίων (δῆλον δ' ἡμῖν καὶ τοῦτο ἐκ τῶν 
ἀναλυτικῶν ρτίοτ. 110. Ι, 8 εἰ 12--14), φανερὸν δει ἕξ ὧν 
τὰ ἐνϑυμήυατα λέγεται, τὰ μὲν ἀναγκαῖα ἔσται, τὰ δὲ πλεῖ- 
στα ὡς ἐπὶ τὸ πολύ, τὰ δ᾽ ἐνϑυμήματα ἐξ εἰκότων καὶ ἐκ 
σημείων, ὥστε ἀνάγκη τούτων ἑκάτερον ἑκατέρῳ ταὐτὸ 
εἶναι. Τὸ μὲν γὰρ εἶκός ἔστιν ὥς ἐπὶ τὸ πολὺ γινόμενον, 
οὖχ ἁπλῶς δὲ καϑάπερ ὁρίζονταί τινες, ἀλλὰ τὸ περὶ τὰ 


ἐνδεχόμενα ἄλλως ἔχειν, οὕτως ἔχον πρὸς ἐκεῖνο πρὸς ὃ 


1351 2 εἶκός, ὡς τὸ καθόλου πρὸς τὸ κατὰ μέρος᾽ τῶν δὲ σημείων 


10 


τὸ μὲν οὕτως ἔχει ὣς τῶν καϑ᾽ ἕκαστόν τι πρὸς τὸ καϑό- 
λου, τὸ δὲ ὥς τῶν καϑόλου τι πρὸς τὸ κατὰ μέρος. Τούτων 
δὲ τὸ μὲν ἀναγκαῖον τεκμήριον, τὸ δὲ μὴ ἀναγκαῖον ἀνώ- 
νυιιόν ἐστι κατὰ τὴν διαφοράν. ᾿Αναγκαῖα μὲν οὖν λέγω ἐξ 
ὧν γίνεται συλλοχισμός. Διὸ καὶ τεκμήριον τὸ τοιοῦτον τῶν 
σημείων ἐστίν' ὅταν γὰρ μὴ ἐνδέχεσθαι οἴωνται λῦσαι τὸ 
λεχϑέν, τότε φέρειν οἴονται τεκμήριον ὡς δεδειγμένον καὶ 
πεπερασμένον᾽ τὸ γὰρ τέκμαρ καὶ πέρας ταὐτόν ἐστι κατὰ 
τὴν ἀρχαίαν γλῶτταν. "ἔστιν δὲ τῶν σημείων τὸ μὲν ὧς 
τὸ καϑ᾽ ἕκαστον πρὸς τὸ καθόλου ὧδε, οἷον εἴ τις εἴπειεν 
σημεῖον εἶναι ὅτι οἳ σοφοὶ δίκαιοι, Σωκράτης γὰρ σοφὸς 
ἦν καὶ δίκαιος. Τοῦτο μὲν οὖν σημεῖον, λυτὸν δέ, κἂν ἆλη- 
ϑὲς ἢ τὸ εἰρήμένον' ἀσυλλόγιστον γάρ. Τὸ δέ, οἷον εἴ τις 
εἴπειεν σημεῖον ὅτι νοσεῖ, πυρέττει γάρ, ἢ τέτοκεν ὅτι γάλα 


ἔχει, ἀναγκαῖον. Ὅπερ τῶν σημείων τεκμήριον μόνον ἐσιίν' 


1. Δηλ. ἐνδεχομένων καὶ συνήθως ἀληθευόντων. 

9, Δηλ. εἶναι ἁπλῶς πιθανόν, ἀληθεύει συνήθως καὶ ὄχι κατ’ 
ἀνάγκην. 

ὃ Πρέλ. καὶ τὴν συνήθη φράσιν, ὅταν χάτι φαίνεται ὅτι ἔχει 
διερευν ην καὶ ἀπολειχθῆ πλήρως: «αὐτὸ εἶναι ἡ τελευταία λέξις 
τοῦ ζητήματος». 


ΡΗΤΟΡΙΚΗ Α΄’, 2, 1351α, 80-- 18570, 16 29 


στερον ἀληθεύουν, κατ᾽ ἀνάγκην τὰ ἀποδεικνύομεν δι᾽ ὁμοίων 
συλλογισμῶν '. Τὰ δὲ ἀναγκαῖα συμπεράσματα συνάγονται 
μόνον ἀπὸ ἀναγχαίας προτάσεις. Ιἰαὶ τοῦτο δὲ μᾶς εἶναι 
γνωστὸν ἀπὸ τὰ ᾿Αναλυτικά. ᾿Εκ τούτων προχύπτει ὅτι αἱ 
προτάσεις, ποὺ ἀπαρτίζουν τὸ ἐνθύμημα, ἄλλοτε μὲν εἶναι 
ἀναγκαῖαι, ὣς ἐπὶ τὸ πλεῖστον ὅμως εἶναι μόνον συνήθεις. 
Πράγματι ὀνομάζομεν ἐνθυμήματα τὰ συμπεράσμ.χτα ποὺ 
βασίζονται ἐπάνω εἰς πιθανότητας καὶ ἐνδείξεις. Κατ᾽ ἀνάγ- 
ΧΊΥ λοιπὸν καὶ τὸ συμπέρασμα ἔχει τὰς αὐτὰς ἰδιότητας μὲ 
τὰς προτάσεις ἀπὸ τὰς ὁποίας προκύπτει ”. 

Πιθχνὸν εἶναι ἐκεῖνο ποὺ συνήθως συµβαίνει-- καὶ αὐτὸ 
ὄχι ἀπολύτως, ὅπως μερικοὶ τὸ ὁρίζουν---ἀλλὰ (ἐκεῖνο ποὺ 
συμβαίνει συνήθως) ἐπὶ ζητημάτων ποὺ δὲν ἀποκλείουν καὶ 
διαγορετικὴν λύσιν. Τὸ δὲ πιθανὸν ἔχει πρὸς τὸ ἀληθὲς τὴν 
ἰδίαν σχέσιν ποὺ ἔχει τὸ μερικὸν πρὸς τὸ γενικόν. 

Αἱ ἐνδείξεις πάλιν, ἄλλαι μὲν ἀπὸ τὸ γενικὸν φαίνονται 
ὅτι ἀποδεικνύουν τὸ μεριχόν, ἄλλαι δὲ ἀπὸ τὸ μερικὸν τὸ 
γενιχόν. Καὶ αἱ μὲν ἀναγκαῖαι ἐνδείξεις καλοῦνται τεχμή- 
ριαι, αἱ δὲ ἄλλαι δὲν ἔχουν ὄνομα πρὸς ἰδιαιτέραν διάκρι- 
σίν των. 

Λέγω δὲ ἀναγκαίας τὰς ἐνδείξεις ἀπὸ τὰς ὁποίας Ἴμπο- 
ρεῖ νὰ συναχθῇ ἕνας συλλογισμός. Διὰ τοῦτο μεταξὺ τῶν 
ἐνδείξεων τὸ τεκμήριον ἔχει αὐτὴν τὴν ἰδιότητα. Διότι ὅταν 
ἐχεῖνο ποὺ ἐλέχθη νομισθῇ ὅτι δὲν εἶναι δυνατὸν νὰ ἆνα- 
σκευχσθῇ, τότε λέγομεν ὅτι παρήχθη τεκμήριον, ὡς κάτι 
τελειωτικῶς ἀποδεδειγμένον. Καὶ πράγματι, εἰς τὴν ἀρχαίαν 
γλῶσσαν αἱ λέξεις τέχμαρ καὶ πέρας εἶχαν τὴν ἰδίαν ση- 
μασίαν ". 

Ἔκ τῶν ἐνδείξεων ἄλλαι μέν, ὅπως εἴπομεν, χωροῦν ἀπὸ 
τὸ μερικὸν εἰς τὸ γενικὸν κατὰ τὸν ἑξῆς τρόπον. Αν εἴπω- 
μεν λόγου χάριν ὅτι, ἐπειδὴ ὁ Σωκράτης ἧτο σοφὸς καὶ δί- 
καιος, ὑπάρχει ἔνδειξις ὅτι οἱ σοφοὶ εἶναι καὶ δίκαιοι. 
Αὐτὸ εἶναι ἔνδειξις, ἀλλ εἶναι δυνατὸν νὰ ἀναχσχευχσθῇ 
καὶ ἂν ἀκόμη ὑποθέσωμεν ὅτι εἰς τὴν εἰδικὴν περίπτωσιν 
ὅπου ἐλέχθη εἶναι ἀληθές. Διότι μὲ τὴν ἔνδειξιν αὐτὴν δὲν 
ἠμπορεῖ νὰ κατασκευασθῇ. συλλογισμός. Παρουσιάζονται 
ὅμως καὶ ὡς ἑξῆς: Κάποιος εἶναι ἄρρωστος. καὶ ἔνδειξις 
περὶ τούτου εἶναι τὸ ὅτι ἔχε: πυρετόν. Ἢ κάποια ἔχει 
γάλα, καὶ αὐτὸ εἶναι ἔνδειξις ὅτι ἐγέννησε. Αἱ ἐνδείξεις 
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μόνον γάρ, ἂν ἀληϑὲς ἡ, ἅλυτόν ἔστιν. Τὸ δὲ ὧς τὸ καϑό- 
λου πρὸς τὸ κατὰ μέρος ἔχον, οἷον εἴ τις εἴπειεν, ὅτι πυ- 
ρέττει, σημεῖον εἶναι, πυκνὸν γὰρ ἀναπνεῖ. Λυτὸν δὲ καὶ 
90 τοῦτο, κἂν ἀληϑὲς ᾖ' ἐνδέχεται γὰρ καὶ μὴ πυρέττοντα 
πνευστιᾶν. Τί μὲν οὖν εἰκός ἐστι καὶ τί σημεῖον καὶ τεκ- 
μήοιον, καὶ τί διαφέρουσιν, εἴρηται μὲν καὶ νῦν, μᾶλλον 
δὲ φανερῶς καὶ περὶ τούτων, καὶ διὰ τίν᾽ αἰτίαν τὰ μὲν 
ἀσυλλόγιστά ἔστι τὰ δὲ συλλελογισμένα, ἐν τοῖς ἀναλυτικοῖς 
95 (Απαί. ρτίοτ. 11, 27) διώρισται περὶ αὐτῶν. 

Παράδειγμα δὲ ὅτι μέν ἔστιν ἐπαγωγὴ καὶ περὶ ποῖα 
ἐπαγωγή, εἴρηται" ἔστι δὲ οὔτε ὧς µέρος πρὸς ὅλον οὔϑ᾽ 
ὡς ὅλον πρὸς μέρος οὔϑ᾽ ὧς ὅλον πρὸς ὅλον, ἀλλ᾽ ὧς µέρος 
πρὸς μέρος, ὅμοιον πρὸς ὅμοιον, ὅταν ἄμφω μὲν ᾗ ὑπὸ τὸ 

80 αὐτὸ γένος, γνωριμώτερον δὲ ϑάτερον ἢ ὑδατέρου, παρά- 
δειγμά ἐστιν οἷον ὅτι ἐπιβουλεύει τυραννίδι Διονύσιος. 
αἰτῶν τὴν φυλακή» καὶ γὰρ [Πεισίστρατος πρότερον ἐπι-. 
βουλεύων τει φυλακὴν καὶ λαβὼν ἐτυράννευσε, καὶ Θεα- 
γένης ἓν Μεγάροις: καὶ ἄλλοι ὅσους ἴσασι, παράδειγµα 

85 πάντες γίγνονται τοῦ Διονυσίου, ὃν οὐκ ἴσασίν πω εἶ διὰ 
τοῦτο αἶτεῖ. Πάντα δὲ ταῦτα ὑπὸ τὸ αὐτὸ καϑόλου, ὅτι ὁ 
ἐπιβουλεύων τυραννίδι φυλακὴν αἰτεῖ. 

Ίδδδα Εξ ὧν μὲν οὖν λέγονται αἱ δοκοῦσαι εἶναι πίστεις ἄπο- 
δεικτικαί, εἴρηται. Τῶν δὲ ἐνϑυμημάτων μεγίστη διαφορὰ 
καὶ μάλιστα λεληϑυῖα σχεδὸν παρὰ πᾶσίν ἐστιν ἥπερ καὶ 
περὶ τὴν διαλεκτικὴν μέϑοδον τῶν συλλογισμῶν' τὰ μὲν γὰρ 


6 αὐτῶν ἐστι κατὰ τὴν ῥητορικὴν ὥσπερ καὶ κατὰ τὴν διαλὲ- 
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αὐταὶ εἶναι ἀναγκαῖαι. Καὶ μόνον αἱ ἐνδείξεις αὐτοῦ τοῦ 
εἴδους εἶναι τεκμήρια. Διότι αὐταὶ μόναι, ἂν εἶναι ἀληθῆ 
τὰ δεδομένα ἐπὶ τῶν ὁποίων στηρίζονται, δὲν εἶναι δυνατὸν 
νὰ ἀνασκευαχσθοῦν. "Ας ἴδωμεν τώρα τὰς ἐνδείξεις ποὺ ἀπὸ 
τὸ γενικὸν χωροῦν πρὸς τὸ μερικόν. "Αν κάποιος, λόγου χά: 
ριν, εἴπῃ ὅτι ὁ δεῖνα ἀναπνέει γρήγορα, καὶ αὐτὸ εἶναι ἔν- 
δειξις ὅτι ἔχει πυρετόν. ᾿Αλλὰ καὶ αὐτό, καὶ ἐὰν εἰς τὴν 
συγχεκριμένην περίπτωσιν ἀληθεύῃ. δύνατχι (ὡς γενικὸν 
συμπέρασμα) νὰ ἀνασχευασθῇ. Διότι εἶναι δυνατὸν νὰ πνευ- 
στιᾷ χανεὶς χωρὶς νὰ ἔχῃ πυρετόν. "Ετσι λοιπὸν ἔχομεν 
ἐξηγήσει καὶ τώρα τὶ εἶναι πιθανόν. τὶ εἶναι ἔνδειξις, τὶ 
εἶναι τεκμήριον καὶ ποῖαι αἱ μεταξύ των διαφοραί. Κὶς δὲ 
τὰ ᾿Αναλυτικὰ ἐξεθέσαμεν σαφέστερα τὰ περὶ αὐτῶν καὶ τὴν 
αἰτίαν διὰ τὴν ὁποίαν μερικὰ ἀπ᾽ αὐτὰ δὲν ἠμποροῦν νὰ 
ἀποτελέσουν μέρος λογικοῦ συλλογισμοῦ, ἐνῷ ἄλλα πάλιν 
Ἡμποροῦν. 

Ὡς πρὸς τὸ παράδειγµα, ἐλέχθη προηγουμένως ὅτι εἷ- 
ναι ἐπαγωγὴ καὶ εἰς ποῖα θέματα εἶναι δυνατὸν νὰ ἐφαρμο- 
σθῇ. Δὲν ἔχει τὴν σχέσιν τοῦ μερικοῦ πρὸς τὸ γενικόν, οὔτε 
τοῦ γενικοῦ πρὸς τὸ μερικόν, οὔτε τοῦ γενικοῦ πρὸς τὸ γε- 
νικέν. Ἔχει τὴν σχέσιν τοῦ μερικοῦ πρὸς τὸ μερικὸν καὶ 
τοῦ ὁμοίου πρὸς τὸ ὅμοιον. Εχομεν παράδειγµα ὅταν χαὶ 
αἱ δύο προτάσεις εἶναι μέρη τοῦ αὐτοῦ γένους, ἀλλ᾽ ἡ μία 
εἶναι γνωστοτέρα ἀπὸ τὴν ἄλλην. Ἔτσι διὰ ν᾿ ἀποδείξωμεν 
ὅτι ὁ Διονύσιος, ἀφοῦ ζητεῖ σωματοφυλακήν, ἐπιδιώκει νὰ 
γίνῃ τύραννος. ἀναφέρομεν ὅτι καὶ ὅτι ὁ Πεισίστρατος προη- 
γουμένως, ὅταν ἐπεδίωχε νὰ γίνῃ τύραννος, ἐζήτησε νὰ τοῦ 
δοθῇ σωματοφυλακὴ καί, ἅμα τοῦ ἐδόθη. ἔγινε τύραννος, ὅ- 
πως καὶ ὁ θεαγένης εἰς τὰ Μέγαρα. Καὶ αὐτοὶ καὶ ὅλοι οἱ 
ἄλλοι, ὅσοι εἶναι γνωστοί, γίνονται παράδειγμα διὰ τὸν Διο- 
νύσιον, ποὺ ἀκόμη δὲν εἶναι γνωστὸν ἂν δι αὐτὸν τὸν σχο- 
πὸν ζητεῖ σωμ.χτοφυλακήν. Ὅλα δὲ αὐτὰ ὑπάγονται ὑπὸ τὴν 
αὐτὴν γενικὴν κρίσιν, ὅτι ἐκεῖνος ποὺ ἐπιδιώκει νὰ γίνῃ τύ- 
ραννος, ζητεῖ πρῶτον νὰ τοῦ δοθῇ σωματοφυλακή. ᾿Εξεθέσα- 
μεν λοιπὸν ἀπὸ ποῖα στοιχεῖα ἀποτελοῦνται αἱ ἀποδείξεις 
ποὺ φαίνονται πειστικαί. 

Μεταξὺ δὲ τῶν ἐνθυμημάτων ὑπάρχει πολὺ μεγάλη δια- 
φορά, Ἡ ὁποία ἔχει διαφύγει τελείως τὴν προσοχὴν σχεδὸν 
ὅλων ὅσοι ἔχουν ἀσχοληθῆ μὲ τὴν ρητορικὴν καὶ ἢ ὁποία 
συναντᾶται ἐπίσης καὶ εἰς τὴν διαλεκτιχὴν μέθοδον τῶν συλ- 
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κτικὴν μέϑοδον τῶν συλλογισμῶ», τὰ δὲ κατ ἄλλας τέχνας 
καὶ δυνάμεις, τὰς μὲν οὔσας τὰς δ᾽ οὔπω κατειλημμένας᾽ 
διὸ καὶ λανθάνουσίν τε [τοὺς ἀκροατάς], καὶ μᾶλλον ἁπτό- 
μενοι κατὰ τρόπον μεταβαίνουσιν ἐξ αὐτῶν. Μᾶλλον δὲ 
σαφὲς ἔσται τὸ λεγόμενον διὰ πλειόνων ῥηϑέν. Λέγω γὰρ 
διαλεκτικούς τε καὶ ῥητορικοὺς συλλογισμοὺς εἶναι περὶ 
ὧν τοὺς τόπους λέγομεν. Οὗτοι δ᾽ εἰσὶν οἳ κοινοὶ περὶ δι- 
καίων καὶ φυσικῶν καὶ περὶ πολιτικῶν καὶ περὶ πολλῶν 
διαφερόντων εἴδει, οἷον ὁ τοῦ μᾶλλον καὶ ἧττον τόπος οὐὗ- 
δὲν γὰρ μᾶλλον ἔσται ἐκ τούτου συλλογίσασϑαι ἢ ἐνδύμημα 
εἰπεῖν περὶ δικαίων ἢ περὶ φυσικῶν ἢ περὶ δτουοῦν' 
καίτοι ταῦτα εἶδει διαφέρει. Ἴδια δὲ ὅσα ἔκ τῶν περὶ 
ξκάστον εἶδος καὶ γένος προτάσεών ἐστιν, οἷον περὶ φυ- 
σικῶν εἶσι προτάσεις ἐξ ὧν οὔτε ἐνϑύμημα οὔτε συλλο- 
γισμός ἐστι περὶ τῶν ἠδικῶ», καὶ περὶ τούτων ἄλλαι ἐξ 
ὧν οὖκ ἔσται περὶ τῶν φυσικῶν' ὁμοίως δὲ τοῦτ᾽ ἔχει 
ἐπὶ πάντων. Κἀκεῖνα μὲν οὗ ποιήσει περὶ οὐδὲν γένος 
ἔμφρονα' περὶ οὐδὲν γὰρ ὑποκείμενόν ἐστιν ταῦτα δὲ ὅσῳ 
τις ἂν βελτίω ἐκλέγηται, [τὰς προτάσεις] λήσει ποιήσας ἄλ- 
λην ἐπιστήμην τῆς διαλεκτικῆς καὶ ῥητορικῆς ἂν γὰρ 
ἐντύχῃ ἀρχαῖς, οὐκέτι διαλεκτικὴ οὐδὲ ῥητορικὴ ἀλλ᾽ ἐκείνη 
ἔσται ἧς ἔχει τὰς ἀρχάς. "Ἔστι δὲ τὰ πλεῖστα τῶν ἐνϑυμη- 


μάτων ἐκ τούτων τῶν εἰδῶν λεγόμενα τῶν κατὰ μέρος καὶ 


1, Βλ. βιδλ. Β΄ κεφ. 23 καὶ 24, καθὼς καὶ εἰσαγωγιχόν µου ση- 
μείωμα. 
9. Δηλ. ἐκείνους ποὺ δὲν ἀναφέρονται εἰς τὴν ρητορικὴν καὶ 
διαλεκτικήν. 
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λογισμῶν. "Άλλα μὲν ἐνθυμήματα ἀνάγονται εἰς τὴν ρητο- 
ρικήν, ὅπως ἀκριθῶς καὶ συλλογισμοί τινες ἀνάγονται εἰς 
τὴν διαλεχτικήν. "Αλλα ὅμως ἀναφέρονται εἰς ἄλλας τέ- 
χνας καὶ ἱκανότητας, ἀπὸ τὰς ὁποίας μεριχαὶ μὲν ὑπάρχουν, 
ἄλλαι ὅμως δὲν εἶναι ἀκόμη γνωσταί. Ἔτσι πολλοὶ ρήτορες, 
χωρὶς νὰ τὸ ἀντιληφθοῦν οἱ ἀκροαταί των, ἐπιδίλονται ἴδιαι- 
τέρως καὶ ὑπερθολικὰ εἰς ἐνθυμήματα ξένα πρὸς τὴν ρητο- 
ρικήν. ᾿Αλλὰ τοῦτο θὰ γίνῃ περισσότερον ἀντιληπτόν, ὅταν, 
κατωτέρω τὸ ἀναπτύξωμεν ἐκτενέστερον. 

᾿Ονομά-ω ρητοριχοὺς καὶ διαλεχτικοὺς συλλογισμοὺς 
ἐκείνους ποὺ χρησιμοποιοῦμεν διὰ νὰ ἀναπτύξωμεν τοὺς κοι- 
νοὺς τόπους '. Αὐτοὶ εἶναι χοιναὶ χρίσεις ποὺ ἠμποροῦν νὰ 
ἐφαρμοσθοῦν καὶ εἰς τὸ δίκαιον χαὶ εἰς τὴν φυσικὴν καὶ εἰς 
τὴν πολιτικὴν καὶ εἰς διάφορα ἄλλα εἰδικὰ ζητήματα. ὅπως 
λόγου χάριν ὁ χοινὸς τόπος περὶ τοῦ περισσοτέρου καὶ τοῦ ὀλι- 
γωτέρου. Διότι ἀπὸ αὐτὸν ἠμποροῦμεν ἐξ ἴσου καλὰ νὰ χαταρ- 
τίσωμεν συλλογισμὸν ἢ ἐνθύμημα εἴτε ἐπὶ νομιχῶν εἴτε ἐπὶ φυ- 
σιχῶν εἶτε ἐπὶ ὁποιωνδήποτε ἄλλων ζητημάτων. Μολονότι 
τὸ καθένα ἀπὸ αὐτὰ εἶναι διαφορετικοῦ εἴδουξ ἀπὸ τὰ ἄλλα. 
Εἰδικὰ δὲ ἐνθυμήματα εἶναι ἐκεῖνα ποὺ συνάγονται ἀπὸ 
προτάσεις ποὺ ἀνήκουν μόνον εἰς ἓν ὡρισμένον εἶδος ἢ γέ- 
νος. Ὑπάρχουν. λόγου χάριν, εἰς τὴν φυσικὴν προτάσεις, 
ἀπὸ τὰς ὁποίας δὲν ἠμποροῦν νὰ συναχθοῦν ἐνθυμήματα οὔτε 
συλλογισμοὶ ποὺ νὰ ἔχουν ἐφαρμογὴν εἰς τὰς ἠθικὰς ἐπι- 
στηµας, καὶ πάλιν εἰς τὰς ἠθικὰς ἐπιστήμας ὑπάρχουν προ- 
τάσεις ἀπὸ τὰς ὁποίας δὲν ἠμποροῦν νὰ συναχθοῦν ἐνθυμή- 
ματα οὔτε συλλογισμοὶ διὰ τὴν φυσικήν. Αὐτὸ δὲ ἐφαρμό- 
τεται ἐπὶ ὅλων τῶν εἰδικῶν ζητημάτων. Καὶ οἱ μὲν ρητο- 
ρικοὶ καὶ διαλεκτικοὶ συλλογισμοὶ καὶ ἐνθυμήματα δὲν εἷ- 
ναι δυνατὸν νὰ χαχταστήσουν κανένα ἱκανὸν διὰ μίαν ὥρι- 
σμένην ἐπιστήμην, διότι δὲν ἀναφέρονται εἰς ἓν ὡρισμένον 
θέμα. Τοὺς δὲ ἄλλους πάλιν συλλογισμοὺς καὶ τὰ ἐνθυμή- 
ματα”, ὅσον καλυτέρας προτάσεις ἐκλέγει ἐκεῖνος ποὺ τοὺς 
χρησιμοποιεῖ, τόσον, χωρὶς νὰ τὸ χαταλάθη, θὰ ἔχῃ χκατα- 
λήξει εἰς τὸ νὰ πραγματευθῇ κάποιαν ἄλλην ἐπιστήμην δια- 
φορετικὴν ἀπὸ τὴν ρητορικὴν καὶ τὴν διαλεχτιχήν. Καὶ ἂν 
συναντήσῃ γενικὰς ἀρχάς, δὲν θ᾽ ἀφροροῦν αὗται πλέον οὔτε 
τὴν διαλεκτικὴν οὔτε τὴν ρητορικήν, ἀλλὰ τὴν εἰδικὴν ἐπι- 
στήμην ἐκείνην, τῆς ὁποίας κατέχει τὰς γενικὰς ἀρχάς. 

Τὰ περισσότερα ἐνθυμήματα ἀνάγονται εἰς αὐτὰ τὰ µε- 
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ἰδίων, ἐκ δὲ τῶν κοινῶν ἐλάττω. Καϑάπερ οὖν καὶ ἐν τοῖς 
τοπικοῖς, καὶ ἐνταῦθα διαιρετέον τῶν ἔνϑυμη μάτων τά τε 
εἴδη καὶ τοὺς τόπους ἐξ ὧν ληπτέον. Λέγω δ' εἴδη μὲν 
τὰς καϑ᾽ ἕκαστον γένος ἰδίας προτάσεις, τόπους δὲ τοὺς 
κοινοὺς δμοίως πάντων. Πρότερον οὖν εἴπωμεν περὶ τῶν 
εἰδῶν᾽ πρῶτον δὲ λάβωμεν τὰ γένη τῆς ῥητορικῆς, ὅπως 
διελόμενοι πόσα ἐστίν, περὶ τούτων χωρὶς λαμβάνωμεν τὰ 
στοιχεῖα καὶ τὰς προτάσεις. 

3. "ἔστιν δὲ τῆς δητορικῆς εἴδη τρία τὸν ἀριδμόν το- 
σοῦτοι γὰρ καὶ οἳ ἀκροαταὶ τῶν λόγων ὑπάρχουσιν ὄντες. 


Σύγκειται μὲν γὰρ ἐκ τριῶν ὁ λόγος, ἕκ τε τοῦ λέγοντος καὶ 


1358) περὶ οὗ λέγει καὶ πρὸς ὅν, καὶ τὸ τέλος πρὸς τοῦτόν ἔστιν, 
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λέγω δὲ τὸν ἀκροατήν. ᾿Ανάγκη δὲ τὸν ἀκροατὴν ἢ δεωρὸν 
εἶναι ἢ κριτήν, κριτὴν δὲ ἢ τῶν γεγενημένων ἢ τῶν μελ- 
λόντων. "ἔστιν δ᾽ ὅ μὲν περὶ τῶν μελλόντων κρίνων οἷον 
ἐκκλησιαστής, ὃ δὲ περὶ τῶν γεγενημένων οἷον ὁ δικαστής, 
ὁ δὲ [περὶ] τῆς δυνάμεως [ὁ] ϑεωρός, ὥστ᾽ ἐξ ἀνάγκης ἂν 
εἴη τρία γένη τῶν λόγων τῶν δητορικῶν, συμβουλευτικόν, 
δικανικόν, ἐπιδεικτικόν. Συμβουλῆς δὲ τὸ μὲν προτροπὴ τὸ 
δὲ ἀποτροπή" ἀεὶ γὰρ καὶ οἳ ἰδίᾳ συμβουλεύοντες καὶ οἳ 
κοινῇ δημηγοροῦντες τούτων ὑάτερον ποιοῦσιν. Δίκης δὲ τὸ 
μὲν κατηγορία τὸ δ᾽ ἀπολογία" τούτων γὰρ ὁποτερονοῦν 
ποιεῖν ἀνάγκη τοὺς ἀμφισβητοῦντας. ᾿Επιδεικτικοῦ δὲ τὸ 


μὲν ἔπαινος τὸ δὲ ψόγος. Χρόνοι δὲ ἑκάστου τούτων εἰσὶ τῷ 


1. θεωρός: ᾿Εννοεῖ τὸν ἀκροατὴν τῶν πανηγυρικῶν λόγων. 

2, Ὁ ἀκροατὴς τοῦ πανηγυρικοῦ κρίναι περὶ τῆς ἀξίας ἑνὸς προ- 
σώπου ἢ ἑνὸς γεγονότος καὶ ὄχι, ὅπως πολλάκις ἔχει μοταφρασθῆ, 
περὶ τῆς ἀξίας τοῦ ρήτορος ἢ τοῦ πανηγυρικοῦ λόγου. 
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ρικὰ καὶ ἰδιαίτερα εἴδη καὶ πολὺ ὀλιγώτερα προέρχονται 
ἀπὸ τοὺς κοινοὺς τόπους. Πρέπει λοιπὸν χαὶ ἐδῶ νὰ διακρί- 
νωμεν, ὅπως ἐπράξαμεν καὶ εἰς τὰ Τοπικά, τὰ εἴδη καὶ τοὺς 
τόπους ἀπὸ τοὺς ὁποίους θὰ συνάγωμεν ἐνθυμήματα. ᾿Ονο- 
μάζω δὲ εἴδη μὲν τὰς προτάσεις ποὺ λαμβάνομεν ἀπὸ ὥρι- 
σμένην εἰδικὴν κατηγορίαν γνώσεων. τόπους δὲ ἐχείνας 
ποὺ εἶναι κοιναὶ εἰς ὅλα τὰ εἴδη. Ας ὁμιλήσωμεν πρῶτον 
περὶ τῶν εἰδῶν. "Ας ἐξετάσωμεν δὲ προηγουμένως τὰ εἴδη 
τῆς ρητορικῆς καί, ἀφοῦ διακρίνωμεν πόσα εἶναι, ἂς ἐξετάσω- 
μεν ἰδιαιτέρως τὰ στοιχεῖα χαὶ τὰς προτάσεις ποὺ ἀνάγον- 
ται εἰς ἓν ἕκαστον ἐξ αὐτῶν. 


3, ΤΑ ΤΡΙΑ ΕΙΔΗ ΤΟΥ ΡΗΤΟΡΙΚΟΥ ΛΟΓΟΥ. 
Ο ΠΟΛΙΤΙΚΟΣ, Ο ΔΙΚΑΝΙΚΟΣ ΚΑΙ Ο ΠΑΝΗΓΥΡΙΚΟΣ 


Ὑπάρχουν τρία εἴδη ρητορικῆς. Διότι καὶ οἱ ἀκροαταὶ 
εἶναι τριῶν εἰδῶν. Καὶ ὁ ρητοριχὸς δὲ λόγος ἀποτελεῖται 
ἀπὸ τρία στοιχεῖχ. ᾿Απὸ τὸν ρήτορα, ἀπὸ τὸ θέμα τοῦ λό- 
γου καὶ ἀπὸ τὸ ἀκροατήριον. Καὶ ὁ τελικὸς σκοπὸς τοῦ λό- 
Ύου ἀφορᾷ τὸ τρίτον τοῦτο στοιχεῖον, δηλ. τὸ ἀκροατήριον. 

Κατ ἀνάγκην ὁ ἀκροατὴς ἢ ἁπλῶς παρίσταται ' κατὰ 
τὴν ἐμφάνισιν τοῦ λόγου, ἢ εἶναι κριτὴς (μὲ ἁρμοδιότητα νὰ 
ἀποφασίση ἐπὶ τοῦ θέματος τῆς ἀγορεύσεως). ᾿Βὰν εἶναι 
κριτής, κρίνει ἢ περὶ τῶν πραγμάτων ποὺ ἔγιναν ἤδη. ἢ 
περὶ ἐκείνων ποὺ πρόχειται νὰ γίνουν. Τὸ μέλος, λόγου χά- 
ριν, μιᾶς πολιτικῆς συνελεύσεως κρίνει περὶ τῶν μελλόντων, 
ὁ δὲ δικαστὴς περὶ ὅσων ἔχουν γίνει. Ὁ δὲ ἁπλῶς παρι- 
στάμενος κρίνει περὶ τῆς ἀξίας ἑνὸς προσώπου ἢ ἑνὸς γε. 
γονότος ". κ | 

Κατ ἀνάγκην λοιπὸν ὑπάρχουν ἐπίσης τρία εἴδη λόγων, 
ὁ πολιτιχός, ὁ δικανικὸς καὶ ὁ πανηγυριχός. Ὁ πολιτικὸς 
ἀποβλέπει εἰς τὸ νὰ παροτρύνῃ ἢ νὰ ἀποτρέψη. Πράγματι 
δέ, χαὶ ἐκεῖνοι ποὺ ἰδιαιτέρως συμθουλεύουν ἕνα γνωστόν 
των, καὶ ἐκεῖνοι ποὺ δημηγοροῦν ἐνώπιον τοῦ λαοῦ, πάν- 
τοτε κάμνουν ἢ τὸ ἓν ἢ τὸ ἄλλο. Ἡ δίκη δὲ πάλιν περιέ- 
χει ἀφ᾽ ἑνὸς μὲν τὴν κατηγορίαν, ἀφ᾽ ἑτέρου δὲ τὴν ὅπε- 
ράσπισιν. Οἱ διάδικοι, πράγματι, κατ᾿ ἀνάγχην ἢ τὸ ἕνα 
κάμνουν ἢ τὸ ἄλλο ἀπ᾿ αὐτὰ τὰ δύο. Τέλος ὁ πανηγυρι- 
χὸς λόγος περιέχει ἄλλοτε μὲν τὸν ἔπαινον, ἄλλοτε δὲ τὴν 
κατάκρισιν. 
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36 ΑΡΙΣΤΟΤΕΛΟΥΣ 


μὲν συμβουλεύοντι ὁ μέλλων" περὶ γὰρ τῶν ἐσομένων συμ- 


βουλεύει ἢ προτρέπων ἢ ἀποτρέπων, τῷ δὲ δικαζοµένῳ ὅ 
΄, Ν . . - . ε 
γενόμενος περὶ γὰρ τῶν πεπραγμένων ἀεὶ ὃ μὲν κατηγο- 
ρεῖ ὁ δὲ ἀπολογεῖται, τῷ δ᾽ ἐπιδεικτικῷ κυριώτατος μὲν ὃ 
, ὃ ι . Λε ον , 
παρών᾽ κατὰ γὰρ τὰ ὑπάρχοντα ἐπαινοῦσιν ἢ ψέγουσιν πάν- 
- 4 ΚΑ . . ϕ 3 / 
τες, προσχρῶνται δὲ πολλάκις καὶ τὰ γενόμενα ἀναμιμνή- 
σκοντες καὶ τὰ μέλλοντα προεικάζοντες. Τέλος δὲ ἑκάστοις 
΄ ο ΄ 3 4 κ ’ - . 
τούτων ἕτερόν ἐστι, καὶ τρισὶν οὖσι τρία, τῷ μὲν συμβου- 
λεύοντι τὸ συμφέρον καὶ βλαβερόν᾽ ὁ μὲν γὰρ προτρέπων 


4 5 , 


ὥς βέλτιον συμβουλεύει, ὃ δὲ ἀποτρέπων ὧς χεῖρον ἆπο- 


τρέπει, τὰ δ᾽ ἄλλα πρὸς τοῦτο συμπαραλαμβάνει ἢ δίκαιον 


5ι 


ἢ ἄδικον, ἢ καλὸν ἢ αἰσχοόν' τοῖς δὲ δικαξομένοις τὸ δί- 
καιον καὶ τὸ ἄδικον, τὰ δ᾽ ἄλλα καὶ οὗτοι συμπαραλαμβά- 
νουσι πρὸς ταῦτα” τοῖς δ᾽ ἐπαινοῦσιν καὶ ψέγουσιν τὸ κα- 
λὸν καὶ τὸ αἰσχρόν, τὰ δ᾽ ἄλλα καὶ οὗτοι πρὸς ταῦτα ἐπα: 
, -ἄἜ 9 ο . » 2 ρ , Ῥ 
ναφέρουσιν. δημεῖον ὃ ὅτι τὸ εἰρημένον ἑκάστοις τέλος 
. . λ Γον! ἄλλ 2 ϱ 9 Ε. 9 / 
περὶ μὲν γὰρ τῶν ἄλλων ἐνίοτε οὐκ ἂν ἀιμφισβητήσαιεν, 
οἷον ὃ δικαζόμενος ὧς οὗ γέγονεν ἢ οὐκ ἔβλαψεν' ὅτι δ᾽ 
ἀδικεῖ, οὐδέ ποτ᾽ ἂν ὁμολογήσειεν οὐδὲν γὰρ ἂν ἔδει δί- 
κης. “Ομοίως δὲ καὶ οἱ συμβουλεύοντες τὰ μὲν ἄλλα πολ- 
λάκις προΐενται, ὡς δὲ ἀσύμφορα συμβουλεύουσιν ἢ ἀπ' 
ὠφελίμων ἀποτρέπουσιν οὐκ ἂν ὁμολογήσαιεν ὡς δ᾽ οὖκ 
ἄδικον τοὺς ἀστυγείτονας καταδουλοῦσθαι καὶ τοὺς μηδὲν 


ἀδικοῦντας, πολλάκις οὐδὲν φροντίξουσιν. “Ομοίως δὲ καὶ 
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Τὸ καθένα ἀπ᾽ αὐτὰ τὰ εἴδη ἀναφέρεται εἰς ἄλλην περίο- 
δον χρόνου. Ὁ πολιτικὸς ἀναφέρεται εἰς τὸ μέλλον. Πρά- 
γµατι, δίδει κανεὶς πάντοτε συμβουλὰς δι᾽ ἐχεῖνα ποὺ πρό- 
χειται νὰ συμθοῦν εἰς τὸ μέλλον, εἴτε ὑποστηρίζων εἴτε 
καταπολεμῶν μίαν πρότασιν. 'Ο δικανιχκὸς λόγος ἀφορᾷ τὸ 
παρελθόν, διότι πάντοτε περὶ ἐκείνων ποὺ ἔχουν ἤδη πραχθῆ 
ὁ μὲν εἷς κατηγορεῖ, ὁ δ᾽ ἕτερος ἀπολογεῖται. Ὁ πανηγυρι- 
κὸς δὲ λόγος ἀναφέρεται μὲν χυρίως εἰς τὴν παροῦσαν χρο- 
νιχὴν περίοδον, διότι γενικῶς ὁ ἔπαινος ἢ ἢ μομφὴ ἀποδί- 
δονται εἰς ἐπίκαιρα γεγονότα, συχνὰ ὅμως, ἐκτὸς αὐτῶν, χρη- 
σιμοποιεῖται καὶ ὑπενθυμίζεται τὸ παρελθὸν ἢ διατυπώνον. 
ται προβλέψεις διὰ τὸ μέλλον. 

Τέλος τὸ κάθε εἶδος ἀπ᾿ αὐτὰ ἀποβλέπει εἰς ἰδιαίτερον 
σκοπόν. Εἰς τὰ τρία λοιπὸν εἴδη άντιστοιχοῦν τρεῖς διαφο- 
ρετικοὶ σχοποί. Ὃ συμδουλεύων ἐξετάζει τὶ συμφέρει καὶ 
τὶ εἶναι ἐπιζήμιον. Διότι ἐκεῖνος ποὺ πχροτρύνει, παρου- 
σιάζει τὴν πρότασίν του ὣς συμφέρουσαν, ἐκεῖνος δὲ παὺ 
ἀποτρέπει, προσπαθεῖ ν᾽ ἀποδείξῃ ὅτι εἶναι ἐπιζημία. Χρη- 
σιμοποιεῖ δὲ μόνον ἐπιθοηθητικῶς καὶ ἐπιχειρήματα ποὺ 
ἁρμόζουν εἷς τὰ ἄλλα δύο εἴδη τοῦ λόγου, ὅπως τὸ δίκαιον 
καὶ τὸ ἄδικον, ἢ ἀρετὴ καὶ ἣ κακία. Ἠιῖς τὰς δικαστικὰς δὲ 
ὑποθέσεις οἱ ὁμιληταὶ ἀποθλέπουν εἰς τὸ δίκαιον ἣ εἰς τὸ 
ἄδικον. Καὶ ἐδῶ ὅμως πάλιν ἐπιθοηθητικῶς γίνεται χρῆσις 
ἐπιχειρημάτων ποὺ ἁρμόζουν εἰς τὰ ἄλλα εἴδη τοῦ λόγου. 
Τέλος ἐκεῖνοι, οἱ ὁποῖοι ἐπαινοῦν ἢ μέμφονται, ἐξετάζουν 
τὴν ἀρετὴν καὶ τὴν κακίαν καὶ εἰς αὐτὰ ἑνώνουν ἐπίσης ἐπι- 
χειρήματα ποὺ ἀντλοῦν ἀπὸ τὰ δύο ἄλλα εἴδη τοῦ λόγου. 

«Τὰ ἑξῆς ἀποδειχνύουν ὅτι πράγματι κάθε εἶδος λόγου 
ἔχει τὸν ἰδιαίτερον σκοπὸν ποὺ ἐξεθέσαμεν. Συμθαίνει συχνὰ 
οἱ ρήτορες νὰ μὴ ἀμφισθητήσουν καθόλου ὡρισμένα σημεῖα 
ξένα πρὸς τὸν σκοπόν των. ᾿Ημπορεῖ, λόγου χάριν, ὃ δι- 
καγιχὸς ρήτωρ νὰ παραδεχθῇ ὅτι τὸ δεῖνα γεγονὸς δὲν 
ἔλαθε χώραν, ἢ δὲν ἔφερε ζημίαν. ᾿Αλλὰ ποτὲ δὲν θὰ όμο- 
λογήση ὅτι ὑπέπεσεν εἰς ἀδίκημα. Διότι τότε δὲν θὰ ἐχρειά- 
ζετο κἂν νὰ γίνῃ δίκη. Κατὰ τὸν αὐτὸν τρόπον, ὁ πολιτικὸς 
ρῄτωρ εἶναι δυνατὸν νὰ ἀδιαφορήση δι ἄλλα σημεῖα. ἀλλὰ 
ποτὲ δὲν θὰ παραδεχθῇ ὅτι ἐκεῖνο ποὺ συμβουλεύει δὲν συµ- 
φέρει εἰς τὴν πολιτείαν. ἢ ὅτι ἡ πρότασις τὴν ὁποίαν Χατα- 
πολεμεῖ εἶναι συμφέρουσα. []ολλάκις ὅμως δὲν καταθάλλει 
καμμίαν φροντίδα διὰ νὰ ἐξετάσῃ ἂν δὲν εἶναι ἄδιχον νὰ 
ἐπιχειρηθῇ ἡ ὑποδούλωσις ἑνὸς γειτονικοῦ λαοῦ, ἐναντίον 
τοῦ ὁποίου δὲν ὑπάρχει κανὲν παράπονον. ᾿Επίσης ἐκεῖνος 


58 ΑΡΙΣΤΟΤΕΛΟΥΣ 


οἱ ἐπαινοῦντες καὶ οἱ ψέγοντες οὗ σκοποῦσιν εἰ συμφέ- 


13593 ροντα ἔπραξεν ἢ βλαβερά, ἀλλὰ καὶ ἐν ἐπαίνῳ πολλάκις τι- 


δ 


ϑέασιν ὅτι ὀλιγωρήσας τοῦ αὐτῷ λυσιτελοῦντος ἔπραξεν ὅ τι 
καλόν, οἷον ᾿Αχιλλέα ἐπαινοῦσιν ὅτι ἐβοήθησε τῷ ἑταίρῳ 
Πατρόκλῳ εἰδὼς ὅτι δεῖ αὐτὸν ἀποϑανεῖν ἐξὸν ζῆν. Τούτῳ 
δὲ ὅ μὲν τοιοῦτος ϑάνατος κάλλιον, τὸ δὲ ξῆν συμφέρον. 
Φανερὸν δὲ ἐκ τῶν εἰρημένων ὅτι ἀνάγκη περὶ τούτων 
ἔχειν πρῶτον τὰς προτάσεις τὰ γὰρ τεκμήρια καὶ τὰ εἰκό- 
τα καὶ τὰ σημεῖα προτάσεις εἰσὶν ῥητορικαί᾽ ὅλως μὲν γὰρ 


συλλογισμὸς ἔκ προτάσεών ἔστιν, τὸ δ᾽ ἐνϑύμημα συλλογι- 


10 σµός ἔστι συνεστηκὼς ἐκ τῶν εἰρημένων προτάσεων. 


15 


᾿Επεὶ δὲ οὔτε πραχϑῆναι ὀἷόν τε οὔτε πραχϑήσεσϑαι τὰ 
ἀδύνατα ἀλλὰ τὰ δυνατά, οὐδὲ τὰ μὴ γενόμενα ἢ μὴ ἐσόμενα 
οὖχ οἷόν τε τὰ μὲν πεπρᾶχϑαι τὰ. δὲ πραχϑήσεσϑαι, ἆναγ- 
καῖον καὶ τῷ συμβουλεύοντι καὶ τῷ δικαζομένῳ καὶ τῷ ἔπι- 
δεικτικῷ ἔχειν προτάσεις περὶ δυνατοῦ καὶ ἀδυνάτου, καὶ εἶ 
γέγονεν ἢ μή, καὶ εἰ ἔσται ἢ μή. "ἔτι δὲ ἐπεὶ ἅπαντες καὶ 
ἑπαινοῦντες καὶ ψέγοντες καὶ προτρέποντες καὶ ἀποτρέπον- 
τες καὶ κατηγοροῦντες καὶ ἀπολογούμενοι οὗ μόνον τὰ εἷ- 
ρημένα δεικνύναι πειρῶνται ἀλλὰ καὶ ὅτι μέγα ἢ μικρὸν τὸ 
ἀγαθὸν ἢ τὸ κακόν, ἢ τὸ καλὸν ἢ τὸ αἰσχρόν, ἢ τὸ δίκαιον 
ἢ τὸ ἄδικον, ἢ καϑ᾽ αὑτὰ λέγοντες ἢ πρὸς ἄλληλα ἄντιπα- 
ραβάλλοντες, δῆλον ὅτι δέοι ἂν καὶ περὶ μεγέϑους καὶ μι- 
κρότητος καὶ τοῦ μείζονος καὶ τοῦ ἑλάττονος προτάσεις 


ἔχειν, καὶ καθόλου καὶ περὶ ἑκάστου, οἷον τί μεῖζον ἆγα- 


1. Δηλ. τὸ συμφέρον, τὸ δίκαιον, τὸ ὥραζον, 
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ποὺ ἐχκφωνεῖ πανηγυρικὸν λόγον διὰ νὰ ἐπαινέσῃ ἢ νὰ φέ- 
ξη, δὲν ἐξετάζει ἂν ἐχεῖνος, δ.ὰ τὸν ὁποῖον ὁμιλεῖ, ἔκαμεν 
ὠφελίμους ἢ βλαθερὰς πράξεις’ ἀπεναντίας, ἐνῷ τὸν ἐπαινεῖ, 
ἀποδεικνύει ὅτι ἐξετέλεσε μίαν ὡραίαν πρᾶξιν παραμελή- 
σας τὸ προσωπιχόν του συμφέρον. ᾿ΒΕπαινοῦν, παραδείγµα- 
τος χάριν, τὸν ᾿Αχιλλέα, διότι, ἐξεδικήθη τὸν φίλον του Πά- 
τροχλον, ἂν καὶ ἐγνώριζεν ὅτι, ὅταν κάμη αὐτὴν τὴν πρᾶ- 
ξιν, θὰ ἀποθάνη, ἐνῷ ἠμποροῦσε νὰ σώσῃ τὴν ζωήν του. 
Ἧτο ὡραιότερον διὰ τὸν ᾿Αχιλλέα νὰ ἀποθάνῃ κατ᾽ αὐτὸν 
τὸν τρόπον. Τὸ συμφέρον του ὅμως ἧτο νὰ διατηρήση τὴν 
ζωήν του. 

᾿Απὸ ὅσα ἐξετέθησαν καθίσταται φανερὸν ὅτι χυρίως αἱ 
προτάσεις πρέπει νὰ ἀφοροῦν αὐτὰ τὰ σημεῖα. Διότι τὰ 
τεκμήρια χαὶ αἱ πιθανότητες καὶ αἱ ἐνδείξεις εἶναι προτά- 
σεις χαθαρῶς ρητορικαΐ. Καὶ γενικῶς μὲν ὁ συλλογισμὸς 
ἀποτελεῖται ἀπὸ προτάσεις, τὸ δὲ ἐνθύμημα εἶναι συλλογι- 
σμός, ποὺ ἀποτελεῖται ἀπὸ προτάσεις αὐτοῦ τοῦ εἴδους ποὺ 
ἀνωτέρω ἐξεθέσαμεν. 

᾿Επειδὴ εἶναι ἀπαράδεχτον τὸ νὰ ἔχουν γίνει ἢ νὰ πρό- 
Χειται νὰ γίνουν εἰς τὸ μέλλον πράγματα ἀδύνατα, ἀλλὰ μό- 
νον τὰ δυνατά, καὶ ἐπίσης εἶναι ἀπαράδεκτον τὸ νὰ ἔχουν 
συμ6ῆ ἐχεῖνα ποὺ δὲν ἔχουν συμθῆ, ἢ τὸ νὰ πρόχειται νὰ 
συμθοῦν ἐκεῖνα ποὺ (ἀνχγχαστικὰ) δὲν πρόχειται νὰ συμ- 
βοῦν, εἶναι ἀνάγκη καὶ ὃ πολιτικὸς καὶ ὁ δικχνικὸς καὶ ὁ 
πανηγυρικὸς ρήτωρ νὰ διαθέτουν προτάσεις ποὺ νὰ ἀφοροῦν 
τὸ δυνατὸν κχχὶ τὸ ἀδύνατον, εἰς τρόπον ὥστε νὰ δύνανται 
νὰ συναχθοῦν συμπεράσματα ἂν χάτι τι ἔχει γίνει ἢ ὄχι, 
πρόκειται νὰ γίνῃ ἢ δὲν πρόκειται. 

᾿Ακόμη, ἀφοῦ ὅλοι οἳ ρήτορες, εἴτε πρὀχε’ταχι περὶ ἐπαί- 
νου ἢ μομρῆς, εἴτε πρόχειται περὶ προτροπῆς ἢ ἀποτροπῆς, 
εἶτε πρόχειται περὶ Χατηγορίας ἢ ὑπερασπίσεως, προοπα- 
θοῦν ὄχι μόνον ν᾿ ἀποδείξουν ὅσα ἤδη ἔχομεν ἐχθέσει, ἀλλ᾽ 
ἀκόμη καὶ νὰ ἐξάρουν ἢ νὰ σμικρύνουν τὴν σημασίαν τοῦ 
καλοῦ ἢ τοῦ καχοῦ, τοῦ ὡραίου ἢ τοῦ ἀσχήμου, ἢ τοῦ δι- 
καίου ἢ τοῦ ἀδίκου (ποὺ περιέχουν τὰ ἀποδειχθέντα πρά- 
γματα). εἴτε ἐξεταζόμενα αὐτὰ καθ᾽ ἑαυτὰ εἴτε ἐν συγχρί- 
σει πρὸς ἄλληλα, εἶναι προφανὲς ὅτι πρέπει νὰ προθάλλη 
ὁ ρῆτωρ καὶ προτάσεις περὶ τῆς μικρᾶς ἢ μεγάλης ἐκτά- 
σεως καὶ σημασίας καὶ ἀπὸ γενικῆς ἀπόψεως καὶ Σι ἓν 


25 
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Ὁὸν ἢ ἔλαττον ἢ ἀδίκημα ἢ δικαίωμα᾽' ὁμοίως δὲ καὶ περὶ 
τῶν ἄλλων. Περὶ ὧν μὲν οὖν ἐξ ἀνάγκης δεῖ λαβεῖν τὰς 
προτάσεις, εἴρηται᾽ μετὰ δὲ ταῦτα διαιρετέον ἰδίᾳ περὶ ἕκά- 
στου τούτων, οἷον περὶ ὧν συμβουλὴ καὶ περὶ ὧν οἱ ἐπι- 
δεικτικοὶ λόγοι, τρίτον δὲ περὶ ὧν αἱ δίκαι. 

4. Ι]ρῶτον μὲν οὖν ληπτέον περὶ ποῖα ἀγαϑὰ ἢ κακὰ ὁ 
συμβουλεύων συμβουλεύει, ἐπειδὴ οὐ περὶ ἅπαντα ἀλλ᾽ ὅσα 
ἐνδέχεται καὶ γενέσθαι καὶ μή. Ὅσα δὲ ἐξ ἀνάγκης ἢ ἔστιν 
ἢ ἔσται ἢ ἀδύνατον ἢ εἶναι ἢ γενέσθαι, περὶ δὲ τούτων οὐκ 
ἔσιι συμβουλή. Οὐδὲ δὴ περὶ τῶν ἐνδεχομένων ἁπάντων' 
ἔστιν γὰρ καὶ φύσει ἔνια καὶ ἀπὸ τύχης γινόμενα ἀγαϑὰ 
τῶν ἐνδεχομένων καὶ γίγνεσθαι καὶ μή, περὶ ὧν οὐδὲν πρὸ 
ἔργου τὸ συμβουλεύειν' ἀλλὰ δῆλον ὅτι περὶ ὅσων ἐστὶν τὸ 
βουλεύεοϑαι. Τοιαῦτα ὁ᾽ ἐστὶν ὅσα πέφυκεν ἀνάγεοϑαι εἷς 
ἡμᾶς, καὶ ὧν ἡ ἀρχὴ τῆς γενέσεως ἐφ᾽ ἡμῖν ἐστιν᾿ μέχρι 


5 


1359» γὰρ τούτου σκοποῦμεν, ἕως ἂν εὕρωμεν εἰ ἡμῖν δυνατὰ ἢ 


10 


ἀδύνατα ποᾶξαι. 

Καϑ᾽ ἕκαστον μὲν οὖν ἀκριβῶς διαριϑθμήσασθαι καὶ 
διαλαβεῖν εἰς εἴδη περὶ ὧν εἰώϑασι χρηματίξειν, ἔτι δ᾽ ὅσον 
ἐνδέχεται περὶ αὐτῶν διορίσαι κατὰ τὴν ἀλήϑειαν, οὐ δεῖ 
κατὰ τὸν παρόντα καιρὸν ζητεῖν διὰ τὸ μήτε τῆς δητορικῆς 
εἶναι τέχνης ἀλλ᾽ ἐμφρονεστέρας καὶ μᾶλλον ἀληϑινῆς, πολ- 
λῷ τε πλείω δεδόσϑαι καὶ νῦν αὐτῇ τῶν οἰκείων ϑεωρημά- 
των᾽ ὅπερ γὰρ καὶ πρότερον εἰρηκότες τυγχάνομεν, ἀληϑές 
ἐστιν, ὅιι ἢ ῥητορικὴ σύγκειται μὲν ἔκ τε τῆς ἀναλυτικῆς 

1. Κυριολεκ-ικῶς : ὃ ἐχφωνῶν πολιτικὸν λόγον, ὅταν συμβου- 


λεύη. 
9 Τὸ «ἔμφρων» ἔχει ἐδῶ τὴν σημασίαν ἐπιστήμης ἱκανῆς νὰ κρίνΊη 
πραγμαχτικὰ ζητήματα, ἐνῷ τῆς ρητοριχῆς ἔργον εἶναι μᾶλλον τὸ 
πῶς θὰ παρουσ:αοθοῦν τὰ διάφορα ζητήματα καὶ ὄχι αὐτὴ ἢ οὐσία 
των. Εἶναι μᾶλλον τυπικ᾽ παρὰ οὐσιαστιχὴ τέχνη. 
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ἕχαστον ζήτημα ἰλιχιτέρως. Νὰ ἐξετάζη, λόγου χάριν, ποῖον 
ἀγαθὸν ἢ ποῖον ἀδίκημα ἢ ποῖον δικαίωμα εἶναι μεγαλύτε- 
ρον ἢ μικρότερον, καὶ οὕτω καθεξῆς. ᾿Βξεθέσαμεν ἀνωτέρω ἐπὶ 
ποίων σημείων πρέπει χατ ἀνάγκην νὰ βασίζωνται αἱ προ- 
τάσεις τοῦ ρήτορος. Κατόπιν τούτου πρέπει νὰ διακρίνωμεν 
ἕχαστον εἶδος τοῦ ρητορικοῦ λόγου, δηλ. εἰς ποίας περιπτώ- 
σεις ὑπάρχει συμβουλή, ἢ πανηγυρικὸς λόγος, ἢ τέλος δι- 
κα5τικὴ ὑπόθεσις. 


4. ΠΕΡΙ ΤΟΥ ΠΟΛΙΤΙΚΟΥ ΛΟΓΟΥ 


Πρῶτον πρέπει νὰ ἐξετάσωμεν ποῖα ἀγαθὰ ἢ καχὰ ἔχει 
ὅπ᾽ ὄψιν του ὁ πολιτικὸς ἀνὴρ ὅταν ἀγορεύη ’, ἀγροῦ συμ.- 
βουλαὶ δὲν δίδοντα: δι ὁποιονλήποτε ζήτημα, ἀλλὰ μόνον 
δι᾽ ἐκεῖνα ποὺ εἶναι δυνατὸν καὶ νὰ γίνουν χαὶ νὰ μὴ γίνουν. 

᾿Απεναντίας διὰ τὰ γεγονότα τῶν ὁποίων ἢ ὕπαρξις εἴτε 
εἰς τὸ παρὸν εἴτε εἰς τὸ μέλλον θὰ πραγματοπ-ιηθῇ ἀναγ- 
καστιχά, χαθὼς καὶ διὰ τὰ γεγονότα ποὺ εἶναι ἀδύνατον νὰ 
ἔγιναν ἢ νὰ γίνουν. δὲν χωρεῖ συμθουλή. 

᾿Αχόμη δὲν δίδονται συμθουλαὶ καὶ περὶ ὅλων τῶν 
πραγμάτων ποὺ εἶναι ἐνδεχόμενον νὰ γίνουν, διότι μερικὰ 
καλὰ πράγματα, ἀπὸ ἐκεῖνα ποὺ εἶναι ἐνδεχόμενον καὶ νὰ γί- 
νουν καὶ νὰ μὴ γίνουν, πρχγματοποιοῦνται ὅλως διόλου φυ- 
σιχὰ καὶ τυχαῖα. Δι᾿ χὐτά, βέβαια, δὲν ὠφελεῖ νὰ δίδωμεν συµ- 
βουλάς. Κἶναι φανερὸν ὅτι θέμχτα τῶν δημοσίων συητήσεων 
εἶναι ἐκεῖνα ποὺ ἐκ φύσεως ἀνάγονται εἰς τὴν πρωτοθουλίαν 
μας, χαθὼς καὶ ἐκεῖνα τῶν ὁποίων ἢ ἀρχὴ τῆς ὑπάρξεως 
ἐξαριᾶτχι ἀπὸ ἡμᾶς. Ἡ δὲ ἔρευνα τῶν ζητημάτων προχω- 
ρεῖ μέχρις ὅτου βεθχιωθῶμεν ἂν μᾶς εἶναι ἢ δὲν μᾶς εἶναι 
δυνατὸν νὰ ἐνεργήσωμεν. 

Ἢ λεπτομερὴς καχὶ ἀκριβὴς ἀπαρίθμησις ὅλης τῆς ποι- 
κιλίας τῶν ὑποθέσεων περὶ τῶν ὁποίων συνήθως δίδονται 
συμθουλαί, ἡ ὑπολιαίρεσις αὐτῶν εἷς εἴδη, καὶ ἀκόμη ἡ ἐν 
τῷ μέτρῳ τοῦ δυνατοῦ παχροχὴ αὐστηρῶν ὁρισμῶν κάθε εἴ- 
δους, δὲν πρέπει νὰ τητῆται ἀπὸ τὴν παροῦσαν πραγματείαν. 
Διότι τοῦτο δὲν εἶναι ἔργον τῆς ρητορικῆς τέχνης, ἀλλ᾽ ἑτέ- 
ρας οὐσιαστικωτέρας ’ καὶ περισσότερον ἀληθινῆς. Καὶ μά- 
λιστα τῆς ἔχει ἤδη δοθῆ ἔκτασις μεγαλυτέρα ἀπὸ ἐχείνην 
ποὺ τῆς ἀνήκει. 

Ἡ ἀλήθεια εἶναι, καθὼς ἐξεθέσαμεν καὶ προηγγ-υμένως, 
ὅτι ἡ ρητορικὴ ἀποτελεῖται ἀπ) ἕνα μέρος τῆς ἀναλυτικῆς 
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ἐπιστήμης καὶ τῆς περὶ τὰ ἤθη πολιτικῆς, ὅμοία δ᾽ ἐστὶν 
τὰ μὲν τῇ διαλεκτικῇ τὰ δὲ τοῖς σοφιστικοῖς λόγοις. "Ὅσῳ 
δ᾽ ἄν τις ἢ τὴν διαλεκτικὴν ἢ ταύτην μὴ καϑάπερ ἂν δυ- 
/ 3 5.32 ΄ - ο ΄ 4 

γάµεις ἀλλ᾽ ἐπιστήμας πειρᾶται κατασκευάζειν, λήσεται τὴν 
φύσιν αὐτῶν ἀφανίσας τῷ μεταβαίνειν ἐπισκευάζων εἰς 
ἐπιστήμας ὑποκειμένων τινῶν πραγιάτων, ἀλλὰ μὴ μόνον 
λόγων. Ὅμως δὲ ὅσα πρὸ ἔργου μέν ἐστι διελεῖν, ἔτι δ᾽ 
ὑπολείπει σκέψιν τῇ πολιτικῇ ἐπιστήμῃ, εἴπωμεν καὶ νῦν. 

Σχεδὸν γάρ, περὶ ὧν βουλεύονται πάντες καὶ περὶ ὧν 
ἀγορεύουσιν οἷ συμβουλεύοντες, τὰ μέγιστα τυγχάνει πέντε 
τὸν ἀριθμὸν ὄντα' ταῦτα δ᾽ ἐστὶν περί τε πόρων, καὶ πο- 
λέμου καὶ εἰρήνης, ἔτι δὲ περὶ φυλακῆς τῆς χώρας, καὶ 

“- 3 Ζ . 9 Ζ ρ ο 

τῶν εἰσαγομένων καὶ ἐξαγομένων, καὶ νομοθεσίας. "4στε 
περὶ μὲν πόρων τὸν μέλλοντα συμβουλεύειν δέοι ἂν τὰς 

΄ - / 9 Ζ ΄ . ΄ σ ” 
προσόδους τῆς πόλεως εἰδέναι τίνες καὶ πόσαι, ὅπως εἴτε 
τις παραλείπεται προσιεϑῇ καὶ εἴ τις ἑλάτιων αὐξηθῇ, ἔτι 
δὲ τὰς δαπάνας τῆς πόλεως ἁπάσας, ὅπως εἴ τις περίεργος 
ἀφαιρεθῇ καὶ εἴ τις μείζων ἐλάττων γένηται' οὗ γὰρ μόνον 
πρὸς τὰ ὑπάρχοντα προστιϑέντες πλουσιώτεροι γίνονται, 
ἀλλὰ καὶ ἀφαιροῦντες τῶν δαπανημάτων. Ταῦτα δ᾽ οὐ μό- 

3 - . 1. 3 η 9 Ζ - 3 3 
νον ἔκ τῆς περὶ τὰ ἴδια ἐμπειρίας ἐνδέχεται συνορᾶν, ἀλλ 
ἀναγκαῖον καὶ τῶν παρὰ τοῖς ἄλλοις εὑρημένων ἱστορικὸν 

4 . 1 4 4 

εἶναι πρὸς τὴν περὶ τούτων συμβουλήν. 

Περὶ δὲ πολέμου καὶ εἰρήνης τὴν ὀύναμιν εἰδέναι τῆς 
πόλεως, ὁπόση τε ὑπάρχει ἤδη καὶ πόσην ἐνδέχεται ὑπάρ- 
ξαι, καὶ ποία τις ἥ τε ὑπάρχουσά ἐστιν καὶ ἥ τις ἐνδέχεται 


ρ 3 4 2 - Ν ’ 
προσγενέσθαι, ἔτι δὲ πολέμους πῶς καὶ τίνας πεπολέμηκεν. 


1. Δηλ. ἀπὸ ὅ,τι ἐφαρμόζεται εἷς τὴν χώραν του. 
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ἐπιστήμης καὶ ἀπὸ ἕνα μέρος τῶν ἠθικῶν καὶ πολιτικῶν 
ἐπ:στημῶν. “μοιάζει δὲ ὑπό τινας ἐπόψεις πρὸς τὴν δια- 
λεχτικὴν καὶ ὑπὸ ἄλλας πρὸς τὴν τέχνην τῶν σοφιστῶν. 

᾿Βὰν ὅμως καταθάλωμεν προσπάθειαν νὰ μὴ δεχθῶμεν 
ὅτι ἡ διαλεκτική, καθῶς καὶ ἡ τέχνη ποὺ τώρα μᾶς ἆπα- 
σχολεῖ, εἶναι γενικὰ ἐφόδια, ἀλλὰ θελήσωμεν νὰ τὰς ἀνα- 
γάγωμεν εἰς αὐτοτελεῖς ἐπ.στήμας, χωρὶς νὰ τὸ καταλάθω- 
μεν, θὰ χάσωμεν ἀπ) μπροστά µας τὴν ἀληθινήν των φύσιν . 
καὶ θὰ τὰς μετατρέψωμεν εἰς ἐπιστήμας, ποὺ ἀφοροῦν ὧρι- 
σμένα δεδομένα πράγματα, καὶ ὄχι ἁπλῶς τέχνας. ποὺ ἄφο- 
ροῦν μόνον τοὺς λόγους. 

“Οπωσδήποτε θὰ ἐξετάσωμεν τώρα ὅλχ ὅσα εἶναι σχό- 
πιμον νὰ διεξέλθωμεν χαὶ ἐδῶ, θ᾽ ἀφήσωμεν δὲ εἰς τὴν πο- 
λιτικὴν ἐπιστήμην τὴν περὶ αὐτῶν πληρεστέραν ἔρευναν, ἡ 
ὁποία καὶ ἀνήκει εἰς τὴν ἁρμοδιότητά της. Πράγματι, ὅλα 
σχεδὸν ὅσα ἀποτελοῦν ἀντικείμενον δημοσίας συζητήσεως, 
καὶ περὶ τῶν ὁποίων ἀγορεύουν οἱ πολιτικοὶ ἄνδρες, ἀνά- 
γοντχι εἰς πέντε κατηγορίας. Ειναι δὲ αὗται ἡ περὶ τῶν δη- 
μοσίων οἰκονομιχῶν, ἡ περὶ πολέμου καὶ εἰρήνης, ἡ περὶ ἀμύ- 
νης τῆς χώρας, ἡ περὶ εἰσαγωγῶν καὶ ἐξαγωγῶν καὶ ἡ περὶ 
τῆς νομοθεσίας. 

"Εκεῖνος λοιπὸν ποὺ πρόχειται νὰ λάθῃ τὲν λόγον περὶ 
τῶν δημοσίων οἰκονομικῶν, πρέπει νὰ γνωρίζῃ ποῖα καὶ πόσα 
εἶναι τὰ δημόσια ἔσοδα, εἰς τρόπον ὥστε, ἂν ἔχῃ λησμονηθῆ 
κάποιο ἀπ᾽ αὐτά, νὰ προστεθῇ, καὶ ἂν κάποιο ἄλλο εἶναι 
ἀνεπαρκές. νὰ αὐξηθῇ Πρέπει ἀκόμη νὰ γνωρίζῃ ὅλας τὰς 
δημοσίας δαπάνας, ὥστε τῶν μὲν περιττῶν νὰ προτείνη τὴν 
κατάργησιν, τῶν δὲ ὑπερόγχων τὸν περιορισμόν. Διότι δὲν 
γίνεται κανεὶς πλουσιώτερος μόνον μὲ τὸ νὰ αὐξάνῃ τὰ 
ὑπάρχοντά του. ἀλλὰ καὶ μὲ τὸ νὰ περιορίζη τὰς δαπάνας 
του. Καὶ δὲν εἶναι δυνατὸν νὰ ἀντιμετωπίζη κανεὶς αὐτὰ τὰ 
ζητήματα μόνον ἀπὸ τὴν ἰδίαν πεῖραν του». Εἶναι ἀνάγκη 
νὰ γνωρίζῃ χαὶ ποῖα μέτρα ἐφαρμόζονται καὶ εἰς τὸ ἐξωτε- 
ρικόν, διὰ νᾶ: εἶναι εἰς θέσιν νὰ δίδῃ συμβουλὰς περὶ τοῦ 
θέματος τούτου. 

Διὰ νὰ ὁμιλῆσῃ δὲ περὶ πολέμου καὶ εἰρήνης πρέπει νὰ 
γνωρίζη τὴν στρατιωτικὴν δύναμιν τοῦ κράτους, καὶ ἐχείνην 
ποὺ ὑπάρχει ἤδη καὶ ἐκείνην ποὺ εἶναι δυνατὸν νὰ παρα- 
σκευασθῇ. ᾿Επίσης- νὰ γνωρίζῃ ποίας ἀξίας εἶναι ἢ ὑπάρ- 
.χουσα καὶ ἐκείνη ποὺ εἶναι δυνατὸν νὰ προστεθῇ εἰς αὐτήν, 
καὶ εἰς ποίους πολέμους ἔλαθε μέρος καὶ πῶς ἐπολέμησε, 
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Οὐ μόνον δὲ τῆς οἰκείας πόλεως ἀλλὰ καὶ τῶν ὁμόρων 
ταῦτα ἀναγκαῖον εἰδέναι. [7Η] καὶ πρὸς οὓς ἐπίδοξον πολε- 
μεῖν, ὅπως πρὸς μὲν τοὺς κρείττους εἰρηνεύηται, πρὸς δὲ 


1360 α τοὺς ἥττους ἐπ᾿ αὐτοῖς ᾗ τὸ πολεμεῖν. Καὶ τὰς δυνάμεις, 
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πότερον ὅμοιαι ἢ ἠνόμοιαι᾽ ἔστιν γὰρ καὶ ταύτῃ πλεονε- 
κτεῖν ἢ ἐλαιτοῦσϑαι. ᾿Αναγκαῖον δὲ καὶ πρὸς ταῦτα μὴ μό- 

4 3 | ΄ ΄ 3 Δ 1 . - 
νον τοὺς οἰκείους πολέμους τεθεωρηκέναι ἀλλὰ καὶ τοὺς τῶν 
ἄλλων, πῶς ἀποβαίνουσιν: ἀπὸ γὰρ τῶν ὁμοίων τὰ ὅμοια 
γίγνεοϑαι πέφυκεν. 

"ἔτι δὲ περὶ φυλακῆς τῆς χώρας μὴ λανϑάνειν πῶς φυ- 
λάττεται, ἀλλὰ καὶ τὸ πλῆϑος εἰδέναι τῆς φυλακῆς καὶ τὸ 
εἶδος καὶ τοὺς τόπους τῶν φυλακτηρίων (τοῦτο δ᾽ ἀδύνα- 
τον μὴ ἔμπειρον ὄντα τῆς χώρας), ἵν᾽ εἴτ᾽ ἐλάττων ἡ φυλα- 

4 - . " ΄ 9 μ.ο 4 3 
κὴ προστεῦθῇ καὶ εἴ τις περίεργος ἀφαιρεϑῇ καὶ τοὺς ἐπι- 
τηδείους τόπους τηρῶσι μᾶλλον. 

"ἔτι δὲ περὶ τροφῆς, πόση δαπάνη ἱκανὴ τῇ πόλει καὶ 
ποία, ἢ αὐτοῦ τε γιγνομένη καὶ εἰσαγώγιμος, καὶ τίνων τ᾽ 
ἐξαγωγῆς δέονται καὶ τίνων εἰσαγωγῆς, ἵνα πρὸς ταῦτα 
καὶ συνθῆκαι καὶ ουμβολαὶ γίγνωνται᾽ πρὸς δύο γὰρ ὅδια- 
φυλάττειν ἀναγκαῖον ἀνεγκλήτους τοὺς πολίτας, πρός τε τοὺς 
κρείττους καὶ πρὸς τοὺς εἷς ταῦτα χρησίμους. 

Πὶς δ᾽ ἀσφάλειαν ἅπαντα μὲν ταῦτα ἀναγκαῖον δύνα- 
σϑαι ϑεωρεῖν, οὐκ ἐλάχιστον δὲ περὶ νομοϑεσίας ἐπαΐειν' 
3 . - ΄ 32 . ε , νά Ρ τ 393 
ἓν γὰρ τοῖς νόμοις ἐστὶν ἢ σωτηρία τῆς πόλεως, ὥστ᾽ ἀναγ- 

- Ζ ’ 3 - 3 , - 
καῖον εἰδέναι πόσα τέ ἐσιι πολιτειῶν εἴδη, καὶ ποῖα συμ- 

Ρ; ς ιά ς . , : 7 Ζ . 9 
φέρει ἑκάστῃ, καὶ ὑπὸ τίνων φϑείρεσϑαι πέφυκεν καὶ οἱ- 


΄ αν / 3 / Ζ μ 4 ε μὶ 9 ’ 
κείων τῆς πολιτείας καὶ ἐναντίων. Λέγω δὲ τὸ ὑπὸ οἰκείων 


1. Ἔτσι ἑρμηνεύομεν τὴν γραφὴν «πρὸς ταῦτα», τὴν ὁποίαν καὶ 
νομίζομεν ὀρθήν. Αν γίνῃ δεκτὴ ἡ γραφὴ «πρὸς τούτους» ἢ φράσις 
πρέπει ν᾽ ἀποδοθῇ ὥς ἑξῆς : διὰ νὰ γίνουν μὲ τὰς χώρας, εἰς τὰς 
ὁποίας θὰ ἐξαχθοῦν τὰ πλεονάσματα ἢ ἀπὸ τὰς ὁποίας θὰ εἰσαχθοῦν 
ὅσα ἑλλείπουν, αἱ πρέπουσαι συνθῆκαι καὶ συμφωνίαι. 
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Πρέπει δὲ ὅλας αὐτὰς τὰς πληροφορίας νὰ κατέχη, ὄχι μό- 
νον σχετιχὰ μὲ τὴν ἰδικήν του πολιτείαν, ἀλλὰ καὶ μὲ τὰς 
γειτονικάς. Νὰ γνωρίζῃ μὲ ποίας ἀπ᾽ αὐτὰς εἶναι ἐνδεχό- 
μενον νὰ γίνῃ πόλεμος, πρὸς τὸν σκοπὸν νὰ συμθουλεύῃ τὴν 
διατήρησιν τῆς εἰρήνης μὲ τοὺς ἰσχυροτέρους καὶ νὰ ἐπι- 
φυλάσσεται νὰ συμθουλεύσῃ τὸν πόλεμον ἐναντίον τῶν ἆσθε- 
γεστέρων. Πρέπει νὰ γνωρίζῃ ἂν αἱ πολεμικαὶ δυνάμεις. 
εἶναι ἴσαι ἢ ἄνισοι, διότι καὶ ἀπ᾽ αὐτὸ ἐξαρτᾶται ἡ νίκη 
ἢ ἢ ἧττα. Πρὸς τούτοις εἶνχι ἀνάγκη νὰ ἐξετάζῃ ποίαν 
ἔχθασιν εἶχαν, ὄχι µόνον οἱ πόλεμοι εἰς τοὺς ὁποίους εἶχε 
λάθει μέρος ἡ χώρα του, ἀλλὰ καὶ οἱ μεταξὺ ἄλλων λαῶν. 
Διότι εἶναι φυσικὸν αἱ ὅμοιαι αἰτίαι νὰ ἐπιφέρουν ὅμοια. 
ἀποτελέσματα. 

Εἰς δὲ τὰ ζητήματα τῆς ἀμύνης τῆς χώρας ὁ πολιτικὸς 
ρήτωρ δὲν πρέπει νὰ ἀγνοῇ πῶς φρουρεῖται αὔτη, Ηρέπει 
μάλιστα νὰ γνωρίζῃ καὶ τὸν ἀριθμὸν καὶ τὸ εἶδος τῆς φρου- 
ρᾶς καὶ τὰ ὀχυρὰ µέρη ποὺ φρουροῦνται (τοῦτο δὲ εἶναι 
ἀδύνατον εἰς ἐκεῖνον ποὺ δὲν γνωρίζει καλὰ τὴν χώραν), 
εἰς τρόπον ὥστε ἐκεῖ ποὺ εἶναι ἀνεπαρκὴς ἡ φρουρὰ νὰ προσ- 
τεθῇ καὶ ἄλλη, χαὶ ὅπου εἶναι περισσοτέρχ ἀπὸ ὅ,τι χρειά- 
ζεται νὰ ἐλαττωθῇ, ἀκόμη δὲ νὰ φρουρῶνται καλύτερον τὰ 
ἐπίκαιρα σημεῖα. 

᾿Επὶ τοῦ θέματος τῆς ἐπαρχείας τῆς χώρας εἰς τρόφιμα, 
ὁ πολιτικὸς ρήτωρ πρέπει νὰ γνωρίζῃ τὸ ποσὸν καὶ τὸ εἷ- 
δος ποὺ χρειάζεται ἡ πολιτεία χαὶ ἐξ αὐτῶν ποῖα παρά- 
γονται ὑπὸ τῆς χώρας καὶ ποῖα εἰσάγονται ἀπὸ τὸ ἐξω- 
τερικόν. {Ποῖα εἴδη πρέπει νὰ ἐξαχθοῦν χαὶ ποῖα νὰ εἰ- 
σαχθοῦν διὰ νὰ γίνου; πρὸς τὸν σκοπὸν τοῦτον συνθῆκαι καὶ 
συμρωνίαι '. Διότι εἶναι ἀνάγχη νὰ μὴ ἔρχεται ἡ πολιτεία. 
εἰς προστριβὰς πρὸς δύο κατηγορίας χρατῶν. Πρὸς τὰ ἴσχυ- 
ρότερά της καὶ πρὸς ἐκεῖνα μὲ τὰ ὁποῖα ἔχε. ἐμπορικὰς 
ἀνταλλαγᾶς. 

"βὰν δὲ πρέπῃ ὁ πολιτικὸς ἀνὴρ νὰ εἶναι εἰς θέσιν νὰ 
ἐξετάζῃ ὅλα αὐτὰ τὰ ζητήματα διὰ τὴν ἀσφάλειαν τῆς χώ- 
ρχς. δὲν εἶναι μικρᾶς σημασίας: καὶ τὸ νὰ εἶναι κάτοχος 
τῶν νομοπετικῶν ζητημάτων. Διότι ἐπὶ τῶν νόμων στηοίζε- 
ται ἡὶ σωτηρία τῆς πολιτείας. “(ἧπτε εἶναι ἀνάγκη νὰ γνω- 
ρἰζῃ τὰ διάφορα εἴδη πολιτευμάτων καὶ τὰ πλεονεκτήματα 
ἑκάστου ᾿Ηπίσης δὲ ποῖα: εἶναι αἱ ἀφορμαί, εἴτε ἐνυπάρ- 
χουσαι εἰς τὸ κάθε πολίτευμα εἴτε ἐξωτεριχαί, ποὺ ἐκ φύ- 
σεως ὁδηγοῦν εἰς τὴν καταστροφὴν τοῦ πολιτεύματος. Λέγω 
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9) φϑείρεσϑαι, ὅτι ἔξω τῆς βελτίστης πολιτείας αἱ ἄλλαι πᾶσαι 
καὶ ἀνιέμεναι καὶ ἐπιτεινόμεναι φϑείρονται, οἷον δημο- 
΄ » ΄ 9 Ζ 2 ΄ ΄ οσο , 
κρατία οὗ μόνον ἀνιεμένη ἀσϑενεστέρα γίνεται ὥστε τέλος 
[24 3 9 ΄ 2 Δ Ν 2 ῤ ΄ ς’ 
ἥξει εἰς ὀλιγαρχίαν, ἀλλὰ καὶ ἐπιτεινομένη σφόδρα, ὥσπερ 


. ε 


καὶ ἡ γουπότης καὶ ἢ σιμότης οὗ μόνον ἀνιέμενα ἔρχεται 
3 ΔΝ ΄ 2 4 . ή . ’ 5 . ο 
90 εἰς τὸ μέσον, ἀλλὰ καὶ σφόδρα γρυπὰ γινόμενα ἢ σιμὰ οὔ- 
τως διατίϑεται ὥστε μηδὲ μυκτῆρα δοκεῖν εἶναι. Χρήσιμον 
δὲ πρὸς τὰς νομοθεσίας τὸ μὴ μόνον ἐπαΐειν τίς πολιτεία 
συμφέρει ἐκ τῶν παρεληλυδότων ϑεωροῦντι, ἀλλὰ καὶ τὰς 
. - 3 9 2, ε - - ΄ ς Ῥ 

παρὰ τοῖς ἄλλοις εἰδέναι, αἳ ποῖαι τοῖς ποίοις ἁρμόττουσιν. 

45. "Ὥστε δῆλον ὅτι πρὸς μὲν τὴν νομοϑεσίαν αἱ τῆς γῆς περίο- 
δοι χοήσιμοι' (ἐντεῦϑεν γὰρ λαβεῖν ἔστιν τοὺς τῶν ἐθνῶν 

΄ 4 Φ] 4 . . ε - . 4 
νόμους), ποὸς δὲ τὰς πολιτικὰς συμβουλὰς αἱ τῶν περὶ τὰς 
ιά ΄ ε ιά . [4 4 - - 
πράξεις γοαφόντων ἱστορίαι: ἅπαντα δὲ ταῦτα πολιτικῆς 
ἀλλ᾽ οὐ ῥητορικῆς ἔργον ἐστίν. 
Ἐ - Ζ Ζ 
40 Περὶ ὧν μὲν οὖν ἔχειν δεῖ «τὰς προτάσεις» τὸν μέλλοντα 
1360 » συμβουλεύειν, τὰ μέγιστα τοσαῦτά ἐστιν ἐξ ὧν δὲ δεῖ καὶ 
πεοὶ τούτων καὶ περὶ τῶν ἄλλων προτοέπειν ἢ ἀποτρέπειν, 
λέγωμεν πάλιν. 

5. Σχεδὸν δὲ καὶ ἰδίᾳ ἑκάστῳ καὶ κοινῇ πᾶσι σκοπός 

Ὁ τίς ἐστιν, οὗ στοχαζόμενοι καὶ αἱροῦνται καὶ φεύγουσιν' 

. -. 52 4 5 , 9 - ο . 3 5 ΄ . . 

καὶ τοῦτ᾽ ἐστὶν ἐν κεφαλαίῳ εἰπεῖν ἢ τ᾽ εὐδαιμονία καὶ τὰ 

΄ 3 - ο ” ϱ ’ 3 

μόρια αὐτῆς. "«2στε παραδείγματος χάριν λάβωμεν τί ἐστιν 


ε ε “- 3 - ε 9 ’ 4 3 ΄ , / ΄ 
ὡς ἁπλῶς εἰπεῖν ἢ εὐδαιμονία, καὶ ἐκτίνων τὰ μόρια ταύ- 


της' περὶ γὰρ ταύτης καὶ τῶν εἰς ταύτην συντεινόντων καὶ 
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δὲ ὅτι καταστρέφονται ἀπὸ αἴτια ποὺ ἐγυπάρχουν εἰς αὐτά, 
διότι, ἂν ἐξαιρεθῇ τὸ ἄριστον πολίτευμα, ὅλα τὰ ἄλλα κα- 
ταστρέφονται εἴτε μὲ τὸ νὰ χαλαρωθοῦν εἶτε μὲ τὸ νὰ ἐπι- 
ταθοῦν. "Έτσι, πχραχδείγματος χάριν, ἢ λαοκρατία, χαλαρω- 
νομένη. ἐξασθενεῖ καὶ καταλήγει εἰς ὀλιγαρχίαν. τὸ ἴδιο δὲ 
τῆς συμθαίνει καὶ ὅταν ἐπιταθῇ, εἰς τὸ ἔπακρον. Καθὼς ἄχρι- 
βῶς καὶ ἢ γρυπὴ ἢ ἡ σιμὴ μύτη. Αὐτὴ πλησιάζει εἰς τὸ κα- 
νονικὸν σχῆμα, ὅταν χαλαρωθῇ ἡ γρυπότης καὶ ἡ σιμότης, 
ὅταν δὲ ἐνταθοῦν εἰς τὸ ἔπχκρον, τότε τὸ σχῆμα τῆς μύτης 
διαμορφώνεται χατὰ τρόπον ὥστε νὰ φαίνεται ὅτι οὔτε κἂν 
ὑπάρχουν ρουθούνια. 

Εἶναι δὲ ὠφέλιμον, διὰ νὰ συμθάλη ὃ πολιτικὸς ἀνὴρ εἰς 
τὸ νομοθετικὸν ἔργον, ὄχι μόνον νὰ κατανοῇ ποῖον εἶναι τὸ 
πολίτευμα ποὺ παρουσιάζει τὰ περισσότερα πλεονεκτήματα, 
διὰ τῆς ἐξετάσεως τῶν ὅσων συνέβησαν κατὰ τὸ παρελθόν, 
ἀλλὰ νὰ γνωρίζη καὶ τὰ ξένα πολιτεύματα, τίνος εἴδους εἶναι 
καὶ εἰς τίνος εἴδους πολίτας ἁρμόζουν. Κἶναι λοιπὸν φανερὸν 
ὅτι διὰ τὴν νομοθεσίαν εἶνχι χρήσιμοι αἱ περιηγήσεις εἰς 
διαφόρους τόπους, διότι ἔτσι εἶναι δυνατὸν νὰ μάθῃ χα- 
νεὶς τοὺς νόμους τῶν διαφόρων ἐθνῶν, διὰ δὲ τὰς πολιτικὰς 
συμθουλὰς εἶναι χρήσιμα τὰ ἱστορικὰ συγγράµµατα. Αὐτὰ 
ὅλα ὅμως ἀποτελοῦν ἀντικείμενον ὄχι τῆς ρητορικῆς, ἀλλὰ 
τῆς πολιτικῆς ἐπιστήμης. Αὐταὶ εἶναι αἱ χυριώτεραι προ- 
τάσεις τὰς ὁποίας πρέπει νὰ ἔχη εἰς τὴν διάθεσίν του ὁ πο- 
λιτικὸς ρήτωρ. Καὶ τώρα θὰ ἐκθέσωμεν τὰ μέσα ποὺ πρέπει 
νὰ μεταχειρίζεται διὰ νὰ παροτρύνη ἢ νὰ ἀποτρέπη καὶ περὶ 
αὐτῶν τῶν ζητημάτων καὶ περὶ τῶν ἄλλων. 


5. ΤΙ ΠΡΕΠΕΙ ΝΑ ΠΡΟΒΑΛΛΗ Ο ΠΟΛΙΤΙΚΟΣ ΡΗΤΩΡ ΔΙΑ ΝΑ 
ΠΡΟΤΡΕΨΗ Η ΝΑ ΑΠΟΤΡΕΨΗ. Η ΕΥΗΜΕΡΙΑ 
ΚΑΙ ΤΑ ΕΙΔΗ ΤΗΣ 


Ὁ κάθε σχεδὸν ἄνθρωπος καὶ ὅλοι οἱ ἄνθρωποι ἀπὸ 
κοινοῦ θέτουν εἰς τὸν ἑαυτόν των ἕνα σκοπόν, καὶ ἐπειδὴ 
αὐτὸν τὸν σκοπὸν ἐπιδ.ώχκουν, ἐνεργοῦν κατὰ προτίμησιν 
ὡρισμένας πράξεις, χαὶ ἄλλας πάλιν τὰς ἀποφεύγουν. Ὁ 
σκοπὸς αὐτὸς εἶναι μὲ δύο λόγια ἡ εὐημερία καὶ τὰ μέρη 
ποὺ τὴν ἀποτελοῦν. 

"Ας ἐξετάσωμεν λοιπὸν χάριν παραδείγματος τὶ εἶναι 
κυριολεχτικὰ ἢ εὐημερία καὶ ἀπὸ τὶ ἀποτελοῦνται τὰ μέρη 
της. Διότι αἱ συμθουλαὶ τῶν πολιτικῶν ρητόρων ποὺ προ- 
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10 τῶν ἐναντίων ταύτῃ αἵ τε προτροπαὶ καὶ αἷ ἀποτροπαὶ πᾶ- 
σαί εἶσιν' τὰ μὲν γὰρ παοασκευάζοντα ταύτην ἢ τῶν µορίων 
5 - 3 395123» - - ΄ . 
τι, ἢ μεῖδον ἀντ᾽ ἐλάττονος ποιοῦντα, δεῖ πράττειν, τὰ δὲ 
’ 5. 3 ’ 5 ο . ιά - µ ΄ 
φϑείροντα ἢ ἐμποδίζοντα ἢ τὰ ἐναντία ποιοῦντα μὴ πράττειν. 
5. 3 ΄ 


"ἔστω δὴ εὐδαιμονία εὐπραξία μετ᾽ ἀρετῆς, ἢ αὐτάρ- 


κεια ζωῆς, ἢ ὁ βίος ὁ μετὰ ἀσφαλείας ἥδιστος, ἢ εὐϑενία 


--ᾱ 
σι 


κτημάτων καὶ σωμάτων μετὰ δυνάμεως φυλακτικῆς τε καὶ 
- ΄ ἃ . . , εν ΕΛ ΄ . 5 
πρακτικῆς τούτων: σχεδὸν γὰρ τούτων ἓν ἢ πλείω τὴν εὖ- 
/ ε - Έ “ 
δαιμονίαν ὁμολογοῖσιν εἶναι ἅπαντες. 
; 9 ’. 3 ε 5 η - 5. , . - 
Εἰ δή ἐστιν ἡ εὐδαιιιονία τοιοῦτον, ἀνάγκη αὐτῆς εἶναι 
΄ 9 ” ΄ ΄ ” » ιό 
90 μέοη εὐγένειαν πολυφιλίαν γοήστοφιλίαν πλοῦτον εὐτεκνίαν 
, 2 ΄ - . - ΄ 2 ΄ 
πολυτεκνίαν εὐγηοίαν, ἔτι τὰς τοῦ σώματος ἀρετάς, οἷον 


ς ΄ 4 


ὑγίειαν κάλλος ἰσχὺν μέγεθος, δύναιιιν ἀγωνιστικήν, δό- 


31 


ξαν τιμὴν εὐτυχίαν ἀρετήν' οὕτω γὰρ ἂν αὐταρκέστατος εἴη, 


3 ς ΄ 5» - ΄ 3 3 . .. 5 . 2 ,. 5 . 
εἰ ὑπάρχοι αὐτῷ τά τ ἐν αὐτῷ καὶ τὰ ἐκιὸς ἀγαϑά᾽ οὐ γὰρ 
-- » 3, . - 3 Υ 5 2 3 - Ν Ἂν . 
97 ἔστιν ἄλλα παοὰ ταῦτα. [στι δ᾽ ἐν αὐτῷ μὲν τὰ πεοὶ ψυ- 
. λ . 2 , Σ, - ὃ 3 ΄ . , . [ή 
χὴν καὶ τὰ ἐν σώματι, ἔξω δὲ εὐγένεια καὶ φίλοι καὶ χοή- 
κ 
. , κ ΤΙ 4 , 3 έ ΄ ε ΄ 
ματα καὶ τιμή. [ντι δὲ προσήκειν οἰόμεθα δυνάμεις ὑπάο- 
. ’ ν ο . »ι 92 ΄ ε ΄ 2» , 
χειν καὶ τύχην᾽ οὕτω γὰρ ἂν ἀσφαλέστατος ὁ βίος εἴη. Λά- 
βωμεν τοίνυν ὁμοίως καὶ τούτων ἕκαστον τί ἐστιν. 
30 [;ὑγένεια μὲν οὖν ἐστιν ἔϑνει μὲν καὶ πόλει τὸ αὐτό- 
[{ 5. 2 ΄ 5 . ε ΄ . ’ 3 
χϑονας ἢ ἀοχαίους εἶναι, καὶ ἡγεμόνας τοὺς πρώτους ἐπι- 


φανεῖς, καὶ πολλοὺς ἐπιφανεῖς γεγονέναι ἐξ αὐτῶν ἐπὶ τοῖς 


΄ 3 ΄ λ 9 ΄ Ἂ 32 ο) 3 - Ρα 3 . 
ζηλουιιένοις: ἰδίᾳ δὲ εὐγένεια ἢ ἀπ ἀνδρῶν ἢ ἀπὸ γυναι- 


ΡΗΤΟΡΙΚΗ Α΄, 5, 19605, 10--38 49 


τρέπουν ἢ ἀποτρέπουν κάτι, ἀφοροῦν ὅλαι τὴν εὐημερίαν τῆς 
χώρας, καθὼς καὶ τὰς ἐνεργείας ποὺ συντελοῦν ἢ ποὺ ἀντιτί- 
θενται εἰς αὐτήν, ἀγροῦ βέθαια πρέπει νὰ πράττωμεν ἐκείνας 
τὰς πράξεις ποὺ προπχρασκευάζουν τὴν εὐημερίαν, ἢ ἓν ἀπὸ 
τὰ μέρη της, ἢ τὴν ὑπάρχουσαν κάμνουν μεγαλυτέραν, χαὶ 
πάλιν νὰ μὴ πράττωμεν ἐκεῖνα ποὺ τὴν καταστρέφουν, τῆς 
δημιουργοῦν ἐμπόδια ἢ προκαλοῦν ὅσα εἶναι ἀντίθετα τῆς 
εὐημερίας. 

Βὐημερία θὰ εἶναι, φυσικά, ἡ ἐπιτυχία εἰς τὴν ζωήν µας, 
ποὺ πραγματοποιεῖται μὲ τὴν βοήθειαν τῆς ἀρετῆς, ἢ ἡ ζωὴ 
ποὺ ἐπαρχεῖ εἰς τὸν ξαυτόν της, ἢ ὁ πιὸ εὐχάριστος καὶ ἀσφα- 
λὴς τρόπος ζωῆς, ἢ ἢ ἀφθονία κτημάτων καὶ δούλων εἰς 
ἐκεῖνον ποὺ ἔχει τὴν ἱχανότητα νὰ τὰ διαφυλάττῃ χαὶ νὰ τὰ 
χρησιμοπο:ῇ. Καὶ πράγματι, ὅλοι σχεδὸν συμφωνοῦν ὅτι ἡ 
εὐημερία εἶναι ἕνα ἢ περισσότερα ἀπὸ αὐτὰ τὰ ἀγαθά. 

"Αν ὅμως ἢ εὐημερία εἶναι κάτι τέτοιο, πρέπει ὕποχρεω- 
τικχὰ νὰ συγχροτῆται ἀπὸ τὰ ἑξῆς µέρη, ἀπὸ τὴν εὐγένειαν 
τῆς καταγωγῆς, ἀπὸ πολλοὺς χαὶ χρηστοὺς φίλους, πλοῦ- 
τον, πολλοὺς καὶ χαλοὺς ἀπογόνους, καλὰ ὑστερνά, καὶ ἀκό- 
μη ἀπὸ σωματικὰς ἀρετὰς ὅπως ἡ ὑγεία, ἢ ὀμορφιά, ἢ σω- 
ματικὴ δύναμις, ἢ κορμοστασιά, ἡ ἐπίδοσις εἰς τὰς ἀθλητι- 
κὰς ἀσκήσεις, ἡ δόξα, ἡ ἐχτίμγσις, ἢ εὔνοια τῆς τύχης, Ἡ 
ἀρετὴ ἢ καὶ τὰ μέρη αὐτῆς, ἢ σωφροσύνη. 1) ἀνδρεία, ἡ 
ο λισοίνη καὶ ἡ ἐγκράτεια. Καὶ πράγματι, τότε μόνον θὰ 
ἧτο κανεὶς πα ἱκανοποιημένος, ἐὰν διέθετε καὶ τὰ προ- 
τερήματα ποὺ ἠμπορεῖ κανεὶς νὰ ἔχῃ ἀπὸ τὸν ξαυτόν του καὶ 
τὰ ἐξωτερικά. Διότι, ἐχτὸς αὐτῶν, τίποτε ἄλλο δὲν ὑπάρχει. 
Προτερήματα ποὺ ἡμπορεῖ χανεὶς νὰ τὰ ἔχη ἀπὸ τὸν ἔαυ- 
τόν του, εἶναι τὰ ψυχικὰ χαὶ τὰ σωματικά, ἐξωτεριχὰ δὲ 
εἶναι ἢ εὐγένεια τῆς καταγωγῆς, οἱ φίλοι, ὁ πλοῦτος καὶ ἢ 
ἐκτίμησις. Πρέπει ἀκόμη, νομίζ ΟµΕΥ. νὰ διαθέτῃ κανεὶς ἵχα- 
νότητα καὶ καλὴν τύχην. Καὶ τότε ἢ ζωή του θὰ εἶναι τε- 
λείως ο... "Ας ἐξετάσωμεν λοιπὸν τώρα κατὰ 
τὸν ἴδιον τρόπον αὐτὰ τὰ ἀγαθά, διὰ νὰ ἴδωμεν ἀπὸ τὶ ἀπο- 
τελεῖται τὸ καθένα. 

βὐγένεια καταγωγῆς δι᾽ ἓν ἔθνος ἢ δι᾽ ἓν κράτος ὑπάρ- 
χει, ὅταν οἱ πολῖται του εἶναι αὐτόχθονες ἢ παλαιόθεν ἐγκα- 
τεστημένοι ἐχεῖ, καὶ οἷ παλαιοὶ ἀρχηγοί των ἦσαν διαπρε- 
πεῖς, καὶ ἀπέκτησαν ἐκλεχτοὺς ἀπογόνους. ποὺ αἱ πράξεις 
των προχαλοῦν τὸν ζῆλον. Διὰ δὲ τὰ ἄτομα ἡ εὐγένεια κα- 
ταγωγῆς προέρχεται ἢ ἀπὸ τὸν πατρικὸν ἢ ἀπὸ τὸν μητρι- 
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κῶν, καὶ γνησιότης ἀπ ἀμφοῖν, καὶ ὥσπερ ἐπὶ πόλεως 
΄ ΄ ΄ 2.3 3 -. 9 , νι 3 

τούς τε πρώτους γνωρίμους ἢ ἐπ ἀοετῇ ἢ πλούτῳ ἢ ἄλλῳ 

τῷ τῶν τιμωμένων, καὶ πολλοὺς ἐπιφανεῖς ἐκ τοῦ γένους 


καὶ ἄνδρας καὶ γυναῖκας καὶ νέους καὶ ποεσβυτέρους. 


Εὐτεχνία δὲ καὶ πολυτεκνία οὐκ ἄδηλα᾽ ἔστιν δὲ τῷ κχοι- 


1361 ανῷ μὲν [εὐτεκνία], νεότης ἂν ᾗ πολλὴ καὶ ἀγαϑή, ἀγαδὴ δὲ 


10 


ο 


35.2 4 , τ ΄ Ζ 2 . , 
και ἀρετήν σώματος, οἷον μέγεϑος κάλλος ἰσχὺν δύναμιν 


΄ 9 


ἀγωνιστικήν' ψυχῆς δὲ σωφροσύνη καὶ ἀνδρία νέου ἀρεταί. 


1.» 


᾿]Ιδίᾳ δὲ εὐτεκνία καὶ πολυτεκνία τὸ τὰ ἴδια τέκνα πολλὰ 


9 


καὶ τοιαῦτα εἶναι, καὶ ϑήλεα καὶ ἄροενα δηλειῶν δὲ ἄρε- 
ν , 4 ΄ . ΄ - ᾿ ΄ 

τὴ σώματος μὲν κάλλος καὶ μέγεϑος, ιγυχῆς δὲ σωφοοσύνη 
καὶ φιλεργία ἄνευ ἀνελευϑεοίας. "Ομοίως δὲ καὶ ἰδίᾳ καὶ 

- | λ 2 τ . . - - - ο 
κοινῇ καὶ κατ ἄνδρας καὶ κατὰ γυναῖκας δεῖ ζητεῖν ἕκα- 
στον ὑπάρχειν τῶν τοιούτων᾽ ὅσοις γὰρ τὰ κατὰ γυναῖκας 

- τ“ , . . 4 ς 2 
φαῦλα ὥσπερ Λακεδαιμονίοις, σχεδὸν κατὰ τὸ ἥμισυ οὔκ 

3 - 
εὐδαιμονοῦσιν. 

"-. Π]λούτου δὲ µέρη νομίσματος πλῆϑος, γῆς, χωρίων 
κτῆσις πλήϑει καὶ μεγέϑει καὶ κάλλει διαφερόντων, ἔτι δὲ 
3 ΄ -”- . 2 ΄ . ’ ’ 
ἐπίπλων κτῆσις καὶ ἀνδραπόδων καὶ βοσκημάτων πλήϑει 
καὶ κάλλει διαφεοόντων, ταῦτα δὲ πήντα (οἰκεῖα) καὶ ἄσφα- 
λῆ καὶ ἐλευϑέρια καὶ χρήσιμα. "Εστιν δὲ χρήσιμα μὲν 
μᾶλλον τὰ κάρπιμα, ἐλευθέρια δὲ τὰ πρὸς ἀπόλαυσιν κάο- 

, 9 Γά ΄ 3 
πιµα δὲ λέγω ἀφ᾽ ὧν αἷ πρόσοδοι, ἀπολαυστικὰ δὲ ἀφ᾽ ὧν 
μηδὲν παρὰ τὴν χοῆσιν γίγνεται, ὅ τι καὶ ἄξιον. "Ὅρος δὲ 


3 7 . . 3 - λ ο - σ 3 3 9 
ἀσφαλείας μὲν τὸ ἐνταῦθα καὶ οὕτω κεκτῆσθαι ὥστ᾽ ἐφ 
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κὸν κλάδον καὶ σύγκειται εἰς τὸ νὰ κατάγεται κανεὶς ἀπὸ νο- 
μίμους γεννήτορας, καί, ὅπως συμθαίνει καὶ μὲ τὰ χράτη, 
πρέπει οἱ παλαιότεροι γνωστοὶ πρόγονοι νὰ ἔχουν διακριθῆ 
ἕνεχα τῆς ἀξίας των ἢ τοῦ πλούτου των ἢ ἄλλου προτερή- 
ματος ἀπ᾿ ἐκεῖνα ποὺ προκαλοῦν τὴν ἐκτίμησιν, καὶ εἰς τὴν 
οἰκογένειαν αὐτὴν νὰ ἔχουν διαδεχθῇ ἀλλήλας πολλαὶ γενεαὶ 
ἐπιφανῶν προσώπων, ἀνδρῶν καὶ γυναιχῶν, νέων καὶ γέρων. 

Τὶ σημαίνει πολλοὶ καὶ χαλοὶ ἀπόγονοι δὲν ἔχει ἀνάγ- 
χην ἐξηγήσεως. ᾿Απὸ τῆς ἀπόψεως τοῦ δημοσίου συμφέ- 
ροντος καλοὶ ἀπόγονοι ὑπάρχουν, ὅταν ἡ νεολαία εἶναι πο- 
λυάριϑμος καὶ ἐκλεχτή, τόσον ἐν σχέσει πρὸς τὰς σωματικὰς 
ἀρετάς, δηλ. ἔχει παράστημα, ὀμορφιά, σωματικὴν δύνα- 
μιν, ἐπίδοσιν εἰς τὸν ἀθλητισμόν, ὅσον καὶ ἐν σχέσει πρὸς 
τὰς ψυχικὰς ἀρετάς, ποὺ δι ἕνα νέον εἶναι ἡ ἀνδρεία καὶ 
ἡ ἐγκράτεια. ᾿Απὸ δὲ τῆς ἀτομικῆς ἀπόφεως ἔχει κανεὶς τὸ 
πλεονέκτημα τῆς εὐτεχνίας καὶ τῆς πολυτεχνίας, ὅταν ἔχῃ 
πολλὰ ἰδικά του παιδιά, προικισμένα μὲ τὰ προτερήματα 
ποὺ ἀνεφέραμεν, ἀγόρια καὶ κορίτσια. Καὶ γιὰ μὲν τὰ κο- 
ρίτσια σωματικαὶ ἀρεταὶ εἶναι ἡ ὀμορφιὰ καὶ τὸ παράστη- 
μα καὶ φυχικαὶ ἡ ἐγκράτεια καὶ ἢ ἐργατικότης ποὺ δὲν 
καταντᾶ εἰς δουλοπρέπειαν. Καὶ πρέπει ἐξ ἴσου νὰ ἐπιδιώ- 
χώμεν νὰ ἔχουν τὰ προτερήματα αὐτὰ χαὶ τὰ ἰδικά µας παι- 
διά, ἀγόρια καὶ χορίτσια, καθῶς καὶ ὅλα τὰ παιδιὰ τῆς πολι- 
τείας. Διότι ὅπου οἱ θεσμοὶ ποὺ ἀφοροῦν τὰς γυναῖκας εἶναι 
καχοί, ὅπως συμβαίνει εἰς τοὺς Λακεδαιμονίους, σχεδὸν λεί- 
πει ἢ μισὴ εὐημερία. 

Ἀτοιχεῖα τοῦ πλούτου εἶναι τὰ πολλὰ χρήματα, ἡ ἀφθο- 
γία ἀχινήτων κτημάτων καὶ ἡ ἰδιοκτησία χαλλιεργησίμων 
ἐχτάσεων. "Επειτα ἢ χατοχὴ κινητῶν πραγμάτων, δούλων 
καὶ κοπαδιῶν, ποὺ διακρίνονται διὰ τὴν ποσότητα καὶ τὴν 
ποιότητά των. “Όλα αὐτὰ πρέπει νὰ τὰ κατέχη κανεὶς ἀἄδια- 
φιλονεικήτως καὶ ἀσφαλῶς, νὰ τὰ μεταχειρίζεται ὅπως ται- 
ριάζει σὲ ἐλεύθερον ἄνθρωπον, ἢ νὰ τοῦ εἶναι χρήσιμα. Καὶ 
χρήσιμα μὲν εἶναι περισσότερον ἐκεῖνα ποὺ ἀποδίδουν καρ- 
πούς, λέγομεν δὲ ὅτι χρησιμοποιοῦνται ὅπως ταιριάζει σὲ 
ἐλεύθερον ἄνθρωπον, ἐκεῖνα ποὺ χρησιμοποιοῦνται δι᾽ ἆτο- 
μικὴν ἀπόλαυσιν. Καὶ ὀνομάζω ἀγαθὰ ποὺ ἀποδίδουν καρ- 
πούς, ἐκεῖνα ποὺ μᾶς φέρουν ἕνα εἰσόδημα, ἀγαθὰ δὲ ἆτο- 
μικῆς ἀπολαύσεως, ἐκεῖνα ἀπὸ τὰ ὁποῖα κανένα ἄλλο ἄξιον 
λόγου ὄφελος δὲν ἔχομεν ἐκτὸς τοῦ ὅτι ἡμεῖς οἱ ἴδιοι τὰ 
χρησιμοποιοῦμεν. ᾿Ασφάλεια τῆς περιουσίας εἶναι τὸ νὰ τὴν 
χατέχης κατὰ τρόπον καὶ ὑπὸ συνθήκας ὥστε ἀπὸ σένα καὶ 
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ε 8 - 9 - - λ 3 - ιά 3 » 
αὗτῷ εἶναι τὴν χρῆσιν αὐτῶν, τοῦ δὲ οἰκεῖα εἶναι ὅταν ἐφ 
αὑτῷ ᾖ ἀπαλλοτριῶσαι ἢ μή᾽ λέγω δὲ ἀπαλλοτρίωσιν δόσιν 


καὶ πρᾶσιν. Ὅλως δὲ τὸ πλουτεῖν ἔστιν ἐν τῷ χρῆσθαι 


. 


- νι 3 - - . 4 ε 2 ΄ ΄ 3 - 
μᾶλλον ἢ ἐν τῷ κεκιῆσϑαι᾽ καὶ γὰρ ἡ ἐνέργειά ἐστι τῶν 

93 τοιούτων καὶ  χοῆσις πλοῦτος. 

Εὐδοξία δ᾽ ἐστὶν τὸ ὑπὸ πάντων σπουδαῖον ὑπολαμβά- 
5 - 0 ” ιά , 3 5 ε . 
νεσϑαι ἢ τοιοῦτόν τι ἔχειν οὗ πάντες ἐφίενται ἢ οἱ πολλοὶ 
Ά ε 2 «5 ε / 
ἢ οἱ ἀγαϑοὶ ἢ οἱ φρόνιμοι. 
Τιμὴ δ᾽ ἐστὶν μὲν σημεῖον εὐεργετικῆς εὐδοξίας, τιμῶν- 
. ’ . . ΄ ε » / 9 4 

80 ται δὲ δικαίως μὲν καὶ μάλιστα οἱ εὐεργετηκότες, οὗ μῆν 
ἀλλὰ τιμᾶται καὶ ὁ δυνάμενος εὐεργετεῖν' εὐεργεσία δὲ ἢ 
εἷς σωτηοίαν καὶ ὅσα αἴτια τοῦ εἶναι, ἢ εἰς πλοῦτον, ἢ εἴς 
τι τῶν ἄλλων ἀγαϑῶν, ὧν μὴ δᾳδία ἢ κτῆσις ἢ ὅλως ἢ 
3 - 94 Λο ' 1 1 . - ο 
ἐνταῦθα ἢ ποτέ πολλοὶ γὰρ διὰ μικρὰ δοκοῦντα τιμῆς 

΄ ος , 

86 τυγχάνουσιν, ἀλλ᾽ οἳ τόποι καὶ οἱ καιροὶ αἴτιοι. Μέρη δὲ 
τιμῆς ὐνυσίαι, μνῆμαι ἐν μέτροις καὶ ἄνευ μέτρων, γέρα, 
τεμένη, ποοεδρίαι, τάφοι, εἰκόνες, τροφαὶ δημόσιαι, τὰ βαρ- 
βαρικά, οἷον προσκυνήσεις καὶ ἐκστάσεις, δῶρα τὰ παρ 
ε / ” χ λ 4 - ΄ 3 ρ ’ 
ἑκάστοις τίμια. Καὶ γὰρ τὸ δῶρόν ἐστι κτήματος δόσις 

40 καὶ τιμῆς σημεῖον, διὸ καὶ οἳ φιλοχρήματοι καὶ οἱ φι- 
λότιμοι ἐφίενται αὐτῶν᾽ ἀμφοτέροις γὰρ ἔχει ὧν δέονται: 

1361 » καὶ γὰρ κιῆμά ἐστιν, οὗ ἐφίενται οἱ φιλοχρήματοι, καὶ τι- 
. 3 κά ε να 
μὴν ἔχει, οὗ οἷ φιλότιμοι. 
Σώματος δὲ ἀρετὴ ὑγίεια, αὕτη δὲ οὕτως ὥστε ἀνόσους 


εἶναι χοωμένους τοῖς σώμασιν᾽ πολλοὶ γὰρ ὑγιαίνουσιν ὥσπερ 


1. ΒΠαραφράζομεν, ἁπομχχρυνόμενοι τοῦ κειμένου. "Ετσι πιστεύο- 
μεν ὅτι μένομεν πιστότεροι εἰς τὸ νόημα. 

9, Τέμενος: ἄλσος συνήθως, ἐπονομαζόμενον μὲ τὸ ὄνομα δια- 
πρεποῦς προσώπου. Πρθλ. σήμερον τὴν ὀνομασίαν δδῶν, πλατειῶν 
Χτλ. μὲ τὰ ὀνόματα διχπρεπῶν ἀνδρῶν, πρὸς ἁπονοηὴν τιμῆς εἰς 
αὐτούς, 
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μόνον νὰ ἐξαρτᾶται ἡ χρῆσις της. Εἶσαι δὲ ἀπόλυτος χύριος 
τῆς περιουσίας σου, ὅταν ἡμπορῆς ἐλεύθερα νὰ τὴν ἁπαλλο- 
τριώσῃς. Ὀνομάζω δὲ ἀπαλλοτρίωσιν εἴτε τὴν δωρεὰν εἴτε 
τὴν πώλησιν. Γενικὰ δὲ ὁ πλοῦτος περισσότερον συνίσταται 
εἰς τὴν χρῆσιν παρὰ εἰς τὴν ἰδιοχτησίαν τῶν ἀγαθῶν, διότι 
ὄχι τὸ νὰ κατέχης, ἀλλὰ τὸ νὰ χρησιμοποιῇς τὰ ἀγαθὰ ποὺ 
κατέχεις ἀποτελεῖ τὸν πλοῦτον '. 

Δόξα εἶναι τὸ νὰ θεωρῆται κανεὶς ἀπὸ ὅλους σπουδαῖος 
ἄνθρωπος ἢ τὸ νὰ ἔχῃ πλεονέκτημα ἀπ᾽ ἐκεῖνα ποὺ ὅλοι, 
ἢ οἱ περισσότεροι. ἣ οἱ χρηστοὶ καὶ οἱ φρόνιμοι ἄνθρωποι 
θὰ ἐπιθυμοῦσαν νὰ τὸ ἔχουν. 

Τιμαὶ ἀπονέμονται εἰς ἐκείνους ποὺ πιστεύεται ὅτι ἡμ- 
ποροῦν νὰ κάμουν τὸ χαλόν. Τιμῶνται δὲ πρὸ πάντων οἱ εὖ- 
εργέται, χαὶ δικαίως. ᾿Εν τούτοις τιμᾶται καὶ ἐχεῖνος ποὺ 
εἶναι εἰς θέσιν νὰ κάμη εὐεργεσίας. Εὐεργεσία δὲ εἶναι 
καὶ ἡ σωτηρία ἢ ὅ,τι ἄλλο ἀποτελεῖ προὐπόθεσιν τῆς ὑπάρ- 
ξεως, καὶ ἢ οἰκονομιχὴ ἐνίσχυσις καὶ ἢ παροχὴ οἱουδήποτε 
ἄλλου ἀγαθοῦ ἀπ᾽ ἐκεῖνα ποὺ ἡ ἀπόκτησίς των δὲν εἶναι εὖ- 
κολη, εἶτε ἀπολύτως, εἴτε εἰς ὡρισμένον χρόνον καὶ ὑπὸ ὧρι- 
σμένας συνθήκας. Καὶ πράγματι, εἰς πολλοὺς ἀπονέμονται 
τιμαὶ δι᾽ ἀσημάντους εὐεργεσίας. Τοῦτο ὀφείλεται εἰς τὰς 
περιστάσεις καὶ τὰς συνθήχας ὑπὸ τὰς ὁποίας γίνονται αἱ 
μικραὶ αὐταὶ εὐεργεσίαι. Ἢ τιμὴ ἀπονέμεται κατὰ διαφό- 
ρους τρόπους, διὰ θυσιῶν, δι᾽ ἀναανηστικῶν ἐπιγραφῶν, ἐμ- 
μέτρων ἢ ὄχι, διὰ δώρων, δι᾽ ὀνομασίας δημοσίου τόπου μὲ 
τὸ ὄνομα τοῦ τιμωμένου ", δι᾽ ἀπονομῆς πρωτοκαθεδρίας, 
διὰ τάφων, δι ἀγαλμάτων, διὰ συντηρήσεως δημοπίᾳ δαπά- 
νη. Οἱ δὲ βάρθαροι προσχυνοῦν καὶ κάμνουν τόπον εἰς ἐκεῖ- 
νον ποὺ θέλουν νὰ τιμήσουν. Τέλος εἰς ἔνδειξιν τιμῆς προσ- 
φέρονται καὶ δῶρα, ἐκεῖνα ποὺ εἰς ἕκαστον τόπον θεωροῦν- 
ται πολύτιμα. Πράγματι. τὸ δῶρον εἶναι συγχρόνως καὶ πα- 
ροχἡ ἑνὸς πράγματος ἀξίας καὶ ἔνδειξις τιμῆς. Δι᾽ αὐτὸ καὶ 
οἱ φιλοχρήματοι χαὶ οἱ φιλόδοξοι τὰ ἐπιδιώκουν. Διότι ἀν- 
ταποχρίνονται εἰς τὰς ἐπιθυμίας καὶ τούτων καὶ ἐκείνων. 
Πράγματι, τὸ δῶρον καὶ ἀπόχτημα εἶναι, καὶ τὸ ἐπιδιώκουν 
γι αὐτὸ οἱ φιλοχρήματοι, καὶ ἔνδειξις τιμῆς, καὶ τὸ ἐπι- 
διώχουν οἱ φιλόδοξοι. 

Ἡ χυριωτέρχ σωματικὴ ἀρετὴ εἶναι ἡ ὑγεία. Ἔχει δὲ 
ὑγείαν ἐκεῖνος πού, ἂν καὶ κάμνει χρῆσιν τῶν σωματικῶν 
ἔχανοτήτων του, δὲν ἀρρωσταίνει. Διότι ὑπάρχουν καὶ ἄν- 
θρωποι ποὺ εἶναι μὲν καλὰ εἰς τὴν ὑγείαν των, ὅπως λέγουν 


10 


15 


90 
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“Η, ιό 2 εν ὸ . 5. 5 ΄ - ε ΄ 
ρόδικος λέγεται, οὓς οὐδεὶς ἂν εὐδαιμονίσειε τῆς ὑγιείας 
διὰ τὸ πάντων ἀπέχεσθαι τῶν ἀνθρωπίνων ἢ τῶν πλεί- 
στῶν, Κάλλος δὲ ἕτερον καϑ᾽ ἑκάστην ἡλικίαν ἐστίν. Νέου 

μ κ 1 1} μ -. . , ΄ ” . - 
μὲν οὖν κάλλος τὸ πρὸς τοὺς πόνους χρήσιμον ἔχειν τὸ σῶμα 
τούς τε πρὸς δρόμον καὶ πρὸς βίαν, ἡδὺν ὄντα ἐδεῖν πρὸς 
ἀπόλαυσιν, διὸ οἳ πένταϑλοι κάλλιστοι, ὅτι πρὸς βίαν καὶ 
. 2 ο ΄ . 3 , . . . Ζ 
πρὸς τάχος ἅμα πεφύκασιν" ἀκμάζοντος δὲ πρὸς μὲν πό- 
γους τοὺς πολεμικούς, ἡδὺν δ᾽ εἶναι δοκεῖν μετὰ φοβερό- 

. ρ 4 μὶ μὶ , . 3 , ε 
τήτος᾽ γέροντος δὲ πρὸς μὲν πόνους τοὺς ἀναγκαίους ἵκα- 
νόν, ἄλυπον δὲ διὰ τὸ μηδὲν ἔχειν ὧν τὸ γῆρας λωβᾶται. 
᾿Ισχὺς δ᾽ ἐστὶ μὲν δύναμις τοῦ κινεῖν ἕτερον ὡς βούλεται, 
ἀνάγκη δὲ κινεῖν ἕτερον ἢ ἕλκοντα ἢ ὠϑοῦντα ἢ αἴροντα 


. 5 


ἢ πιέζοντα ἢ συνϑλίβοντα, ὥστε ὃ ἰσχυρὸς ἢ πᾶσιν ἢ τού- 
των τισίν ἔστιν ἰσχυρός. Μεγέδους δὲ ἀρετὴ τὸ ὑπερέχειν 
κατὰ μῆχος καὶ βάϑος καὶ πλάτος τῶν πολλῶν τοσούτῳ 
΄ ο 4 Ζ - . ’ . η 
μείζονι ὥστε μὴ βοαδυτέρας ποιεῖν τὰς κινήσεις διὰ τὴν 
ε ια 3 , μ ιά Ελ 1 ’ 9 
ὑπερβολήν. Αγωνιστική δὲ σώματος ἀρετὴ σύγκειται ἐκ 
΄ ΠΤ; , . , ; αι. ε . 9 Ζ 
μεγέϑους καὶ ἰσχύος [καὶ τάχους] καὶ γὰρ ὁ ταχὺς ἰσχυρός 
» ε Δ / . ε - . - 4 
ἔστιν" ὃ γὰρ δυνάμενος τὰ σκέλη διπτεῖν πως καὶ κινεῖν ταχὺ 
καὶ πόρρω δρομικός, ὃ δὲ ϑλίβειν καὶ κατέχειν παλαιστι- 
4 [3 κ 5Σ - -- / [4 35:23 ρ [4 
κός, ὁ δὲ ὦσαι τῇ πληγῇ πυκτικός, ὁ δ᾽ ἀμφοτέροις τούτοις 
΄ ε . - Ζ 
παγκοατιαστικός, ὃ δὲ πᾶσι πένταϑλος. 
Εὐγηρία δ᾽ ἐστὶν βραδυτὴς γήρως μετ᾽ ἀλυπίας' οὔτε 


1, Ἡρόδιχος ὃ Σηλυδριώτης, ἰατρός, τὸν ὁποῖον μνημονεύει ὃ 
Πλάτων εἰς τὸν «Φαῖδρον» καὶ τὴν «Πολιτείαν». 
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διὰ τὸν Ἡρόδιχον', ἀλλὰ χανεὶς δὲν θὰ τοὺς ἐχαλοτύχιζε 
διὰ τὴν ὑγείαν των, ἀ-ροῦ εἶναι ὑποχρεωμένοι νὰ ἀπέχουν 
ἀπὸ ὅλας Ὦ ἀπὸ τὰς περισσοτέρας ἀνθρωπίνους ἀπολαύσεις. 

Ἡ ὀμορφιὰ διαφέρει ἀναλόγως τῆς ὑλικίας. Ἡ ὀμορ- 
φιὰ τοῦ νέου συνίσταται εἰς τὸ νὰ ἔχῃ σῶμα ἱχανὸν νὰ ὑπο- 
φέρῃ τοὺς κόπους ποὺ προέρχονται ἀπὸ τὸν δρόμον καὶ ἀπὸ 
τὰ διάφορα βίαια ἀγωνίσματα, καὶ νὰ ἔχῃ ἐμφάνισιν γλυ- 
κεῖαν καὶ εὐχάρ:στον πρὸς ἀπόλαυσιν. Γι) αὐτὸ οἱ ἀθληταὶ 
τοῦ πεντάθληυ εἶναι οἱ ὡραιότεροι νέοι, διότι ἐκ φύσεως 
εἶναι προικισμένοι καὶ μὲ σωματικὴν δύναμιν χαὶ μὲ εὐλυ- 
γισίαν. Τοῦ ἀνδρὸς ποὺ εὑρίσκεται εἰς τὴν ἀχμὴν τῆς ἡλικίας 
του ὀμορφιὰ εἶναι ἢ ἀντοχὴ εἰς τοὺς κόπους τοῦ πολέμου 
καὶ ἢ φυσιογνωμία, ποὺ ἐνῷ εἶναι εὐχάριστος, ἐμπνέει συγ- 
χρόνως τὸν φόθον. Ἡ δὲ ὁμορφιὰ τοῦ γέροντος εἶναι τὸ νὰ 
ἡμπορῇ νὰ ὑποφέρῃ τοὺς ἀπαραιτήτους εἰς τὴν ἡλικίαν του 
κόπους χωρὶς νὰ στενοχωρῆται, ἀπηλλαγμένος ἀπὸ τὰς ἐνο- 
χλήσεις τοῦ γήρατος. 

Σωματιχὴ δὲ δύναμις εἶναι τὸ νὰ ἠμπορῆ χανεὶς νὰ µε- 
ταχινησῃ τὸν ἄλλον ὅπως θέλει. Διὰ νὰ τὸν μετακινήση ὅμως 
πρέπει κατ᾿ ἀνάγκην ἢ νὰ τὸν τραθήξη ἢ νὰ τὸν σπρώξη, 
ἢ νὰ τὸν σηκώσῃ ψηλά, ἢ νὰ τὸν ρίξῃ χάτω καὶ νὰ τὸν 
πιέση, ἢ τέλος νὰ τὸν σφίξῃ. Επομένως εἶναι κανεὶς δυνα- 
τὸς ἢ εἰς ὅλα αὐτὰ ἢ εἰς μερικὰ ἀπ᾽ αὐτά. 

Καλὸν ἀνάστημα εἶναι τὸ νὰ ὑπερέχῃ χανεὶς ἀπὸ τοὺς 
περισσοτέρους ἀνθρώπους σὲ ὕψος, πάχος καὶ πλάτος, εἰς 
τόσην ὅμως ἀναλογίαν ὥστε νὰ μὴ γίνωνται βραδύτερα: αἳ 
κινήσεις του ἀπὸ τὴν ὑπερθολὴν τῶν ἰδιοτήτων αὐτῶν. 

Ἡ ἀθλητικὴ δὲ ἱκανότης ἀποτελεῖται ἀπὸ τὸν συνδυα- 
σμὸν καλοῦ ἀναστήματος, σωματικῆς δυνάμεως καὶ εὐχινησίας 
(διότι καὶ ὁ εὐκίνητος εἶναι δυνατός). Καὶ πράγματι, ἐκεῖνος 
ποὺ μπορεῖ νὰ κινῇ πρὸς τὰ ἐμπρὸς τὰ πόδια του κατὰ κά- 
ποιον ὡρισμένον τρόπον, νὰ τὰ κινῇ γρήγορα καὶ νὰ κάμνῃ 
μεγάλα βήματα, εἶναι ἱκανὸς ὡς ἀθλητὴς δρόμου. Καλὸς διὰ 
τὴν πάλην εἶναι ἐχεῖνος ποὺ ἔχει τὴν δύναμιν νὰ σφίγΥη καὶ 
νὰ κρατῇ τὸν ἀντίπαλόν του, καλὸς διὰ τὴν πυγμαχίαν 
ἐκεῖνος ποὺ μὲ χτυπήματα μπορεῖ ν᾿ ἀπωθήσῃ τὸν ἀντίπαλον᾽ 
ἐκεῖνος πάλιν. ποὺ εἶναι ἱκανὸς καὶ εἰς τὰ δύο αὐτά, εἶναι 
χαλὸς διὰ τὸ παγκράτιον, καὶ τέλος καλὸς διὰ τὸ πένταθλον 
εἶναι ἐκεῖνος ποὺ συγκεντρώνει ὅλας αὐτὰς τὰς ἱκανότητας. 

Καλὰ ὑστερνὰ εἶναι τὰ γηρατεῖα ποὺ ἔρχονται ἀργὰ 
καὶ χωρὶς νὰ ὑποφέρῃ κανείς. Πράγματι, δὲν ἡμποροῦμεν νὰ 


66 ΑΡΙΣΤΟΤΕΛΟΥΣ 


γὰρ εἰ ταχὺ γηράσκει, εὔγηρως, οὔτ᾽ εἰ μόγις μὲν λυπηρῶς 

δέ. "Εστιν δὲ καὶ ἐκ τῶν τοῦ σώματος ἀρετῶν καὶ τύχης 
30 μὴ ἄνοσος γὰρ ὢν μηδὲ ἰσχυρὸς οὐκ ἔσται ἀπαϑὴς οὐδ᾽ 

ἄλυπος, καὶ πολυχρόνιος [οὔτ] ἄνευ τύχης διαμείνιιεν ἄν. 

Ἔστιν δέ τις καὶ χωρὶς ἰσχύος καὶ ὑγιείας ἄλλη δύναμις 

μακροβιότητος. []ολλοὶ γὰρ ἄνευ τῶν τοῦ σώματος ἄρε- 

τῶν μακοόβιοί εἶσιν: ἀλλ᾽ οὐδὲν ἡ αμ χρήσιμος ἡ 
85 περὶ τούτων εἰς τὰ νῦν. 

Πολυφιλία δὲ καὶ χρηστοφιλία οὐκ ἄδηλα τοῦ φίλου ὧρι- 
σμένου, ὅτι ἔστιν ὁ τοιοῦτος φίλος ὅς τις, ἃ οἴεται ἀγαϑὰ 
εἶναι ἐκείνῳ, πρακτικός ἔστιν αὐτῶν δι᾽ ἐκεῖνον. "Ὦ δὴ 
πολλοὶ τοιοῦτοι, πολύφιλος, ᾧ δὲ καὶ ἐπιεικεῖς ἄνδρες, 

40 χρηστόφιλος. 


». 3 Ῥ [1 


Εὐτυχία δέ ἐστιν ὧν ἡ τύχη ἀγαϑῶν αἰτία, ταῦτα γί- 

13624 γνεσϑαι καὶ ὑπάοχειν ἢ πάντα ἢ τὰ πλεῖστα ἢ τὰ μέγιστα. 
το Αἰτία δ᾽ ἐστὶν ἢ τύχη ἐνίων μὲν καὶ ὧν αἱ τέχναι, πολλῶν 
δὲ καὶ ἀτέχνων, οἷον ὅσων ἡ φύσις, ἐνδέχεται δὲ καὶ παρὰ 
φύσιν εἶναι" ὑγιείας μὲν γὰρ τέχνη αἰτία, κάλλους δὲ καὶ 

5 μεγέϑους φύσις. "Ὅλως δὲ τὰ τοιαῦτα τῶν ἀγαϑῶν ἐστὶν 
ἀπὸ τύχης, ἐφ᾽ οἷς ἐστὶν ὅ φϑόνος. "Εσιιν δὲ καὶ τῶν παρὰ 
λόγον ἀγαϑῶν αἰτία τύχη, οἷον εἰ οἱ ἄλλοι αἰσχροὶ ἆ δελ- 
φοί, ὁ δὲ καλός, ἢ οἱ ἄλλοι μὴ εἶδον τὸν ϑησαυρόν, ὁ δ᾽ 
εὗρεν, ἢ εἰ τοῦ πλησίον ἔτυχεν τὸ βέλος, τούτου δὲ μή, ἢ εἰ 

10 μὴ ἦλθε μόνος ἀεὶ φοιτῶν, οἱ δὲ ἅπαξ ἐλϑόντες διεφϑάρη- 


σαν πάντα γὰρ τὰ τοιαῦτα εὐτυχήματα δοκεῖ εἶναι. “” 


1. ᾿Εννοεῖ τὰ «παρὰ λόγον» ἀγαθά, τῶν ἑποίων δίδει ἀμέσως πα- 
ρακάτω ἀρκετὰ παραδείγματα. 

9. Εἰς τὸ κείμενον, καὶ ἐλῶ καὶ εἰς ἄλλα ἑδάφια, ἢ ἵατριχ 
χαρακτηρίζεται ὥς τέχνη. Σήμερον ὅμως αὐτὸ δὲν θὰ εἶχε νόημ 
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εἰποῦμεν ὅτι ἔχει καλὰ ὑστερνὰ οὔτε ἐκεῖνος ποὺ γηράσκει 
γρήγορα, οὔτε πάλιν ἐκεῖνος μὲν ποὺ γηράσκει μὲν ἀργά, 
ἀλλὰ τότε ὑποφέρει πολύ. Τὸ ἀγαθὸν αὐτὸ ἐξαρτᾶται καὶ 
ἀπὸ τὰς σωματικὰς ἀρετάς, ἀλλὰ καὶ ἀπὸ τὰς ἰδιοτροπίας 
τῆς τύχης. Πράγματι, ἐκεῖνος ποὺ δὲν εἶναι ἀπηλλαγμένος 
ἀπὸ ἀρρώστεια χαὶ δὲν ἔχει ἰσχυρὰν κρᾶσιν, δὲν εἶναι δυ- 
νατὸν νὰ μὴ ὑποφέρῃ στὰ γεράματά του. ᾿Αλλὰ καὶ χωρὶς 
τὴν εὔνοιαν τῆς τύχης δὲν ἠμπορεῖ νὰ ζήση κανεὶς πολλὰ 
χρόνια χωρὶς ἐνοχλήσεις. Καὶ ὅταν ὅμως λείπη ἡ ὑγεία καὶ 
ἡ δύναμις ὑπάρχει κάποια ἄλλη αἰτία µαχροθιότητος. Καὶ 
πράγματι, συχνὰ βλέπομεν νὰ ζοῦν πάρα πολλὰ χρόνια ἄν- 
θρωποι π-ὺ δὲν ἔχουν αὐτὰ τὰ σωματικὰ προσόντα. ᾿Αλλὰ δὲν 
θὰ μᾶς ἐχρησίμευε πρὸς τὸ παρὸν εἰς τίποτε ἡ λεπτομερὴς 
ἐξέτασις αὐτοῦ τοῦ ζητήματος. 

Τὸ νὰ ἔχῃ χανεὶς πολλοὺς καὶ χρηστοὺς φίλους εἶναι 
πρόδηλον πλεονέχτημα, ὅταν δώσωμεν τὸν ἑρισμὸν ὅτι φίλος 
εἶναι ἐκεῖνο: ποὺ εἶναι ἕτοιμος νὰ κάμη διὰ τὸν φίλον του 
ὅσα, χατὰ τὴν γνώμην του, τοῦ εἶναι ὠφέλιμα. ᾿Ὀνομάζομεν 
λοιπὸν πολύφιλον ἐκεῖνον ποὺ ἔχει πολλοὺς τέτοιους φί- 
λους καὶ χρηστέφιλον ἐκεῖνον ποὺ ἔχει φίλους χρηστοὺς 
ἀνθρώπους. 

Τυχηρὸς εἶναι ἐκεῖνος ποὺ ηὗρεν ἢ παράγει ἢ ὅλα ἢ τὰ 
περισσότερα ἀπὸ ἐκεῖνα τὰ ἀγαθὰ ποὺ ὀφείλονται εἰς τὴν 
τύχην. Ἡ δὲ τύχη εἶναι αἰτία καὶ μερικῶν ἀγαθῶν ποὺ ἡμ- 
ποροῦν νὰ προέλθουν καὶ ἀπὸ κάποιαν τέχνην ἢ ἐπιστήμην, 
ἀλλὰ καὶ πολλῶν ἄλλων ποὺ δὲν ἠμπορεῖ νὰ τὰ δημιουργήσηῃ 
καμμία τέχνη. Τέτοια εἶναι τὰ φυσικὰ χαρίσματα, καθὼς καὶ 
μερικὰ ποὺ δὲν ἡμπορεῖ οὔτε κἂν εἰς τὴν φύσιν νὰ ἀποδο- 
θοῦν'. "Ετσι ἡ διατήρησις τῆς ὑγείας προέρχεται καὶ ἀπὸ 
τὴν ἰατρικὴν ἐπιστήμην ". Ἡ ὁμορφιὰ ὅμως καὶ τὸ ἀνάστη-. 
μα εἶνχι φυσιχὰ χαρίσματα. Γενικῶς δὲ ὀφείλονται εἰς τὴν 
εὔνοιαν τῆς τύχης ἐκεῖνα τὰ ἀγαθὰ ποὺ προκαλοῦν τὸν φθό- 
νον. Ἡ τύχη ἐπίσης εἶναι αἰτία μερικῶν ἀγαθῶν ποὺ ἢ λο- 
γικὴ δὲν ἠμπορεῖ νὰ τὰ ἐξηγήση. Ὅταν. παραδείγματος χά- 
ριν, κάποιος εἶναι ὡραῖος, ἐνῷ ὅλοι οἱ ἀδελφοί του εἶναι 
ἄσχημοι. Ἢ ὅταν κανεὶς ἀπὸ ὅλους τοὺς ἄλλους δὲν εἶδε τὸν 
θησαυρὸν καὶ κάποιος τὸν ἀνεκάλυψε. Ἢ ὅταν τὸ βέλος δὲν 
ἐκτύπησε κάποιον, ἀλλὰ τὸν πλαϊνόν του, ἢ ὅταν κάποιος, 
ποὺ ἐσύχναζεν εἰς ἕνα ὡρισμένον μέρος, εἶναι ὁ μόνος ποὺ δὲν 
εὑρέθηχε ἐκεῖ τὴν ἡμέραν τοῦ κινδύνου, ἐνῷ ἄλλοι, ποὺ μό- 
ον ἐκείνην τὴν φορὰν ἐπῆγαν εἰς αὐτὸ τὸ μέρος, ἐχάθηκαν. 
{αὶ ὅλα τὰ παρόμοια ἀποδίδονται εἰς τὴν εὔνοιαν τῆς τύχης. 
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Περὶ δὲ ἀρετῆς ἐπείπερ οἰκειότατος ὅ περὶ τοὺς ἐπαί- 
΄ σ . 2 ιά , 4 ΄ / 
νους τόπος, ὅταν περὶ ἐπαίνου ποιώμεθα τὸν λόγον, τότε 


διοριστέον. 


6. Ων μὲν οὖν δεῖ στοχάζεσθαι προτρέποντα ὡς ἐσομένων 
νι. ε , . Κ 4 9 Ζ τν κῷ . . 2 

ἢ ὑπαρχόντων, καὶ ὧν ἀποτρέποντα, φανερόν" τὰ γὰρ ἔναν- 
τία τούτων ἐστίν. ᾿Επεὶ δὲ πρόκειται τῷ συμβουλεύοντι 


σκοπὸς τὸ συμφέρον, βουλεύονται γὰρ οὐ περὶ τοῦ τέλους 


9 Δ . -Ἔ Ν Ν Ζ ο. 3 ὁ . , ΄ 
ἀλλὰ περὶ τῶν πρὸς τὸ τέλος, ταῦτα δ᾽ ἐστὶ τὰ συμφέροντα 


90 κατὰ τὰς πράξεις, τὸ δὲ συμφέρον ἀγαϑόν, ληπτέον ἂν εἴη 


90 


λ - 9 ο» . 2 5 - ” 
τὰ στοιχεῖα περὶ ἀγαθοῦ καὶ συμφέροντος ἁπλῶς. "Εστω 
δὴ ἀγαθὸν ὃ ἂν αὐτὸ ἑαυτοῦ ἕνεκα ᾗ αἱρετόν, καὶ οὗ ἕνεκα. 


” ε 2 4 τ Ρ / , 4 ” 
ἄλλο αἱρούμεθα, καὶ οὗ ἐφίεται πάντα ἢ πάντα τὰ αἴσδη- 
σιν ἔχοντα ἢ νοῦν ἢ εἰ λάβοι νοῦν' καὶ ὅσα ὁ νοῦς ἂν ἕκά- 
στῳ ἀποδοίη, καὶ ὅσα ὃ περὶ ἕκαστον νοῦς ἀποδίδωσιν ἑκά- 
᾽ -. 2 2 ες, 3 ΄ . τ Ζ 5 
σιῳ᾽ τοῦτο (γάργ ἐστιν ἑκάστῳ ἀγαϑόν, καὶ οὗ παρόντος εὖ 
διάκειται καὶ αὐτάρκως ἔχει, καὶ τὸ αὔταρκες, καὶ τὸ ποιη- 
τικὸν ἢ φυλακτικὸν τῶν τοιούτων, καὶ ᾧ ἀκολουθεῖ τὰ 
- . 4 4 - 9 ΄ . λ 4 
τοιαῦτα, καὶ τὰ κωλυτικὰ τῶν ἐναντίων καὶ τὰ φϑαοτικά. 
᾿Ακολουϑεῖ δὲ διχῶς' ἢ γὰρ ἅμα ἢ ὕστερον, οἷον τῷ μὲν 
μανϑάνειν τὸ ἐπίστασθαι ὕστερον, τῷ δὲ ὑγιαίνειν τὸ ζῆν 
σ . 4 4 -« . μ ε Νε ΄ 6 
ἅμα. Καὶ τὰ ποιητικὰ τοιχῶς, τὰ μὲν ὥς τὸ ὑγιαίνειν Όγι- 
είας, τὰ δὲ ὡς σιτία ὑγιείας, τὰ δὲ ὧς τὸ γυμνάζεσθαι, ὅτι 


. 4 


ὧς ἐπὶ τὸ πολὺ ποιεῖ ὑγίειαν. Τούτων δὲ κειμένων ἀνάγκη 


1. Εἰς τὸ 9ον κεφάλαιον τοῦ Α΄ τούτου β:6λίου. 
3, Ἡ φράσις αὐτὴ προστίθεταχι διὰ νὰ διασαφηνισθῇ τὸ νόημα. 


ΡΗΤΟΡΙΚΗ Α’, δ, 1965ᾳ, 19--6, 1362α, δ4 59 


Διὰ τὴν ἀρετὴν πάλιν, ἐπειδὴ εἶναι κοινὸς τόπος πάρα 
πολὺ κατάλληλος διὰ τὸν ἔπαινον, θὰ ἀσχοληθῶμεν ἐκεῖ 
ὅπου θὰ κάμωμεν λόγον περὶ τοῦ ἐπαίνου '. 

Αὐτὰ προδήλως πρέπει νὰ ἔχη εἰς τὸν νοῦν του ἐχεῖ- 
νος ποὺ θέλει νὰ προτρέψῃ ἢ νὰ ἀποτρέψη, εἴτε ἡ ὁμιλία 
του ἀφορᾷ τὸ παρόν, εἴτε τὸ μέλλον. ᾿Αποτρέπει δὲ κανεὶς 
ἀπὸ τὰ ἀντίθετα ἐκείνων ποὺ ἕως τώρα ἐξετέθησαν. 


6. ΤΟ ΚΑΛΟΝ ΚΑΙ ΤΟ ΣΥΜΦΕΡΟΝ 


᾿Αφοῦ ὁ πολιτικὸς ρήτωρ τάσσει εἰς τὸν ξαυτόν του ὡς 
σκοπὸν νὰ συμβουλεύη ἐχεῖνα ποὺ συμφέρουν, ὁ τελιχὸς ὅμως 
αὐτὸς σκοπὸς δὲν ἀποτελεῖ τὸ θέμα τῶν συζητήσεων --- ἀφοῦ 
ὅλοι εἶναι σύμφωνοι ὅτι τὸ συμφέρον πρέπει νὰ ἐπιδιώκε- 
ται ----, ἀλλὰ τὰ µέσα ποὺ ἄγουν πρὸς τὸν σκοπόν, δηλ. αἱ 
ἐνέργειαι ποὺ συμ.φέρουν, καὶ ἀκόμη, ἀφοῦ ἐκεῖνο ποὺ εἶναι 
συμφέρον εἶναι καλόν, θὰ ἔπρεπε νὰ προσδιορίσωμεν κατὰ 
κάποιον γενικὸν τρόπον τὰ στοιχεῖα ποὺ ἀποτελοῦν τὸ χα- 
λὸν καὶ τὸ συμφέρον. 

"Ας δεχθῶμεν ὅτι καλὸν εἶναι ἐκεῖνο ποὺ πρέπει κανεὶς νὰ 
ἀχολουθῆ, διότι εἶναι αὐτὸ ποὺ εἶναι, καὶ ποὺ ἐξ αἰτίας του 
πρέπει νὰ ἀκολουθῇ κάτι ἄλλο, καὶ ποὺ τὸ ἐπιθυμοῦν ὅλα 
τὰ ὄντα, θέλω νὰ εἰπῶ ὅλα τὰ ὄντα ποὺ ἔχουν αἰσθήσεις καὶ 
νοῦν, ἢ ὅλα, ἂν ἀποχτοῦσαν νοῦν. ᾿Επίσης ἐκεῖνο ποὺ ἡ διά- 
νοια θὰ χκαθώριζεν ὅτι ἁρμόζει εἰς τὸν καθένα, ἢ ἐκεῖνο ποὺ 
ἡ διάνοια τοῦ καθενὸς καθορίζει ὅτι τοῦ ἁρμόζει, αὐτὸ εἶναι 
γιὰ τὸν καθένα τὸ καλόν. Καλὸν εἶναι ἀχόμη ἐκεῖνο ποὺ 
ὅταν τὸ ἔχωμεν, εἴμεθα καλὰ διατεθειμένοι καὶ ἔχανοποιη- 
μένοι, χαθὼς χαὶ ἡ αὐτάρχεια, καὶ ὅσα δημιουργοῦν ἢ δια- 
τηροῦν αὐτὰ τὰ διάφορα πλεονεκτήματα, ἢ ὅσα εἶναι ἐπακό- 
λουθά των, ἢ ὅσα ἐμποδίζουν ἢ καταστρέφουν τὰ ἀντίθετα 
τοῦ χαλοῦ. | 

Ἡ δὲ ἀλληλουχία τῶν διαφόρων πραγμάτων παρουσιά- 
ζεται χατὰ δύο τρόπους. Εἴτε ἐμφανίζονται συγχρόνως καὶ 
τὰ δύο, εἴτε τὸ ἓν κατόπιν τοῦ ἄλλου. "Ἔτσι ἡ μάθησις πα- 
ρουσιάζεται κατόπιν ἀπὸ τὴν μελέτην. Ἡ ζωὴ μαζὶ μὲ τὴν 
ὑγείαν. Παράγονται δὲ τὰ πράγματα κατὰ τρεῖς τρόπους. 
"Ετσι ἡ ὑγεία ἢ ὀφείλεται εἰς τὸ ὅτι εἶναι κάποιος (ἐκ φύ- 
σεως) ὑγιής, ἢ εἰς τὸ ὅτι τρέφεται καλά, ἢ εἰς τὸ ὅτι γυμνά- 
ζεται, πρᾶγμα ποὺ περισσότερον ἀπὸ κάθε ἄλλο συντελεῖ 
εἰς τὴν ὑγείαν. ον 
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τάς τε λήψεις τῶν ἀγαϑῶν ἀγαϑὰς εἶναι καὶ τὰς τῶν κακῶν 
ἀποβολάς' ἀκολουϑεῖ γὰρ τῷ μὲν τὸ μὴ ἔχειν τὸ κακὸν ἅμα, 
τῷ δὲ τὸ ἔχειν ἀγαϑὸὸν ὕστεοον. Καὶ ἢ ἀντ᾽ ἐλάττονος ἆγα- 


Φοῦ μείζονος λῆψις καὶ ἀντὶ μείξονος κακοῦ ἐλάττονος" ᾧ 


1362} γὰρ ὑπερέχει τὸ μεῖζον τοῦ ἐλάττονος, τούτου γίνεται τοῦ 


10 


15 


μὲν λῆψις τοῦ δ᾽ ἀποβολή. Καὶ τὰς ἀρετὰς δὲ ἀνάγκη ἆγα- 
ϑὸν εἶναι κατὰ γὰρ ταύτας εὖ τε διάκεινται οἱ ἔχοντες, καὶ 
ποιητικαὶ τῶν ἀγαθῶν εἶσι καὶ πρακτικαί. Περὶ ἑκάστης δὲ 
καὶ τίς καὶ ποία χωρὶς δητέον. Καὶ τὴν ἡδονὴν ἀγαϑὸν 
εἶναι᾽ πάντα γὰρ ἐφίεται τὰ ζῷα αὐτῆς τῇ φύσει, "Ωστε 
καὶ τὰ ἡδέα καὶ τὰ καλὰ ἀνάγκη ἀγαϑὰ εἶναι' τὰ μὲν γὰρ 
ἡδονῆς ποιητικά, τῶν δὲ καλῶν τὰ μὲν ἡδέα τὰ δὲ αὐτὰ 
καϑ᾽ ἑαυτὰ αἱρετά ἐστιν. 

“Ως δὲ καϑ᾽ ἓν εἰπεῖν, ἀνάγκη ἀγαϑὰ εἶναι τάδε. [ζὐ- 
δαιμονία' καὶ γὰρ καϑ᾽ αὑτὸ αἱρετὸν καὶ αὔταρκες, καὶ 
ἕνεκα αὐτοῦ πολλὰ αἱρούμεϑα. Δικαιοσύνη, ἀνδρία, σα- 
φροσύνη, μεγαλοψυχία, μεγαλοπρέπεια καὶ αἱ ἄλλαι αἱ τοι- 
αὗται ἕξεις' ἀρεταὶ γὰρ ψυχῆς. Καὶ ὑγίεια καὶ κάλλος καὶ 
τὰ τοιαῦτα᾽ ἀρεταὶ γὰρ σώματος καὶ ποιητικαὶ πολλῶν, 
οἷον ἡ ὑγίεια καὶ ἡδονῆς καὶ τοῦ ζῆν, διὸ καὶ ἄριστον δο- 
κεῖ εἶναι, ὅτι δύο τῶν τοῖς πολλοῖς τιμιωτάτων αἴτιόν ἐστιν, 
ἡδονῆς καὶ τοῦ ζῆν. Πλοῦτος" ἀρετὴ γὰρ κτήσεως καὶ ποιη- 


τικὸν πολλῶν. Φίλος καὶ φιλία᾽ καὶ γὰρ καϑ᾽ αὐτὸν αἷρε- 


1, Αὐτὸ εἶναι, ἂν καὶ ἀρκετὰ στρυφνόν, τὸ ἀχριδὲς νόημα τῆς 
περιόδου. Τὸ «τῷ μὲν» ἀναφέρεται εἰς τὸ ἐγγύτερον, εἰς τὰς ἀποθο- 
λὰς τῶν καχῶν, καὶ ὄχι εἰς τὰς λήψεις τῶν ἀγαθῶν, ὅπως κακῶς 
ἔχει ἀποδοθῆ. 

9. Ποιητικαὶ καὶ πραχτιχαὶ ἀγαθῶν-- ποιοῦσι καὶ πράττουσι τὰ 
ἀγαθά, Τὸ δεύτερον ἀπὸ τὰ δύο αὐτὰ ρηματικὰ ἐπίθετχ ἔχει ὅλως 
διόλου κατὰ παρεξήγησιν ἀποδοθῆ : αἱ ἀρεταὶ ἔχουν... πρακτικὴν ἀξίαν. 


ΡΗΤΟΡΙΚΗ Α΄, 6, 1862α, ὃδ--159628, 19 61 


“Αμα αὐτὰ θεωρηθοῦν ὡς δεδοµένα, ἀναγκαία συνέπεια 
εἶναι ὅτι καλὸν εἶναι καὶ ἡ ἀποδοχὴ τῶν καλῶν πράξεων 
καὶ ἣ ἀπαλλαγὴ ἀπὸ τὰς κακάς. Ἡ ἀπαλλαγὴ αὐτὴ ἔχει 
ὡς σύγχρονον συνέπειαν τὸ νὰ μὴ ἔχωμεν τὸ κακόν, ἡ δὲ 
ἀποδοχὴ τῶν χαλῶν πράξεων ἔχει ὡς ἐπαχολούθημα τὴν 
ἀπόκτησιν τοῦ καλοῦ '. 

Καλὸν ἐπίσης εἶναι τὸ νὰ προτιμῶμεν τὸ μεγαλύτερον 
καλὸν ἀπὸ ἕνα ἄλλο μικρότερον, καθῶς χαὶ τὸ νὰ προτιμῶ- 
μεν τὸ μικρότερον κακὸν ἀπὸ ἕνα μεγαλύτερον. Διότι ἔτσι 
προτιμῶμεν τὸ καλὸν ἢ ἀπαλλασσόμεθα ἀπὸ τὸ χαχὸν εἰς 
τόσον βαθμόν, ὅση εἶναι ἡ διχφορὰ μεταξὺ τοῦ μεγαλυτέρου 
καὶ τοῦ μικροτέρου, καλοῦ ἢ χαχοῦ, μεταξὺ τῶν ὁποίων 
ἐχάμαμεν τὴν ἐκλογὴν μας. 

Είμεθχ δὲ ἀναγχασμένοι νὰ δεχθῶμεν ὅτι καὶ αἱ ἀρεταὶ 
εἶναι καλόν. Πράγματι, αὐταὶ προκαλοῦν τὴν καλὴν ΄ψυχι- 
χὴν διάθεσιν ἐχείνων ποὺ τὰς ἔχουν, ἀκόμη δὲ γεννοῦν: καὶ 
πραγματοποιοῦν τὸ καλόν 3. Θὰ ὑμιλήσωμεν ὅμως χωριστὰ. 
περὶ τῆς φύσεως καὶ τῶν ἰδιοτήτων μᾶς ἑκάστης ἀρετῆς. 
| Πρέπει ἀκόμη νὰ δεχθῶμεν ὅτι καὶ ἡ ἡδονὴ εἶναι κα- 
λέν. Διότι ὅλα τὰ ζωντανὰ ὄντα τὴν ἀναζητοῦν, τὸ χαθένα. 
κατὰ τὸ φυσιχόν του. Πρέπει λοιπὸν νὰ εἴπωμεν ὅτι καὶ τὰ 
εὐχάριστα καὶ τὰ ὡραῖα πράγματα εἶναι καλά. Τὰ μὲν εὐ- 
χάριστα, διότι δημιουργοῦν τὴν ἡδονήν, ἀπὸ δὲ τὰ ὡραῖα, 
ἄλλα μὲν διότι εἶναι εὐχάριστα, ἄλλα δὲ διότι πρέπει νὰ τὰ 
προτιμῶμεν αὐτὰ καθ᾽ ἑχυτά. 

Διὰ νὰ εἰσέλθωμεν εἰς τὰς λεπτοµερείας, ἰδοὺ ποῖα πρά- 
γματα εἶναι κατ᾽ ἀνάγκην καλά. Ἡ εὐτυχία. Διότι καὶ αὐτὴ 
καθ᾽ ξαυτὴν πρέπει νὰ προτιμᾶται, καὶ μᾶς ἱχανοποιεῖ καὶ 
πρὸς χάριν της ἐπιδιώχομεν πολλὰ ἄλλα πράγματα. 

Ἥ δικαιοσύνη, ἡ ἀνδρεία, ἢ ἐγκράτεια, ἡ μεγαλοψυχία, 
Ἡ μεγαλοπρέπεια καὶ ὅλαι αἱ ἄλλαι ἐσωτερικαὶ διαθέσεις 
αὐτοῦ τοῦ εἴδους. Διότι αὐταὶ εἶναι αἱ ἀρεταὶ τῆς ψυχῆς. 

Ἡ ὑγεία, ἢ ὀμορφιὰ χαὶ τὰ παρόμοια. Αὐταὶ εἶναι αἲ 
ἀρεταὶ τοῦ σώματος καὶ δημιουργοῦν πολλὰ ἄλλα καλά. 
"Ετσι η ὑγεία μᾶς παρέχει τὴν ἡδονὴν καὶ τὴν ζωήν. Δι᾿. 
αὐτὸ) καὶ θεωρεῖται ὅτι εἶναι τὸ μεγαλύτερον καλὸν στὸν χό- 
σμο, διότι εἶναι Ἡ βάσις τῶν δύο καλῶν ποὺ γενικῶς ἐκτι- 
μῶνται περισσότερον ἀπὸ ὅλα, τῆς ἡδονῆς καὶ τῆς ζωῆς. 

Ὃ πλοῦτος. Διότι αὐτὸς εἶναι ἢ ἀρετὴ τῆς κατοχῆς καὶ 
ἰσχυρὸν μέσον δράσεως. 

“0 φίλος καὶ ἢ φιλία. Πράγματι, ὁ φίλος εἶναι ἕνα κα- 


62 ΑΡΙΣΤΟΤΕΛΟΥΣ 


90 τὸς ὅ φίλος καὶ ποιητικὸς πολλῶν. Τιμή, δόξα᾽ καὶ γὰρ 


4 


ἡδέα καὶ ποιητικὰ πολλῶν, καὶ ἀκολουϑεῖ αὐτοῖς ὡς ἐπὶ 
4 4 . ς 9» 9 . - , - , 
τὸ πολὺ τὸ ὑπάρχειν ἐφ᾽ οἷς τιμῶνται, Δύναμις τοῦ λέγειν, 
- Ρ Δ] 4 Ζ | λ ρω 3 - » 
τοῦ πράττειν᾽ ποιητικὰ γὰρ πάντα τὰ τοιαῦτα ἀγαϑῶν. "ἔτι 
εὐφυΐα, μνήμη, εὐμάϑεια, ἀγχίνοια, πάντα τὰ τοιαῦτα. 
95 Ποιητικαὶ γὰρ αὗται ἀγαϑῶν αἳ δυνάμεις εἶσίν. “Ομοίως 
δὲ καὶ αἱ ἐπιστῆμαι πᾶσαι καὶ αἱ τέχναι. Καὶ τὸ ζῆν' εἲ 
γὰρ μηδὲν ἄλλο ἔποιτο ἀγαϑόν, καϑ᾽ αὐτὸ αἱρετόν ἐστιν. 
Καὶ τὸ δίκαιον συμφέρον γάρ τι κοινῇ ἐστιν. 
Ταῦτα μὲν οὖν σχεδὸν τὰ ὁμολογούμενα ἀγαϑά ἐστιν ἔν 
30 δὲ τοῖς ἀμφισβητησίμοις ἐκ τῶνδε οἱ συλλογισμοί. "9 τὸ 
ἐναντίον κακόν, τοῦτ᾽ ἀγαϑόν. Καὶ οὗ τὸ ἑναντίον τοῖς 
ἐχθροῖς συμφέρει’ οἷον εἰ τὸ δειλοὺς εἶναι μάλιστα συμφέ- 
ρει τοῖς ἐχϑροῖς, δῆλον ὅτι ἀνδρία μάλιστα ὠφέλιμον τοῖς 
πολίταις. Καὶ ὅλως ὃ οἱ ἐχϑροὶ βούλονται ἢ ἐφ᾽ ᾧ χαίρουσι; . 
35 τοὐναντίον τούτου ὠφέλιμον φαίνεται" διὸ εἴρηται 
«ὖ κεν γηϑήσαι Πρίαμος». 
"ἔστι δ᾽ οὐκ ἀεὶ τοῦτο, ἀλλ᾽ ὡς ἐπὶ τὸ πολύ. Οὐδὲν γὰρ 
, 9 / 5. -«. 3 ΄ . ο , 
κωλύει ἐνίοτε ταὐτὸ συμφέρειν τοῖς ἐναντίοις᾽ ὅδεν λέγεται 
13634 ὡς τὰ κακὰ συνάγει τοὺς ἀνϑρώπους, ὅταν ᾗ ταὐτὸ βλαβε- 
ρὸν ἀμφοῖν. Καὶ ὃ μή ἐστιν ὑπερβολή, τοῦτο ἀγαϑόν, ὃ δ᾽ 
ἂν ᾖ μεῖζον ἢ δεῖ, κακόν. Καὶ οὗ ἕνεκα πολλὰ πεπόνηται 


ἢ δεδαπάνηται" φαινόμενον γὰρ ἀγαθὸν ἤδη, καὶ ὡς τέλος 


1, Ἰλιάδ. Α, 255. (Μετάφρ. Πάλλη). ᾿Επιχείρημα τοῦ Νέστορος, 
διὰ νὰ συμφιλιώση τὸν ᾿Αγαμέμνονα μὲ τὸν ᾿Αχιλλέα. 


ΡΗΤΟΡΙΚΗ Α΄, 6, 15020, 20--180δα, 4 60 


λὸν ποὺ χαὶ καθ᾽ ἑχυτὸ πρέπει νὰ τὸ ἐπιδιώχωμεν, καὶ 
εἶναι ἰσχυρὸν μέσον δράσεως. 

Αἱ τιμαὶ καὶ ἢ δόξα. Διότι αὐτὰ καὶ εὐχάριστα εἶναι 
καὶ ἰσχυρὰ µέσα δράσεως, καὶ ἀκόμη κατὰ χανένα τὰ καλὰ 
αὐτὰ εἶναι συνέπεια ἄλλων ἀρετῶν, ποὺ ἐξ αἰτίας των ἀπο- 
νέμονται αἱ τιμαί. | 

Ἡ δύναμις τοῦ λόγου καὶ ἢ ἱκανότης εἰς τὴν πρᾶξιν. 
Πράγματι, ὅλα αὐτὰ εἶναι πρόξενοι καλοῦ. 

"Ας ἀναφέρωμεν ἀκόμη τὴν εὐφυΐαν, τὴν μνήμην, τὴν 
εὐκολίαν μαθήσεως, τὴν ἀγχίνοιαν χαὶ ὅλα τὰ παρόμοια. 
Ὅλαι αὐταὶ αἱ ἱκανότητες, πράγματι, εἶναι πρόξενοι καλοῦ. 
"Επίσης αἱ ἐπιστῆμαι καὶ αἱ τέχναι. 

Καὶ ἢ ζωὴ εἶναι καλόν. Πράγματι, καὶ ἂν ἀκόμη αὐτὴ 
δὲν εἶχεν ὡς συνέπειαν καὶ ἄλλα χαλά, πάλιν πρέπει νὰ τὴν 
ἐπιδιώχη κανεὶς αὐιὴν καθ᾽ ἑαυτήν. 

Ἡ δικαιοσύνη, ποὺ εἶναι τρόπον τινὰ τὸ γενικὸν συμφέ- 
ρον. Αὐτὰ περίπου εἶναι τὰ καλὰ ποὺ ἀπὸ ὅλους γενικῶς 
ἀναγνωρίζονται. | 

“Όσον διὰ τὰ καλὰ ποὺ ἀμφισθητοῦνται, πρέπει νὰ χάµνω- 
μεν τοὺς συλλογισμούς µας ἀπὸ τὰς ἑξῆς προτάσεις : Κζαλὸν 
εἶναι κάθε πρᾶγμα, τοῦ ὁποίου τὸ ἀντίθετον εἶναι κακόν. 

Καλὸν εἶναι ἐπίσης ἐκεῖνο τὸ πρᾶγμα, τὸ ἀντίθετον τοῦ 
ὁποίου συμφέρει εἰς τοὺς ἐχθρούς. "Ἔτσι, ἂν ἢ δειλία ὧφε- 
λῇ πάρα πολὺ τοὺς ἐχθροὺς μιᾶς πολιτείας, εἶναι φανερὸν 
ὅτι ἡ ἀνδρεία εἶναι μεγάλο καλὸν διὰ τοὺς πολίτας της. 

Καὶ γενικῶς, τὸ ἀντίθετον ἐκείνου ποὺ ἐπιθυμοῦν οἱ 
ἐχθροί, ἢ ποὺ ἐξ αἰτίας του χαίρονται, εἶναι προδήλως ὠφέ- 
λιµον, Καὶ γι’ αὐτὸ ἔχει εἰπεῖ ὁ ποιητὴς 

«πῶς θὰ πετάξῃ ἀπ᾽ τὴ χαρὰ ὁ Πρίαμος» 1. 


"Εγνοεῖται ὅτι αὐτὸ δὲν συμβαίνει πάντοτε, ἀλλὰ τὶς πιὸ 
πολλὲς φορές. Πράγματι, τίποτε δὲν ἐμποδίζει ὥστε μεριχὲς 
φορὲς τὸ ἴδιον πρᾶγμα νὰ εἶναι ὠφέλιμον καὶ εἰς τὰ δύο ἀν- 
τίπαλα μέρη. Καὶ γι αὐτὸ λέγουν ὅτι ἢ δυστυχία ἕνώνει 
τοὺς ἀνθρώπους, ὅταν ἕνα καὶ τὸ αὐτὸ πρᾶγμα εἶναι βλαθερὸν 
καὶ εἰς τὰ δύο μέρη. 

᾿Εκεῖνο ποὺ δὲν εἶναι ὑπερθολικόν, εἶναι καλόν. Κακὸν 
ὅμως εἶναι ἐκεῖνο ποὺ εἶναι μεγαλύτερον ἀπὸ ὅ,τι χρειάζεται. 

Καλὸν ἐπίσης εἶναι ἐκεῖνο ποὺ πρὸς χάριν του κατεθλή- 
θησαν πολλοὶ χόποι ἢ πολλαὶ δαπάναι. Πράγματι, διὰ νὰ 
γίννυν πρὸς χάριν του ὅλα αὐτὰ (οἱ κόποι χαὶ αἱ δαπάναι) 
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τὸ τοιοῦτον ὑπολαμβάνεται καὶ τέλος πολλῶ», τὸ δὲ τέλος 
ἀγαϑόν. Ὃδεν ταῦτ᾽ εἴρηται. 


«χὰδ δέ κεν εὐχωλῆν Πριάμῳ» 


«αἰσχρόν τοι δηρόν τε μένειν»' 


καὶ ἢ παροιμία δὲ τὸ ἐπὶ ϑύραις τὴν ὑδρίαν. Καὶ οὗ «οἱ» 
2 


πολλοὶ ἐφίενται, καὶ τὸ περιμάχητον φαινόμενον' οὗ γὰρ 
ἕ 2 ΄ «39 2 4 κά ε . . [74 2 
πάντες ἐφίενται, τοῦτ᾽ ἀγαϑὸν ἦν, οἱ δὲ πολλοὶ ὥσπερ πάν- 
τες φαίνονται. Καὶ τὸ ἐπαινετόν' οὐδεὶς γὰρ τὸ μὴ ἀγαϑὸν 
ἐπαινεῖ. Καὶ ὃ οἱ ἐχθροὶ [καὶ οἳ φαῦλοι] ἐπαινοῦσιν' ὥσπερ 
. , 9/ ε - 5 νε μα , . 
γὰρ πάντες ἤδη ὁμολογοῦσιν, εἰ καὶ οἱ κακῶς πεπονϑότες 
διὰ γὰρ τὸ φανερὸν ὁμολογοῖεν ἄν, ὥσπερ καὶ φαῦλοι οὓς 
οἳ φίλοι ψέγουσι καὶ οὓς οἱ ἐχϑροὶ μὴ ψέγουσιν. Διὸ λελοι- 


δορῆσϑαι ὑπέλαβον Κορίνϑιοι ὑπὸ Σιμωνίδου ποιήσαντος 
Κορινϑίοις δ᾽ οὐ μέμφεται τὸ "[λιον. 


Καὶ ὃ τῶν φρονίμων τις ἢ τῶν ἀγαθῶν ἀνδρῶν ἢ γυναι- 
κῶν προέκρινεν, οἷον ᾿Οδυσσέα ᾿Αϑηνᾶ καὶ "Ελένην Θη- 
σεὺς καὶ ᾿Αλέξανδρον αἳ ϑεαὶ καὶ ᾿Αχιλλέα "Όμηρος. Καὶ 


ὅλως τὰ προαιρετά᾽ προαιροῦνται δὲ πράττειν τά τε εἴρη- 


1. Ἢ στρυφνὴ αὐτὴ φράσις, ποὺ δὲν μειοῦται ἡ στρυφνότης της 
μὲ τὸ νὰ καλέσωμεν εἰς βοήθειαν τὴν ἑρμηνείαν τοῦ ὅρου «τέλος» 
ἀπὸ ἄλλα συγγράμματα τοῦ ᾿Δριστοτέλους, ἔχει προκαλέσει πολλὰ 
σχόλια τῶν ἑρμηνευτῶν καὶ πολλαὶ ἔχουν προταθῆ διορθώσεις ἢ συμ- 
πληρώσεις τοῦ ἀρχαίου κειμένου ἀπὸ τοὺς κριτικούς. Μὲ τὸ ὑπάρχον 
κείμενον, νομίζομεν ὅτι προσεγγίζομεν, ἂν ὄχι εἰς τὸ ἀληθινὸν νόημα 
τοῦ συγγραφέως (ἀφοῦ ἀμφισθητεῖται τὸ πῶς ἔχει ἀρχικῶς γραφῇ], 
ἀλλὰ τολάχιστον εἰς ἐν λογικὸν καὶ ἀθίαστον νόημα, ἂν ἀναλυτικώ- 
τερα δεχθῶμεν ὅτι ἡ σημασία της εἶναι ἡ ἑξῆς: ᾿Επειδὴ ἡ ἐγκατά- 
λειψις ἀκάρπων τόσων προσπαθειῶν, κόπων καὶ δαπανῶν εἶναι κακὸν 
Χχὶ ἐπειδὴ καλὸν εἶναι τὸ Χντίθετον τοῦ κακοῦ, ἕπεται ὅτι ἡ ἐπιτυ- 
χία τοῦ τελιχοῦ σκοποῦ µας, χάριν τοῦ ὁποίου πολὺ ἐχοπ.άσαμ.εν καὶ 
πολλὰ ἐδαπανήσαμεν, εἶναι καλὀν. 

2 Ἰλιάδ. Β. 160 καὶ 176. ᾿Επιχείρημα τῆς ᾿Αθηνᾶς, διὰ νὰ 
μὴ ἐγκαταλείφουν οἳ “Ἕλληνες τὴν πολιορχἰίαν τῆς Τροίας. 

9. Ἰλιάδ. Β, 298. (Μετάφρ. Πάλλη). ᾿Επιχείρημα τοῦ Ὄδυς- 
σέως πρὸς τὸν αὐτὸν σκοπόν. 
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σημαίνει ὅτι ἧτο ἤδη φανερὸν ὅτι εἶναι καλόν, καὶ ἕνα 
πρᾶγμα αὐτοῦ τοῦ εἴδους θεωρεῖται ὡς τελικὸς σκοπός, χαὶ 
μάλιστα ὡς τελιχὸς σκοπὸς πολλῶν προσπαθειῶν. “Ὁ δὲ τε- 
λικὸς σκοπὸς εἶναι κάτι καλόν’. Καὶ γι΄ αὐτὸ ὁ ποιητὴς εἶπε : 
«Θ᾽ ἀφήσετε τὸν Πρίαμο νὰ καυχιέται» ἃ 
καὶ ἀκόμη : 
«Ντροπῆς καιρὸ νὰ λεἰπουμε» 5, 

᾽Απ΄ αὐτὸ ἐπίσης ἐθγῆκε ἡ παροιμία; «Τοὔσπασε ἡ στά- 
μνα του. ἔξω ἀπὸ τὴν πόρτα». 

θεωρεῖται ἀκόμη χαλὸν ἐκεῖνο ποὺ οἱ περισσότεροι ἄν- 
θρωποι ἐπιδιώκουν, καὶ ἐκεῖνο ποὺ φανερὰ πολλοὶ τὸ διεχδι- 
κοῦν. ᾿Επειδὴ εἴδαμε ὅτι καλὸν εἶναι ἐχεῖνο ποὺ ἐπιδιώχουν 
ὅλοι. ᾿Αλλ᾽ δὅ.τι βλέπομεν ὅτι τὸ ἐπιδιώκουν οἱ περισσότε- 
ροι, θὰ πῇ πῶς τὸ κάμνουν ὅλοι. 

Καλὸν ἐπίσης εἶναι χαὶ ἐχεῖνο ποὺ ὁ κόσμος ἐπαινεῖ, 
γιατὶ χανεὶς δὲν ἐπαινεῖ ἐκεῖνο ποὺ δὲν εἶναι καλόν. Καθὼς 
καὶ ἐκεῖνο ποὺ ἐπαινοῦν οἱ ἐχθροὶ ἢ οἱ χακοὶ ἄνθρωποι. 
Διότι ὅταν καὶ ἐκεῖνοι ποὺ ἐβλάθησαν ἀπὸ κάτι τι, τὸ ἐπαι- 
νοῦν, εἶναι σὰν νὰ λέμε ὅτι ὅλοι τὸ ἀναγνωρίζουν ὡς κα- 
λόν. Διότι μόνον ὅταν κάτι τι εἶναι πχσίδηλον τὸ ἀναγνω- 
ρἰζουν ἕλοι, καὶ ἔτσι βλέπομεν τοὺς κακοὺς νὰ τοὺς χατηγο- 
ροῦν καὶ οἱ φίλοι των χαὶ τοὺς καλοὺς νὰ μὴ τοὺς κατηγο- 
ροῦν οὔτε οἱ ἐχθροί των. Καὶ γι αὐτὸ οἱ Κορίνθιοι ηὗραν 
ϑθριστικὸν τὸν στίχον τοῦ ποιητοῦ Σιμωνίδου: 

«Κ1ὶ μόνο γιὰ τοὺς Κορινθίους δὲν εἶπαν χατηγόρια οἱ Τρῶες» ὅ, 


Καλὸν ἐπίσης εἶναι ἐκεῖνο ποὺ κάποιος καλὸς ἢ φρόνι- 
μος ἄνθρωπος, ἄνδρας ἢ γυναῖκα, ἐπροτίμησεν. "Ἔτσι ἢ 
᾽Αθηνᾶ ἐπροτίμησε τὸν ᾿Οδυσσέα, ὁ Θησεὺς τὴν “Ελένην, αἱ 
τρεῖς θεαὶ τὸν Πάριν (--τὸν ᾿Αλέξανδρον) καὶ ὁ “Όμηρος τὸν 
"Αχιλλέα. 

Καὶ γενικῶς καλὸν εἶναι ἐκεῖνο ποὺ προτιμᾶ κανείς. 
Προτιμᾶ δὲ νὰ κάμνη ὃ καθένας καὶ αὐτὰ ποὺ ἔχομεν εἰπῆ 


4, Δηλ. ἀφοῦ τὴν ἐγέμισε καὶ ἐγύρισε πλέον ἀπὸ τὴν βρύση. 

5. Οἱ Κορίνθιοι ἦσαν σύμμαχοι καὶ τῶν ἄλλων “Ελλήνων, ἀλλὰ 
καὶ τῶν Τρώων. "Ετσι δὲν ἐνόμισαν τὸν ἑαυτόν των ὑποχρεωμένον νὰ 
ἐχστρατεύση ἐναντίον τῆς Τροίας μαζὶ μὲ τοὺς ἄλλους “Έλληνας καὶ 
δὲν ὑθρίζοντο ἀπὸ τοὺ; Τρῶας. ᾿Αλλ᾽ ἐθεώρουν ἀργότδρον ὑβριστικὸν 
τὸ νὰ τοὺς ὑπενθυμίζεται αὖτη ἡ ἔλλειφις ἀλληλεγγύης πρὸς τοὺς 
ἄλλους “Έλληνας. 


ΑΡΙΣΤΟΤΕΛΟΥΣ, ΡΗΤΟΡΙΚΗ ὄ 
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μένα καὶ τὰ τοῖς ἐχϑροῖς κακὰ καὶ τὰ τοῖς φίλοις ἀγαϑὰ 


95 καὶ τὰ δυνατά. Ταῦτα δὲ διχῶς ἔστιν τά τε γενόμενα ἂν καὶ 


9 


τὰ ῥᾳδίως γιγνόμενα. “᾿Ράδια δὲ ὅσα ἢ ἄνευ λύπης ἢ ἐν 
3 


ὀλίγῳ χρόνῳ᾽ τὸ γὰρ χαλεπὸν ὁρίζεται ἢ λύπῃ ἢ πλήδει 
χρόνου. Καὶ ἑὰν ὡς βούλονται' βούλονται δὲ ἢ μηδὲν κα- 
κὸν ἢ ἔλαττον τοῦ ἀγαθοῦ' τοῦτο δὲ ἔσται, ἐὰν ἢ λανϑάνῃ 
90 ἡ τιμωρία ἢ μικρὰ ᾖ. Καὶ τὰ ἴδια, καὶ ἃ μηδείς, καὶ τὰ 
περιττά" τιμὴ γὰρ οὕτω μᾶλλον. Καὶ τὰ ἁρμόττοντα αὐτοῖς᾽ 
τοιαῦτα δὲ τά τε προσήκοντα κατὰ γένος καὶ δύναμιν, καὶ 
ὧν ἐλλείπειν οἴονται καὶ ἂν μικρὰ ᾗ' οὐδὲν γὰρ ἧττον προ- 
αιροῦνται ταῦτα πράττειν. Καὶ τὰ εὐκατέργαστα' δυνατὰ γὰρ 
35 ὥς δάδια' εὐκατέργαστα δὲ ἃ πάντες ἢ οἳ πολλοὶ ἢ οἳ ὅμοιοι 
ἢ οἱ ἥττους κατώρϑωσαν. Καὶ ἃ χαριοῦνται τοῖς φίλοις, ἢ 
ἃ ἀπεχϑήσονται τοῖς ἐχϑροῖς. Καὶ ὅσα οὓς ϑαυμάξουσι 
προαιροῦνται πράττειν. Καὶ πρὸς ἃ εὐφυεῖς εἶσιν καὶ ἔμπει- 
0οι ῥᾷον γὰρ κατορϑῶσαι οἴονται. Καὶ ἃ μηδεὶς φαῦλος' 
40 ἐπαινετὰ γὰρ μᾶλλον. Καὶ ὧν ἐπιθυμοῦντες τυγχάνουσιν, οὗ 
γὰρ μόνον ἡδὺ ἀλλὰ καὶ βέλτιον φαίνεται. Καὶ μάλιστα 


1363» ἕκαστοι πρὸς ἃ τοιοῦτοι, οἷον οἳ φιλόνικοι εἰ νίκη ἔσται, 


οἷ φιλότιμοι εἰ τιμή, οἳ φιλοχρήματοι εἰ χρήματα, καὶ οἱ 


1. Εἰς τὴν μετάφρασιν πρέπει νὰ προστεθῇ τὸ ἐπίρρημα εὔχολα, 
ποὺ ἐξυπακούεται εἰς τὸ ἀρχαῖον κείμενον, διότι ἄλλως ἡ φράσις 
δὲν θὰ εἶχε νόημα. Δὲν κάμνομεν τὰ ἀπολύτως ἀδύνατα, ὄχ: διότι 
πολλὲς φορὲς δὲν τὰ προτιμῶμεν, ἀλλὰ διότι δὲν ἡμποροῦμεν. Τὸ 
νόημα. τοῦ ᾿Αριστοτέλους τοὐναντίον διακρίνει μεταξὺ τῶν εὐχολώτερα 
καὶ δυσκολώτερα πραγματοποιουμένων καὶ ἀποτελεῖ μίαν ἀπὸ τὰς πα- 
λαιοτέρας διατυπώσεις τῆς γνωστῆς οἰκονομικῆς θεωρίας ποὺ κα- 
λεῖται ἡδονισμὸς καὶ βασίζεται εἰς τὸν κανόνα «τὸ μέγιστον τῆς 
ἀπολαύσεως ἔναντι τοῦ ἐλαχίστου κόπου». 

2. Εἰς ὅλην αὐτὴν τὴν περικοπὴν ἀναπτύσσετχι πλήρης ἢ ἡδο- 
νιστιχἠ θεωρία, περὶ τῆς ὁποίας ἡ προηγουμένη μας σηµείωσις. 


ΡΗΤΟΡΙΚΗ Α΄, 6, 1ϑ68α, ο4-- 1965ῦ, 2 6τ 


ἕως τώρα, καὶ ἐχεῖνα ποὺ εἶναι κακὰ διὰ τοὺς ἐχθρούς, καὶ 
ἐχεῖνα ποὺ εἶναι καλὰ διὰ τοὺς φίλους. 

᾿Επίσης ἐκεῖνα ποὺ ἡμποροῦν νὰ πραγματοποιηθοῦν (εὔ- 
χολα) 1. Εἶναι δὲ αὐτὰ δύο εἰδῶν. ᾿Βκεῖνα ποὺ θὰ μποροῦσε 
νὰ εἶχαν πραγματοποιηθῆ καὶ ἐκεῖνα ποὺ εὔχολα ἠμπορεῖ 
νὰ τὰ πραγματοποιήσι) κανείς. Καὶ λέγομεν εὔκολα ἐχεῖνα 
ποὺ πραγματοποιοῦμεν χωρὶς βάσανα καὶ μέσα σὲ λίγον 
καιρὀν. Λιότι ἢ δυσχολία μιᾶς πράξεως ἔγκειται ἢ εἰς τὰ 
βάσανα ποὺ προκαλεῖ ἢ εἰς τὴν μακρὰν διάρκειαν ποὺ ἀπαι- 
τεῖ. Επίσης εὔκολα εἶναι ἐκεῖνα ποὺ πραγματοποιεῖ ὅπως 
τὰ θέλει χανείς. Καὶ ὁ καθένας θέλει νὰ πραγματοποιῇ 
ἐκεῖνα ποὺ ἢ δὲν τὸν ὑποθάλλουν εἰς καμμίαν θυσίαν ἢ 
τὸν ὑποθάλλουν εἰς θυσίαν μικροτέραν ἀπὸ τὸ καλὸν ποὺ 
θὰ προκύψῃ ἀπ᾿ αὐτά. Καὶ αὐτὸ συμβαίνει ἣ ὅταν μᾶς δια- 
φεύγῃ ἡ ἐπιζημία συνέπεια τῆς πράξεώς μας, ἢ ὅταν εἶναι 
ἀσήμαντος”. 

᾿Επίσης προτιμᾶ ὁ καθένας τὰ ἰδικά του πράγματα, ἢ 
ἐκεῖνα ποὺ δὲν ἀνήχουν εἰς κανένα, ἢ) τὰ πολυτελῆ. Διότι 
ἔτσι τοῦ προσγίνεται μεγαλυτέρα τιμή. ᾿Επίσης δὲ προτι- 
μῶνται καὶ ἐκεῖνα ποὺ ταιριάζουν εἰς τὸν καθένα. Μὲ αὐτὸ 
ἐννοοῦμεν καὶ ὅσα πρέπουν εἰς τὸν καθένα ἐξ αἰτίας τῆς χα- 
ταγωγῆς του καὶ τῆς κοινωνικῆς του δυνάμεως, καθὼς καὶ 
ἐχεῖνα ποὺ νομίζει κανεὶς ὅτι τοῦ λείπουν. Αὐτά, καὶ ἂν 
ἀκόμη εἶναι τελείως ἀσήμαντα, ἐν τούτοις τὰ ἐπιδιώχει κα- 
νεὶς περισσότερον ἀπὸ κάθε ἄλλο. 

᾿Επιδιώχομεν ἐπίσης ἐκεῖνα ποὺ εὔχολα ἐχτελοῦνται. 
Διότι, ἀφοῦ εἶναι εὔκολα, ἡμποροῦμεν νὰ τὰ πραγματοποιή- 
σωμεν. ᾿Εκτελοῦνται δὲ εὔχολα ἐκεῖνα ποὺ ὅλοι, ἢ πάρα 
πολλοί. ἣ οἱ ἄνθρωποι τῆς δυνάμεώς µας, ἢ οἱ κατώτεροί 
µας τὰ κατώρθωσαν. ᾿Επίσης ἐπιδιώκομεν ἐχεῖνα ποὺ θὰ εὐ- 
χαριστήσουν τοὺς φίλους µας ἢ θὰ στενοχωρήσουν τοὺς 
ἐχθρούς µας. Επιδιώκομεν ἀκόμη ἐκεῖνα ποὺ πράττουν καὶ 
τὰ πρίσωπα ποὺ θαυμάζομεν. Επίσης δὲ καὶ ἐκεῖνα διὰ τὴν 
ἐχτέλεσιν τῶν ὁποίων εἴμεθα ἐπιτήδειοι καὶ ἔμπειροι, διότι 
νομίζομεν ὅτι θὰ τὰ ἐπιτύχωμεν εὐκολώτερα. ᾿Αχόμη δὲ 
ἐχεῖνα ποὺ χανεὶς κακὸς ἄνθρωπος δὲν τὰ κάμνει, διότι αὐτὰ 
εἶναι πιθανώτερον νὰ ἐπαινεθοῦν. ᾿Επίσης ἐκεῖνα ποὺ συμ. 
βαίνει ὁ καθεὶς νὰ ἐπιθυμῇ. Διότι αὐτὰ τὰ θεωρεῖ ὄχι μό- 
νον εὐχάριστα, ἀλλὰ καὶ καλά. ᾿ Επιθυμεῖ δὲ ὁ καθένας ἐκεῖνο 
ποὺ συμφωνεῖ μὲ τὴν ψυχικήν του κατάστασιν. Ὁ φιλόδοξος 
τὴν νίκην, ὁ φιλότιμος τὰς τιμάς, ὁ φιλοχρήματος τὰ χρή- 
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ἄλλοι ὡσαύτως. Περὶ μὲν οὖν ἀγαϑοῦ καὶ τοῦ συμφέρον- 
τος ἐκ τούτων ληπτέον τὰς πίστεις. 

7. ᾿Επεὶ δὲ πολλάκις ὁμολογοῦντες ἄμφω συμφέρειν περὶ 
τοῦ μᾶλλον ἀμφισβητοῦσιν, ἐφεξῆς ἂν εἴη λεκτέον περὶ τοῦ 
μείζονος ἀγαϑοῦ καὶ τοῦ μᾶλλον συμφέροντος. "Εστω δὴ 


..32 


ὑπερέχον μὲν τὸ τοσοῦτον καὶ ἔτι, ὑπερεχόμενον δὲ τὸ ἐνυ- 
πάρχον. Καὶ μεῖζον μὲν ἀεὶ καὶ πλεῖον πρὸς ἔλαττον, μέγα 
δὲ καὶ μικρὸν καὶ πολὺ καὶ ὀλίγον πρὸς τὸ τῶν πολλῶν μέ- 
γεῦος, καὶ ὑπερέχον μὲν τὸ μέγα, τὸ δὲ ἐλλεῖπον μικρόν, 
καὶ πολὺ καὶ ὀλίγον ὡσαύτως. ᾿Επεὶ οὖν ἀγαϑὸν λέγομεν 

, 9 4 ε - ο . ν ε ο ΚΙ Ζ 9 
τό τε αὐτὸ αὑτοῦ ἕνεκα καὶ μὴ ἄλλου αἱρετόν, καὶ οὗ πάντ 
ἐφίεται, καὶ ὃ νοῦν ἂν καὶ φρόνησιν λαβόντα ἕλοιτο, καὶ 


Ρα] (4 


τὸ ποιητικὸν καὶ τὸ φυλακτικόν, ἢ ᾧ ἕπεται τὰ τοιαῦτα, 


7 


4 5 τις 4 ΄ 3 / ΄ ΄ 5 Έ σ 4 
τὸ δ᾽ οὗ ἕνεκα τὸ τέλος ἐστίν, τέλος δέ ἔστιν οὐ ἕνεκα τὰ 
ἄλλα, αὐτῷ δὲ ἀγαϑὸν τὸ πρὸς αὐτὸν ταῦτα πεπονϑός, 
9 ΝΑ ’ - ε . . - 3 ΄ 

ἀνάγκη τά τε πλείω τοῦ ἑνὸς καὶ τῶν ἐλαττόνων συναρι- 


Ὀμουμένου τοῦ ἑνὸς ἢ τῶν ἐλαττόνων μεῖζον ἀγαϑὸν εἶναι' 


3 


ς Ζ / λ 9 , ε νι 1 1. , 
ὑπερέχει γάρ, τὸ δὲ ἐνυπάρχον ὑπερέχειαι. Καὶ ἐὰν τὸ µέ- 

- ΄ ε ΄ 9 5. ε--. νο 5 49 
γιστον τοῦ μεγίστου ὑπερέχῃ, καὶ αὐτὰ αὐτῶν καὶ ὅσα αὐτὰ 
αὗτῶν, καὶ τὸ μέγιστον τοῦ μεγίστου, οἷον εἰ ὁ μέγιστος 


1. ᾽Εὰν τὸ πρῶτον βιβλίον τῆς ρητορικῆς θεωρεῖται, μαζὶ μὲ 
μβριχὰ κεφάλαια τοῦ δευτέρου, ὥς τὸ περισσότερον κουραστιχκὸν καὶ 
ἀπηρχαιώωμένον, ἀσφαλῶς τὸ παρὸν κεφάλαιον εἶναι τὸ χουραστιχώ- 
τερον ἀπ᾿ ὅλα καὶ ἀπὸ ἐχεῖνον ποὺ δὲν παραχολουθεῖ τὴν ἐσωτερι- 
κὴν συνοχὴν τοῦ ἔργου καὶ τὸ σχέδιον ἐπάνω οἰς τὸ ὁποῖον ὁ ᾿'Αρι- 
στοτέλης ἐργάζεται, ἠμπορεῖ νὰ θεωρηθῇ ὡς τελείως ἄσχετον ἢ πάν- 
τως πολὺ ἁπομακρυσμένον ἀπὸ τὸ θέµα του. Ἐν τούτοις ἐδῶ ὃ ᾿Αρι- 
στοτέλης εἶναι συνεπέστατος πρὸς τὰς ἐξαγγελθείσας εἰς τὰ πρῶτα 
κεφάλαια περὶ ρητορικῆς ἰδέας του (βλ. ἁμέσως ἑπομένην σημβίωσιν). 
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ματα καὶ οὔτω καθεξῆς. ᾿Απ᾽ αὐτὰ λοιπὸν ποὺ ἐξεθέσαμεν 
ἕως τώρα, πρέπει ὁ συμθουλευτικὸς ρήτωρ νὰ ἀντλῇ τὰ ἐπι- 
χειρήματά του περὶ τοῦ τὶ εἶναι καλὸν καὶ τὶ εἶναι συμφέρον. 


7. ΜΕΤΑΞΥ ΠΕΡΙΣΣΟΤΕΡΩΝ ΠΟΙΟΝ ΚΑΛΟΝ ΠΡΕΠΕΙ 
ΝΑ ΘΕΩΡΗΤΑΙ ΠΡΟΤΙΜΟΤΕΡΟΝ Καὶ ΣΥΜΦΕΡΩΤΕΡΟΝ 


Τώρα. ἐπειδὴ συχνὰ συμθαίνει νὰ ἀναγνωρίζωμεν ὅτι 
καὶ αἳ δύο λύσεις εἶναι συµφέρουσαι, ἢ δὲ ἀμφισβήτησις νὰ 
στρέφεται μόνον περὶ τοῦ ποία ἀπὸ τὰς δύο εἶναι συμφρερω- 
τέρα, πρέπει νὰ ἐξετάσωμεν πῶς θὰ εὑρίσκωμεν ποῖον εἶναι 
τὸ μεγαλύτερον καλὸν καὶ τὸ συμ φερώτερον !. 

"Ας θεωρήσωμεν ὅτι μεγαλύτερον εἶναι ἐχεῖνο ποὺ ἀπο- 
τελεῖται ἀπὸ μίαν ἴσην (πρὸς τὸ μικρότερον) ποσότητα καὶ 
ἀπὸ κάτι παραπάνω. Μικρότερον δὲ ἐκεῖνο ποὺ περιέχεται 
(μέσα εἰς τὸ μεγαλύτερον). Λέγομεν ὅτι κάτι τι εἶναι µεγα- 
λύτερον ἢ περισσότερον, πάντοτε ἐν συγχρίσει πρὸς κάτι 
ἄλλο, μικρότερον. Λέγομεν μεγάλο, μικρόν, πολύ, ὀλίγον, ἐν 
συγκρίσει πάντοτε πρὸς τὸ συνηθισμένον μέγεθος πολυαρί- 
θμων ὁμοίων πραγμάτων. ᾿Εκεῖνο ποὺ ὑπερέχει ἀπ᾽ αὐτὰ 
εἶναι μεγάλο. ᾿Εχεῖνο ποὺ ὑπολείπεται, μικρόν. Ἢ ἰδία 
σχέσις ὑπάρχει καὶ μὲ τὸ πολὺ καὶ τὸ ὀλίγον. 
το Αφοῦ λοιπὸν εἴπομεν ὅτι καλὸν εἶναι ἐκεῖνο ποὺ πρέπει 
νὰ ἐπιδιώχωμεν ἐξ αἰτίας τοῦ ἑαυτοῦ του καὶ ὄχι ἐξ αἰτίας 
κάποιου ἄλλου πράγματος. καθὼς καὶ ἐκεῖνο. ποὺ ὅλα τὰ 
ὄντα ἐπιδιώχουν ἢ θὰ ἐπεδίωκαν, ἂν ἀποκτοῦσαν νοῦν χαὶ 
φρόνησιν. καθὼς καὶ ἐκεῖνο ποὺ ἔχει τὴν ἰδιότητα νὰ δη- 
μιουργῇ Ἡ νὰ διαφυλάσση τὸ καλόν, ἢ ἀκόμη αἱ συνέπειαι 
αὐτῶν τῶν ἰδιοτήτων, καὶ ἀ-ροῦ ἐκεῖνο εἰς τὸ ὁποῖον ἀποθλέ- 
πομεν εἶναι ὁ τελικὸς σκοπὸς καὶ ὅλα τὰ ἄλλα γίνονται χά- 
ριν τοῦ τελικοῦ σκοποῦ καὶ εἶναι χαλὸν δι ἕνα ὡρισμένον 
ἄνθρωπον ἐκεῖνο ποὺ τοῦ δημιουργεῖ αὐτὴν τὴν κατάστασιν, 
ἀναγχαστικὰ Ἡ ποσότης ποὺ εἶναι μεγαλυτέρα ἀπὸ τὴν μο- 
νάδα καὶ ἀπὸ τὰς µιχροτέρας ποσότητας εἶναι μεγαλύτερον 
καλὸν ἀπὸ τὴν μονάδα ἢ τὰς μικρὰς ποσότητας ποὺ περιέ- 
χονται μέσα εἰς αὐτήν. Διότι ἡ μεγαλυτέρα ποσότης ὑπερέχει, 
ἐχεῖναι δὲ ποὺ περιέχονται μέσα της ὑπολείπονται ἀπ᾽ αὐτήν. 

Καὶ ἐὰν τὸ μεγαλύτερον ἄτομον ἑνὸς εἴλους ὑπερέχῃ 
ἀπὸ τὸ μεγαλύτερον ἄτομον ἑνὸς ἄλλου εἴδους, τὸ πρῶτον 
εἶδος γενικὰ ὑπερέχει ἀπὸ τὸ δεύτερον. Καὶ πάλιν, ὅταν ὅλα 
τὰ ἅτομα ἑνὸς εἴδους ὑπερέχουν ἀπὸ τὰ ἄτομα ἑνὸς ἄλλου, 
τότε καὶ τὸ μεγαλύτερον τοῦ πρώτου εἴδους ὑπερέχει ἀπὸ τὸ 
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ἀνὴρ γυναικὸς τῆς μεγίστης μείζων, καὶ ὅλως οἱ ἄνδρες 
τῶν γυναικῶν μείζους: καὶ εἰ οἱ ἄνδρες ὅλως τῶν γυναι- 

95 κῶν μείζους, καὶ ἀνὴρ ὁ μέγιστος τῆς μεγίστης γυναικὸς 
μείξων᾽ ἀνάλογον γὰρ ἔχουσιν αἱ ὑπεροχαὶ τῶν γενῶν καὶ 
τῶν μεγίστων ἐν αὐτοῖς, Καὶ ὅταν τόδε μὲν τῷδε ἕπηται, 
ἐκεῖνο δὲ τούτῳ μή᾽ ἕπεται δὲ ἢ τῷ ἅμα ἢ τῷ ἐφεξῆς ἢ τῇ 
δυνάμει’ ἐνυπάρχει γὰρ ἡ χρῆσις ἡ τοῦ ἑπομένου ἐν τῇ ϑα- 

80 τέρου. "Επεται δὲ ἅμα μὲν τῷ ὑγιαίνειν τὸ ξῆν, τούτῳ δὲ 
ἐκεῖνο οὔ, ὕστερον δὲ τῷ μανϑάνειν τὸ ἐπίστασϑαι, δυνάμει 

δὲ τῷ ἱεροσυλεῖν τὸ ἀποστερεῖν" ὁ γὰρ ἱεροσυλήσας κἂν 
ἀποστερήσειεν. Καὶ τὰ ὑπερέχοντα τοῦ αὐτοῦ μείζονι μείζω" 
ἀνάγκη γὰρ ὑπερέχειν καὶ τοῦ μείζονος. Καὶ τὰ μείζονος 

86 ἀγαϑοῦ ποιητικὰ μείξω" τοῦτο γὰρ ἦν τὸ μείξονος ποιητικῷ 
εἶναι. Καὶ οὗ τὸ ποιητικὸν μεῖζον, ὡσαύτως: εἰ γὰρ τὸ 
ὄγιεινὸν αἱρετώτερον τοῦ ἡδέος καὶ μεῖζον ἀγαϑόν, καὶ ἡ. 
1364 α ὑγίεια τῆς ἡδονῆς μείζων. Καὶ τὸ αἱρετὸν καϑ᾽ αὐτὸ τοῦ 
μὴ καϑ᾽ αὗτό, οἷον ἰσχὺς ὑγιεινοῦ᾽ τὸ μὲν γὰρ οὐχ αὗτοῦ 
ἕνεκα, τὸ δὲ αὑτοῦ, ὅπερ ἦν τὸ ἀγαϑόν. Κἂν ᾖ τὸ μὲν τέ- 
λος, τὸ δὲ μὴ τέλος᾽ τὸ μὲν γὰρ ἄλλου ἕνεκα, τὸ δὲ αὗτοῦ, 


1. Ἡ Ῥητορικὴ κατὰ τὸν ᾿Αριστοτέλη δὲν εἶναι ἐπιστήμη ἰδιαι- 
τέρα ἀλλὰ μέθοδος, δυναμένη νὰ ἐφαρμοσθῇ εἰς κάθε κύκλον ἀνθρωπί- 
νων γνώσεων. ᾿Αποτελαῖ τὸν τύπον, τὸ καλούπι τῆς συζητήσεως, ἐνῷ 
αἱ ἄλλαι εἰδικαὶ ἐπιστῆμαι ἁποτελοῦν τὴν οὐσίαν, τὸ ὑλικὸν ποὺ 
μπαίνει µέσα εἰς αὐτοὺς τοὺς τύπους. Αν γίνη ἀφαίρεσις αὐτοῦ τοῦ 
δλικοῦ (τοῦ θάµατος χάθα λόγου) θὰ ἴδωμεν ὅτι εἰς τὴν ρητορικὴν 
δὲν ἁπομένουν παρὰ ὡρισμένοι κοινοὶ τόποι, ἕνας ἀπὸ τοὺς ὁποίους 
εἶναι καὶ τὸ μέγεθος (ἡ σημασία, ἡ ἀξία) ἑνὸς γεγονότος ἢ μιᾶς πρἀ- 
ξεως, ἐν συγκρίσει πρὸς ἄλλα μεγέθη. Αὐτὸν τὸν κοινὸν τόπον μὲ τὴν 
γνωστῆην ἀναλυτικὴν μέθοδόν του διερευνᾷ εἰς τὸ κεφάλαιον τοῦτο ὁ 
᾿Αριστοτέλης. Πράγματι, εἴτε πρόκειται περὶ ἀπολογίας κατηγορου- 
μένου, εἴτε περὶ πολιτικοῦ λόγου συμδουλεύοντος τὴν δεῖνα ἀπὸ τὴν 
δεῖνα πορείαν τῶν κοινῶν ὑποθέσεων εἴτε πεοὶ πανηγυρικοῦ, διὰ νὰ 
ἐξάρῃ κανεὶς ἢ νὰ μ5ιώση τῆν σημασίαν τῆς πράξεως τοῦ χατηγο- 
ρουμένου, τὸ συμφέρον τῆς δεῖνα πολιτικῆς, τὴν ἀξίαν τοῦ ἔργου ποὺ 
ἀποτελεῖ ἀντικείμενον τοῦ πανηγυρικοῦ, θὰ κάμῃ Χχτ᾽ ἀνάγκην συγ- 
κρίσεις μὲ ἄλλας ὁμοειδεῖς πράξεις καὶ τοὺς κανόνας τῶν συγκρἰ- 
σεων αὐτῶν (ποὺ ἀποτελοῦν τὸ ρητορικὸν στοιχεῖον τοῦ λόγου, τὸν ρη- 
τορικὸν κοινὸν τόπον του) ὑποδειχνύει ἀναλυτικώτατα ὃ ᾿Αριστοτέλης. 
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μεγαλύτερον τοῦ δευτέρου. "τσι, ἂν ὁ μεγαλύτερος ἄνδρας εἷ- 
ναι μεγαλύτερος ἀπὸ τὴν μεγαλυτέραν γυναῖκα, τότε γενιχῶς 
οἳ ἄνδρες εἶναι μεγαλύτεροι ἀπὸ τὰς γυναῖκας. Καὶ πάλιν, ἂν 
γενικῶς οἱ ἄνδρες εἶναι μεγαλύτεροι ἀπὸ τὰς γυναῖκας, τότε 
καὶ ὁ μεγαλύτερος ἄνδρας θὰ εἶναι μεγαλύτερος ἀπὸ τὴν µεγα- 
λυτέραν γυναῖκα. Διότι αἱ διαφοραὶ εἰς μέγεθος μεταξὺ τῶν 
διαφόρων εἰδῶν εὑρίσχονται εἰς ἀναλογίαν μὲ τὴν διαφορὰν 
μεταξὺ τῶν μεγαλυτέρων ἀτόμων τοῦ κάθε εἴδους᾽. 

Καὶ πάλιν μεγαλύτερον καλὸν εἶναι ἐχεῖνο ποὺ ἔχει ὡς 
συνέπειαν ἕνα ἄλλο καλόν, παρὰ τὸ τελευταῖον τοῦτο, ἂν δὲν 
ἔχῃ ὡς συνἐπειάν του τὸ πρῶτον. Διότι μέσα εἰς τὸ πρῶτον 
περιέχεται καὶ ἡ ὠφέλεια ποὺ προέρχεται ἀπὸ τὸ δεύτερον. 
Αἱ δὲ συνέπειαι παρουσιάζονται ἣ ὡς ἄμεσα ἀποτελέσματα, 
ἢ ὡς μεταγενέστερα, ἢ ὡς πιθανά. "ετσι ἡ ζωὴ εἶναι τὸ 
ἄμεσον ἀποτέλεσμα τῆς ὑγείας, ὄχι ὅμως καὶ ἡ ὑγεία τῆς 
ζωῆς. Ἡ γνῶσις εἶναι τὸ μεταγενέστερον ἀποτέλεσμα τῆς 
μελέτης. Ἡ κλοπὴ εἶναι τὸ πιθανὸν ἀποτέλεσμα τῆς ἱερο- 
συλίας. Διότι ἐκεῖνος ποὺ εἶναι ἱερόσυλος, εἶναι πιθανὸν καὶ 
νὰ κλέψη. 

᾿Επίσης μεταξὺ δύο πραγμάτων ποὺ ὑπερέχουν ἀπὸ ἕνα 
ἄλλο πρᾶγμα, μεγαλύτερον εἶναι ἐκεῖνο ποὺ ὑπερέχει περισ- 
σότερον. Διότι ὑποχρεωτικὰ αὐτὸ ὑπερέχει καὶ ἀπὸ τὸ ἄλλο. 

Μεγαλύτερα ἐπίσης εἶναι ὅσα προξενοῦν μεγαλύτερον κα- 
λόν. Κὶς αὐτὴν τὴν περίπτωσιν συμβαίνει ἐκεῖνο ποὺ ἔχ-μεν 
ἤ»η ἀναπτύξει. Δηλ. αὐτὰ τὰ πράγματα ἔχουν τὴν {2:ότητα 
νὰ δημιουργοῦν μεγαλύτερα ἀποτελέσματα. Τὸ ἴδι, πρᾶγμα 
συμθαίνει καὶ μὲ ὅσα ἔχουν μεγαλυτέραν παραγωγικὴν 2ύ- 
ναμιν. "Βίτσι, ἀφοῦ ἐχεῖνο ποὺ προκαλεῖ ὑγείαν εἶναι ἀνώτε- 
ρον ἀπὸ ἐκεῖνο ποὺ προκαλεῖ ἡδονήν, καὶ ἡ ὑγεία εἶναι ἐπί- 
σης ἀνώτερον καλὸν ἀπὸ τὴν ἡ λονήν. 

᾿Εχεῖνο ποὺ εἶναι καλὸν αὐτὸ καθ᾽ ξαυτό, εἶναι προτι- 
μότερον ἀπὸ ἐκεῖνο ποὺ δὲν εἶναι αὐτὸ καθ᾽ ξαυτὸ καλόν. 
"Ἔτσι Ἡ σωματικὴ δύναμις εἶναι προτιμοτέρᾳα ἀπὸ ἐκεῖνα 
τὰ πράγματα ποὺ θεωροῦνται ὑγιεινά, Διότι αὐτὰ τὰ τελευ- 
ταῖα δὲν τὰ ἐπιδιώκομεν χάριν αὐτῶν τῶν ἰδίων, ἐνῷ τὴν 
δύναμιν τὴν ἐπιδιώκομεν καθ᾽ ἑαυτὴν καί, καθὼς εἴπομεν, 
αὐτὸ εἶναι τὸ καλόν. 

᾿Ανώτερον ἐπίσης εἶναι ἐκεῖνο τὸ καλὸν ποὺ ἀποτελεῖ 
τὸν τελικόν μας σκοπόν, ἀπ ἐκεῖνο ποὺ δὲν ἀποτελεῖ παρὰ 
μέσον πρὸς αὐτόν. Διότι αὐτὸ τὸ τελευταῖον τὸ χάμνομεν χά- 


κ] 


ριν κάποιου ἄλλου, ἐνῷ τὸ πρῶτον γι᾿ αὐτὸ τὸ ἴδιον. "ετσι 
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οἷον τὸ γυμνάζεσθαι τοῦ εὖ ἔχειν τὸ σῶμα. Καὶ τὸ ἧττον 
΄ ΄ 5-εΕ » . 3 η ας κά μ 
προσδεόμενον Ὁατέρου ἢ ἑτιέρων' αὐταοκέστερον γάρ' ἦττον δὲ 


ε 


- . 3 , 5 ΄ , ι ο 
προσδεῖται τὸ ἐλαττόνων ἢ ῥᾳόνων προσδεόμενον. Καὶ ὅταν 


«- 


5 


τόδε μὲν ἄνευ τοῦδε μὴ ἢ ἢ μὴ δυνατὸν ᾗ γενέσθαι, δάτε- 
. 3” , ; 5 Ζ 3 . λ , ο 
ρον δὲ ἄνευ τούτου αὐταρκέστερον δὲ τὸ μὴ δεόμενον, ὥστε 


3 ΄ 4 3 ΄ ΓΕ, 


φαίνεται μεῖζον ἀγαϑόν. Κἂν ᾗ ἀρχή, τὸ δὲ μὴ ἀρχή, κἂν 
σ΄ ον . 2 2 5 . . 5. ,, » 4 2.» . 
ᾖ αἴτιον, τὸ δ᾽ οὐκ αἴτιον διὰ τὸ αὐτό' ἄνευ γὰρ αἰτίου καὶ 
ἀρχῆς ἀδύνατον εἶναι ἢ γενέσθαι. Καὶ δυοῖν ἀρχαῖν τὸ ἀπὸ 
τῆς μείζονος ἀρχῆς μεῖζον, καὶ δυοῖν αἰιίοιν τὸ ἀπὸ τοῦ 
μείζονος αἰτίου μεῖζον. Καὶ ἀνάπαλιν δὲ δυοῖν ἀρχαῖν ἡ 
τοῦ μείζονος ἀρχὴ μείζων, καὶ δυοῖν αἰτίοιν τὸ τοῦ μείξο- 
νος αἴτιον μεῖζον. Δῆλον οὖν ἐκ τῶν εἰρημένων ὅτι ἀμφο- 
τέρως μεῖζόν ἐστιν φαίνεσθαι: καὶ γὰρ εἰ ἀρχή, τὸ δὲ μὴ 
ἀρχή, δόξει μεῖξον εἶναι, καὶ εἰ μὴ ἀρχή, τὸ δὲ ἀρχή᾽ τὸ 
λ Ζ - , 3 2 , ο ε Ζ 
γὰρ τέλος μεῖζον καὶ οὔκ ἀρχή, ὥσπερ ὃ Λεωδάμας κατη- 
γορῶν ἔφη Καλλιστράτου τὸν βουλεύσαντα τοῦ πράξαντος 
μᾶλλον ἀδικεῖν οὐ γὰρ ἂν πραχϑῆναι μὴ βουλευσαμένου" 
πάλιν δὲ καὶ Χαβρίου, τὸν πράξαντα τοῦ βουλεύσαντος' οὗ 
. 5 Ζ 9 4 5 ς Ζ , κ] ο 3 
γὰρ ἂν γενέσθαι, εἰ μὴ ἦν ὁ ποάξων᾽ τούτου γὰρ ἕνεκα ἐπι- 


βουλεύειν, ὅπως πράξωσιν. Καὶ τὸ σπανιώτερον τοῦ ἀφϑό- 





1. 'Ολόκληρον αὐτὸ τὸ κεφάλαιον ἐκθέτει τοὺς κανόνας καὶ τὰ 
ἐπιχειρήματα ποὺ πρέπει νὰ χρησιμοποιῶνται ὅταν πρόκειται νὰ γίνη 
ἐκλογὴ μεταξὺ δύο ἀγαθῶν ποὺ παραλληλίξονται, διὰ νὰ εὑρεθῇ ποῖον 
ἀπὸ τὰ δύο εἶναι προτιμότερον (:ἱρετόν). 

2. ᾿Αργ ή: μὲ τὴν ἠθικὴν καὶ ὄχι μὲ τήν χρονικὴν σημαχσίαν 
της (ργ]ποΙρθ). 

ἡ, Ρήτωρ ᾿Αθηναῖος, μαθητὴς τοῦ Ἰσοχράτους καὶ διδάσκαλος τοῦ 
Αἰσχίνου. : 

4. Καὶ αὐτὸς ᾿Αθηναῖος ρήτωρ. Γι’ αὐτὸν ὁμ.λεῖ δ Ξενοφῶν («Ελ- 
ληνικὰ» θον β:6λίον). 

ο. ᾿Αθηναῖος στρατηγός. 


ΡΗΤΟΡΙΚΗ Α΄, 7, 1904α, ὅ--- 54 τὸ 
Υυμναζόµεθα ὄχι γιὰ νὰ γυμναζώμεθα, ἀλλὰ μὲ τελικὸν σχο- 
πὸν τὴν σωματικήν μας εὐεξίαν. 

᾿Επίσης ἀνώτερον εἶναι ἐκεῖνο ποὺ ἐξαρτᾶται ὀλιγώτε- 
ρον ἀπὸ τὸ ἄλλο !, ἢ ἀπὸ διάφορχ ἄλλα πράγματα. Διότι 
αὐτὸ ἔχει περισσοτέραν αὐτάρκειαν. Καὶ ὅταν κάτι ἐξαρτᾶ- 
ται ἀπὸ ἀσήμαντα ἢ εὔκολα πράγματα, λέγομεν ὅτι ἐξαρ- 
τἆται ὀλιγώτερον. 

Καὶ ὅταν αὐτὸ μὲν δὲν ὑπάρχη ἢ δὲν εἶναι δυνατὸν νὰ 
γίνῃ χωρὶς ἐκεῖνο. ἐνῷ τὸ δεύτερον ἠμπορεῖ νὰ ὑπάρξη χω- 
ρὶς τὸ πρῶτον, ἰσχύει ὁ ἴδιος κανών. Διότι αὐτὸ ποὺ δὲν 
ἔχει ἀνάγκην ἀπὸ τὸ ἄλλο, ἔχει μεγαλυτέραν αὐτάρκειαν 
καὶ ἔτσι ἀποδεικνύεται ὅτι εἶνχι μεγαλύτερον καλόν. 

᾿Επίσης, ἐκεῖνο ποὺ ἀποτελεῖ ἀρχὴν εἶναι προτιμότερον 
ἀπὸ ἐκεῖνο π-ὺ δὲν ἀποτελεῖ ἀρχὴν ”, καὶ ἐκεῖνο ποὺ ἀπο- 
τελεῖ αἰτίαν, διὰ τοὺς ἰδίους λόγους. εἶναι προτιμότερον 
ἀπὸ ἐκεῖγο ποὺ δὲν ἀποτελεῖ αἰτίαν. Διότι χωρὶς νὰ ὑπάρχῃ 
ἀρχὴ καὶ αἰτία εἶναι ἀδύνατον νὰ ὑπάρχῃ ἢ νὰ γίνη κάτι 
τι. Καὶ μεταξὺ Σύο ἀρχῶν τὸ πρᾶγμα, ποὺ προέρχεται ἀπὸ 
τὴν ἀνωτέραν ἐκ τῶν δύο, εἶναι ἀνώτερον. Καὶ μεταξὺ δύο 
αἰτίων τὸ ἀποτέλεσμα τοῦ µεγαλυτέρου αἰτίου εἶναι µεγα- 
λύτερον. Καὶ τἀνάπαλιν. "Όταν ἔχωμεν δύο ἀρχάς, ἀνωτέρα 
εἶναι ἐκείνῃ ἀπὸ τὴν ὁποίαν προέρχεται τὸ ἀνώτερον. καὶ 
ὅταν ἔχωμεν δύο αἴτια, μεγαλύτερον εἶναι ἐκεῖνο ποὺ ἔχει 
μεγαλύτερον ἀποτέλεσμα. 

᾿Απὸ ὅσα ὅμως ἐλέχθησαν γίνεται πρόδηλον ὅτι κατὰ δύο 
τρόπους ἠμπορεῖ νὰ γίνῃ. σύγκρισις καὶ νὰ εὑρεθῇ τὸ μεγα- 
λύτερο ν. Καὶ πράγματι, ἐὰν κάτι τι ἀπρτελῖ ἀρχήν, ήμπο- 
ρεῖ νὰ ἐμφανισθῇ ὡς μεγαλύτερον παρὰ ἐκεῖνο ποὺ δὲν ἀπο- 
τελεῖ ἀρχήν, καὶ πάλιν αὐτὸ ποὺ δὲν ἀποτελεῖ ἀρχήν, μεγα- 
λύτερον ἀπὸ ἐκεῖνο ποὺ ἀποτελεῖ ἀρχήν. Διότι ὁ τελικὸς 
σκοπὸς εἶναι τὸ ἀνώτερον. καὶ ὄχι ἡ ἀρχή. "ετσι ὁ Λεωδά- 
μας ", ὅταν χχτηγοροῦσε τὸν Καλλίστρατον ', ὑπεστήριξεν ὅτι 
ἐχεῖνος ποὺ ἔδωσε συμβουλὴν διὰ τὴν ἐκτέλεσιν μιᾶς (ἀξιο- 
ποίνου) πράξεως, κάμνει μεγαλύτερον ἀδίκημα παρὰ ἐκεῖνος 
ποὺ τὴν ἐκτελεῖ, διότι δὲν θὰ ἐξετελεῖτο ἡ πρᾶξις, ἂν δὲν 
ἐδίδετο ἢ συμβουλή. "Όταν ὅμως ὃ ἴδιος κατηγοροῦσε τὸν 
Χαθρίαν ὅ, ὑπεστήριξεν, ἀντιθέτως, ὅτι ἐκεῖνος ποὺ ἐκτελεῖ 
μίαν πρᾶξιν, κάμνει βαρύτερον ἀδίχημα ἀπὸ ἐκεῖνον ποὺ τὴν 
συνεβούλευσε, διότι ἡ πρᾶξις δὲν θὰ ἐξετελεῖτο, ἂν δὲν ὑπῆρ- 
χε κάποιος νὰ τὴν ἐκτελέσῃι, ἀφροῦ τελικὸς σκοπὸς τῆς συμ- 
θουλῆς ἧτο ἢ ἐκτέλεσις. 


τά ΑΡΙΣΤΟΤΕΛΟΥΣ 


95 νου, οἷον χρυσὸς σιδήρου ἀχρήστότερος ὤν᾽ μεῖξον γὰρ ἡ 
κτῆσις διὰ τὸ χαλεπωτέραν εἶναι. "Αλλον δὲ τρόπον τὸ ἄφϑο- 
νον τοῦ σπανίου, ὅτι ἡ χρῆσις ὑπερέχει' τὸ γὰρ πολλάκις 


τοῦ ὀλιγάκις ὑπερέχει, ὅθεν λέγεται 
ἄριστον μὲν ὕδωρ. 


90 Καὶ ὅλως τὸ χαλεπώτερον τοῦ ῥάονος' σπανιώτερον γάρ. 
"Αλλον δὲ τρόπον τὸ ῥᾷον τοῦ χαλεπωτέρου' ἔχει γὰρ ὣς 
βουλόμεϑα. Καὶ ᾧ τὸ ἐναντίον μεῖζον, καὶ οὗ ἢ στέρησις 
μείζων. Καὶ ἀρετὴ μὴ ἀρετῆς καὶ κακία μὴ κακίας μείζων" 
τὰ μὲν γὰρ τέλη, τὰ δ᾽ οὗ τέλη. Καὶ ὧν τὰ ἔργα καλλίω ἢ 

35 αἰσχίω, μείζω αὐτά, καὶ ὧν αἳ κακίαι καὶ αἷ ἀρεταὶ µεί- 
ῥους, καὶ τὰ ἔργα μείζω, ἐπείπερ ὡς τὰ αἴτια καὶ αἳ ἆρ- 


. λ 9 


, Ν 
χαί, καὶ τὰ ἀποβαίνοντα, καὶ ὣς τὰ ἀποβαίνοντα, καὶ τὰ 


6 ς . 


αἴτια καὶ αἱ ἀρχαί. Καὶ ὧν ἡ ὑπεροχὴ αἱρετωτέρα ἢ καλ- 

ο λίων, οἷον τὸ ἀκριβῶς ὁρᾶν αἰρετώτερον τοῦ ὀσφραίνεσθαι. 
1364» Καὶ γὰρ ὄψις ὀσφρήσεως: καὶ τὸ φιλέταιρον εἶναι τοῦ φι- 
λοχρήματον μᾶλλον κάλλιον, ὥστε καὶ φιλεταιρία φιλοχρη- 
ματίας. Καὶ ἀντικειμένως δὲ τῶν βελτιόνων αἱ ὑπερβολαὶ 
βελτίους καὶ καλλιόνων καλλίους. Καὶ ὧν αἲἷ ἐπιθυμίαι 


6 καλλίους ἢ βελτίους' αἱ γὰρ μείζους ὀρέξεις μειζόνων εἰσίν. 


1]. Πινδάρου «Ὀλυμπιόνιχος» 1. 

2, Εἰς ὁλόκληρον τὴν περικοπὴν ποὺ ἀρχ'ζει ἀπὸ τὰς λέξεις «τὸ 
σπανιώτερον ἐπίσης εἶναι προτιμότερον ἀπὸ τὸ ἄφθονον» ὁ ᾿Αριστο- 
τέλης θίγει χατ᾽ ἐναλλαγὴν τὰς διαφόρους πλευρὰς τοῦ προθλήματος 
τῆς ἀξίας, χωρὶς φυσικὰ νὰ πολυβπιμένῃ καὶ νὰ ξεκαθαρἰζῃ τὸ ζή- 
τημα. Παρατηρητέον ὅτι ἡ μὲν πρώτη ἄποφις (τὸ σπανιώτερον προ- 
τιμότερον ἀπὸ τὸ ἄφθονον) ἀντιμετωπίζει τὴν ὄψιν τῆς ἀνταλλακτι- 
κῆς ἀξίας, ἐν συνδυασμῷ μὲ τὸν νόμον τῆς προσφορᾶς καὶ ζητήσεως. 
"Ἡ δευτέρα πάλιν ἄποψις ἐξετάζει τὸ ζήτημα ἀπὸ τῆς πλευρᾶς τῆς 
ἀξίας χρήσεως, 


ΡΗΤΟΡΙΚΗ Α΄, Ί, 19648, 96ὅ--- 196485, δ (11) 


Τὸ σπανιώτερον ἐπίσης εἶναι προτιμότερον ἀπὸ τὸ ἄφθο- 
νον. “Ετσι ὃ χρυσὸς εἶναι προτιµότερος ἀπὸ τὸν σίδηρον, 
ἂν καὶ εἶναι ὀλιγώτερον χρήσιμος. Διότι ἡ ἀπόχτησις 
τοῦ χρυσοῦ, μὲ τὸ νὰ εἶναι δυσκολωτέρα, εἶναι καὶ προτι- 
μοτέρα ᾿Απὸ ἄλλης ὅμως ἀπόψεως τὸ ἄφθονον ὑπερέχει τοῦ 
σπανίου, διότι ἡ χρῆσις του εἶναι περισσότερον διαδεδομέ- 
νη. Καὶ ἐκεῖνο ποὺ συχνὰ εἶναι χρήσιμον, φυσικὰ εἶναι ἀνώ- 
τερον ἀπ᾽ ἐχεῖνο ποὺ σπανίως εἶναι χρήσιμον. Καὶ γι αὐτὸ 
ἐλέχθη : 

τὸ νερὸ εἶναι ὅ,τι καλύτερο ὑπάρχαι 1. 

Καὶ γενικὰ τὸ δυσχολώτερον εἶναι ἀνώτερον ἀπὸ τὸ εὖ- 
κολώτερον. Διότι εἶναι σπανιώτερον”. ᾿Απὸ ἄλλης ὅμως ἀπό- 
φεως τὸ εὐχολώτερον εἶναι ἀνώτερον ἀπὸ τὸ δυσκολώτερον, 
διότι τὸ διαθέτομεν κατὰ βούλησιν. 

᾿Ανώτερον ἐπίσης εἶναι ἐκεῖνο ποὺ καὶ τὸ ἀντίθετόν του 
εἶναι ἀνώτερον ἢ ποὺ Ἡ στἐρησίς του εἶναι περισσότερον 
αἰσθητή. Καὶ ἐκεῖνο ποὺ εἶναι ἀρετή, ὅπως καὶ ἐκεῖνο ποὺ 
εἶναι καχία, εἶναι ἀνώτερα ἀπὸ τὰ πράγματα ποὺ δὲν εἶναι 
οὔτε ἀρετὴ οὔτε κακία. Διότι ἢ ἀρετή, καθὼς χαὶ ἢ χαχία, 
εἶναι τελικοὶ σκοποί, ἐνῷ δὲν εἶναι τελικοὶ σχοποὶ ἐκεῖνα 
ποὺ δὲν εἶναι οὔτε ἀρετὴ οὔτε χαχία. 

Καὶ τὰ πράγματα ποὺ ἔχουν ὡραιότερα ἢ ἀσχημότερα 
ἀποτελέσματα εἶναι ἐπίσης ἀνώτερα. ᾿Ανώτερα ἀκόμη εἶναι 
ἐκεῖνα τὰ πράγματα ποὺ ἔχουν καλὰς ἢ κακὰς ἰδιότητας ση- 
μαντικωτέρας ἀπὸ ἄλλα. Τῶν πραγμάτων αὐτῶν καὶ τὰ ἀπο- 
τελέσματα εἶναι ἀνώτερα, διότι καὶ τὰ ἀποτελέσματα εἶναι 
ἀνάλογα πρὸς τὰς αἰτίας καὶ τὰς ἀρχὰς ἀπὸ ὅπου προέρχον- 
ται, καὶ αὐταὶ πάλιν εἶναι ἀνάλογοι πρὸς τὰ ἀποτελέσματα. 

"Ὅταν εὑρίσχωμεν ὅτι εἶναι προτιμότερον ἢ ὡραιότερον 
νὰ ὑπερέχωμεν κατὰ κάποιο πρᾶγμα καὶ ὄχι κατὰ κάποιο 
ἄλλο, ἀνώτερον εἶναι τὸ πρῶτον ἀπὸ τὸ δεύτερον. "τσι 
προτιμᾶ κανεὶς νὰ ἔχη ἰσχυρὰν ὅρασιν παρὰ ἰσχυρὰν ὄσφρη- 
σιν. Διότι ἣ ὅρασις εἶναι ἀνωτέρχ ἀπὸ τὴν ὄσφρησιν. 
Καὶ πάλιν τὸ νὰ ἀγαπᾷ κανεὶς ὑπερθολικὰ τοὺς φίλους του 
εἶναι ὡραιότερον ἀπὸ τὸ νὰ ἀγαπᾷ ὑπερβολικὰ τὰ χρή- 
ματα. Επομένως καὶ ἡ ἀγάπη τῶν φίλων εἶναι ἀνωτέρα 
ἀπὸ τὴν ἀγάπην τῶν χρημάτων. Καὶ ἀντιστοίχως, ἡ ὅπερ- 
δολικὴ ἀφθονία τῶν καλῶν εἶναι καλυτέρα χαὶ τῶν ὡραίων 
εἶναι ὡραιοτέρα. 

Προτιμότερα ἐπίσης εἶναι τὰ πράγματα ποὺ γεννοῦν μέ- 
σα µας ἐπιθυμίας ὡραιοτέρας ἢ καλυτέρας. Διότι ἀνώτεροι 
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16 ΑΡΙΣΤΟΤΕΛΟΥΣ 


Καὶ τῶν καλλιόνων δὲ ἢ καὶ βελτιόνων αἱ ἐπιδυμίαι βελ. 
τίους καὶ καλλίους διὰ τὸ αὐτό, Καὶ ὧν αἱ ἐπιστῆμαι καλ- 
λίους ἢ σπουδαιότεραι, καὶ τὰ πράγματα καλλίω καὶ σπου- 
δαιότερα᾽ ὡς γὰρ ἔχει ἡ ἐπιστήμη, καὶ τὸ ἀληϑές᾽ κελεύξι δὲ 


τὸ αὐτῆς ἑκάστη. Καὶ τῶν σπουδαιοτέρων δὲ καὶ καλλιόνων 


Ια] 


3 Ῥω , 


αἱ ἐπιστῆμαι ἀνάλογον διὰ ταὐτά, Καὶ ὃ κρίνειαν ἂν ἢ κε- 
κρίκασιν οἱ φρόνιμοι ἢ πάντες ἢ οἳ πολλοὶ ἢ οἳ πλείους ἢ 
οἷ κράτιστοι ἀγαθὸν ἢ μεῖξον, ἀνάγκη οὕτως ἔχειν, ἢ ἁπλῶς 
“λ τι Δ 4 ΄ 2 ν . - 4 

ἢ ἡ κατὰ τὴν φρόνησιν ἔκριναν. "ἔστι δὲ τοῦτο κοινὸν καὶ 


5 


κατὰ τῶν ἄλλων καὶ γὰρ τὶ καὶ ποσὸν καὶ ποιὸν οὕτως 
ἔχει ὡς ἂν ἡ ἐπιστήμη καὶ ἢ φρόνησις εἶποι. "Αλλ᾽ ἐπ' 
ἀγαθῶν εἰρήκαμεν: ὥρισται γὰρ ἀγαϑὸν εἶναι ὃ λαβόντα 
τὰ πράγματα φρόνησιν ἕλοιτ᾽ ἂν ἕκαστον: δῆλον οὖν ὅτι καὶ 
μεῖδον, ὃ μᾶλλον ἢ φρόνησις λέγει. Καὶ τὸ τοῖς βελτίοσιν 
ὑπάρχον, ἢ ἁπλῶς ἢ ᾗ βελτίους, οἷον ἡ ἀνδρία ἰσχύος. Καὶ 


ε 


ὃ ἕλοιτ᾽ ἂν ὁ βελτίων, ἢ ἁπλῶς ἢ ᾗ βελτίων, οἷον τὸ ἆδι- 
κεῖσῦαι μᾶλλον ἢ ἁδικεῖν τοῦτο γὰρ ὁ δικαιότερος ἂν ἕλοι- 
το. Καὶ τὸ ἥδιον τοῦ ἧττον ἡδέος' τὴν γὰρ ἡδονὴν πάντα 
διώκει, καὶ αὑτοῦ ἕνεκα τοῦ ἥδεσϑαι ὀρέγονται, ὥοισται δὲ 


τούτοις τὸ ἀγαϑὸν καὶ τὸ τέλος. "Ηδιον δὲ τό τε ἀλυπότερον 





1. Επιστήμη, ἀπὸ τὸ ἐπίσταμαι, σημαίνει πᾶσαν 
Ὑνῶσιν καὶ ὅλως διόλου ἐσφαλμένως ἔχει ἀποδοθῆ μὲ τὸν πολὺ 
στονώτερον ὅρον ἐπιστήμ. τη ὑπὸ τὴν σημερινὴν σημασίαν του. 

Ὁ. Δηλ. καὶ ἐκτὲς τῆς περιπτώσεως τῆς συγκρίσεως δύο ἄγα- 

θῶν διὰ νὰ εὑρεθῇ τὸ προτιμότερον, ποὺ ἀποτελεῖ τὸ θέμα ὁλοκλή- 
ρου αὐτοῦ τοῦ χεφαλαίου. 
8. ᾿Αξίζει νὰ προσέξωμεν τὴν γνώμην ποὺ διατυποῦται εἰς τὴν 
περικοπὴν αὐτὴν καὶ παρουσιάζεται συχνότατα καὶ εἰς ἄλλα χω- 
ρία τοῦ ἔργου τοῦ ᾿Αριστοτέλους, γνώμην Χατ᾽ ἐξοχὴν ἀριστοχρατι- 
κήν. ὑπὸ τὴν ἔννοιαν ὅτι πχτὰ τὸν ᾿Αριστοτέλην ὀρθὸν εἶναι ὅτι προ- 
τιμᾶται ἀπὸ τοὺς φρονίμους ἢ τοὺς κρατίστους καὶ ὄχι ὅτι προτιμᾶ- 
ται ἀπὸ τοὺς πεβρισσοτέρους. 


ΡΗΤΟΡΙΚΗ Α΄, 7, 19648, 6--ο6 ττ 


εἶναι αἱ ἐπιθυμίαι τῶν ἀνωτέρων πραγμάτων. Καὶ γιὰ τὸν 
ἴδιον λόγον αἱ ἐπιθυμίαι τῶν χαλυτέρων καὶ ὡραιοτέρων 
πραγμάτων εἶναι καλύτεραι καὶ ὠὡραιότεραι. 

Προτιμότερα ἐπίσης εἶναι τὰ πράγμαχτα ποὺ ἢ γνῶ- 
σις ' των εἶναι ὡραιοτέρα ἢ ἔχει μεγαλυτέραν σπουδαιότητα 
ἢ ἐκεῖνα ποὺ ἡ ἐνέργειά των εἶναι ὡραιοτέρα ἢ ἔχει μεγα- 
λυτέραχν σπουδαιότητα. Διότι ἡ γνῶσις εἶναι ἰσοδύναμος πρὸς 
τὴν ἀλήθειαν, Καὶ κάθε κύκλος γνώσεων ἀφερᾷ εἰς ὡρισμέ- 
νον θέμα. Διὰ τοὺς λόγους αὐτοὺς ὑφίσταται ἀναλογία με- 
ταξὺ τῆς σπουδαιότητος καὶ τῆς ὡραιότητος τῆς γνώσεως 
ἑνὸς πράγματος καὶ τῆς σπουδαιότητος χαὶ ὡραιότητος αὖ- 
τοῦ τοῦ πράγματος. 

᾿Εχεῖνο ποὺ θὰ ἔκριναν ἣ ἔχουν ἤδη κρίνει ὡς μεγαλύ- 
τερον καλὸν οἱ φρόνιμοι ἄνθρωποι, εἴτε ὅλοι, εἴτε ἕνας µε- 
γάλος ἀριθμὸς ἀπ᾽ αὐτούς. εἴτε οἱ περισσότεροι, εἴτε οἱ ἐπι- 
χρατέστεροι, ἀναγκαστικὰ θὰ εἶναι πράγματι μεγαλύτερον 
καλόν, εἴτε ἀπολύτως ἔκριναν ὅτι ἔτσι εἶναι τὸ πρᾶγμα, 
εἴτε σχετικῶς πρὸς τὴν εἰδικὴν ἄποψίν του ὁ καθένας. Τὸ 
δὲ κριτήριον αὐτὸ ἐφαρμότεταχι γενικὰ καὶ εἰς ὅλα τὰ ἄλλα 
ζητήματα". Καὶ πράγματι, ἡ φύσις, ἢ ποσότης καὶ ἢ ποιό- 
της τοῦ κάθε πράγματος εἶναι ἐκείνη ποὺ διαπιστώνεται ἀπὸ 
τοὺς φρονίμους καὶ γνώστας τοῦ θέματος ἀνθρώπους. ᾿Βδῶ 
ὅμως ἀσχολούμεθα μόνον μὲ τὸ καλόν. “ωρίσαμεν δὲ πρά- 
Ύματι ὡς χαλὸν ἐκεῖνο ποὺ θὰ ἐπροτιμοῦσαν ὅλα τὰ ὄντα, 
ἂν εἶχαν κρίσιν. Ειναι λοιπὸν φανερὸν ὅτι καὶ μεταξὺ δύο 
καλῶν μεγαλύτερον εἶναι ἐκεῖνο ποὺ ἡ ὀρθὴ κρίσις θὰ ἀπο- 
φανθῇ ὅτι εἶναι προτιμότερον". 

Ἡροτιμότερον ἐπίσης εἶναι ἐκεῖνο ποὺ ἀνήκει εἰς τοὺς 
χαλυτέρους, εἴτε ἀπολύτως, εἴτε κατὰ τὸ μέτρον ποὺ αὐτοὶ 
εἶναι χχλύτεροι. Ἔτσι ἡ ἀνδρεία εἶναι προτιμοτέρα ἀπὸ τὴν 
σωματικὴν δύναμιν. ᾿Αχόμη δὲ καὶ ἐκεῖνο ποὺ θὰ προτι- 
μοῦσε ὁ καλύτερος, εἴτε γενικῶς εἴτε κατὰ τὸ μέτρον ποὺ 
εἶναι καλύτερος. "Ετσι προτιμότερον εἶναι νὰ ἀδικῆται κα- 
νεὶς παρὰ νὰ ἀδικῇ. Διότι αὐτὸ θὰ προτιμοῦσε ὁ δικαιότε- 
ρος ἄνθρωπος. 

Προτιμότερον ἐπίσης εἶναι τὸ εὐχαριστότερον παρὰ τὸ 
ὀλιγώτερον εὐχάριστον. Πράγματι, ὅλα τὰ ὄντα ἐπιδιώκουν 
τὴν ἡδονὴν καὶ τὴν ζητοῦν χάριν αὐτῆς τῆς ἰδίας. ᾿Αλλ᾽ 
αὐτὰ τὰ στοιχεῖα ἀποτελοῦν, ὅπως εἴπομεν, τὸν ὁρισμὸν τοῦ 
καλοῦ καὶ τοῦ τελικοῦ σκοποῦ. Εἶναι δὲ εὐχαριστότερον 


18 ΑΡΙΣΤΟΤΕΛΟΥΣ 
καὶ τὸ πολυχρονιώτερον ἡδύ. Καὶ τὸ κάλλιον τοῦ ἧττον κα- 
λοῦ' τὸ γὰρ καλόν ἔστιν ἤτοι τὸ ἡδὺ ἢ τὸ καϑ᾽ αὐτὸ αἷρε- 
τόν. Καὶ ὅσων αὐτοὶ αὑτοῖς ἢ φίλοις βούλονται αἴτιοι εἶναι 
μᾶλλον, ταῦτα μείζω ἀγαϑά, ὅσων δὲ ᾖ κιστα, μείζω κακά. 
30 Καὶ τὰ πολυχρονιώτερα τῶν ὀλιγοχρονιωτέρων καὶ τὰ βε- 
βαιότερα τῶν ἀβεβαιοτέρων' ὑπερέχει γὰρ ἡ χρῆσις τῶν μὲν 
τῷ χρόνῳ τῶν» δὲ τῇ βουλήσει' ὅταν γὰρ βούλωνται, ὑπάρ- 
χει μᾶλλον ἢ τοῦ βεβαίου. Καὶ ὣς ἂν ἐκ τῶν συστοίχων καὶ 
τῶν ὁμοίων πτώσεων, καὶ τἆλλ᾽ ἀκολουϑεῖ, οἷον εἲ τὸ ἄν- 
35 δρείως κάλλιον καὶ αἱρετώτερον τοῦ σωφρόνως, καὶ ἀνδρία 
σωφροσύνης αἱρετωτέρα καὶ τὸ ἀνδρεῖον εἶναι τοῦ σωφρο- 
νεῖν. Καὶ ὃ πάντες αἱροῦνται τοῦ ὃ μὴ πάντες. Καὶ ὃ οἳ 
1365 απλείους ἢ «δ) οἱ ἐλάττους᾽ ἀγαϑὸν γὰρ ἦν οὗ πάντες ἐφίεν- 


ο ε 93 


ται, ὥστε καὶ μεῖξον οὗ μᾶλλον. Καὶ ὃ οἱ ἀμφισβητοῦντες 


Ε») ε 


5 5 3 . , 5. εν κά ’ ᾿ 4 η 
ἢ οἳ ἐχϑροὶ ἢ οἱ κρίνοντες ἢ οὓς οὗτοι κρίνουσιν' τὸ μὲν 


γὰρ ὡς ἂν εἰ πάντες φαῖεν ἐστί, τὸ δὲ οἱ κύριοι καὶ οἳ εἷ- 


1, Καὶ ἐδῶ ξαναγυρίζει εἰς τὴν ἡδονιστικὴν ἀντιμετώπισιν τῶν 
πραγμάτων, Βλ. ἄνωτ. κεφ. 6 ὑποσημειώσεις µου. 

9 Κάπως ἐλευθέρα µετάφρασις. ᾿Οφείλεται εἰς τὴν προσπάθειαν 
νὰ ἀποδοθῇ πιστά, ἀλλὰ νεοελληνικώτερα, τὸ νόημα, 

8. Πρ6Θλῆ. Τοπικὰ ΠΠ, ὃ. 

4. ᾿Ανωτέρω, εἰς τὴν ἀρχὴν τοῦ κεφ. δ. 


ΡΗΤΟΡΙΚΗ Α’, Ί, 18640, 20--186δα, 4 19 


ἐχεῖνο ποὺ μᾶς κουράζει ὀλιγώτερον ἢ μᾶς παρέχει ἡδονὴν 
ἐπὶ περισσότερον χρόνον '. 

Προτιμότερον ἐπίσης εἶναι τὸ ὡραιότερον παρὰ τὸ ὀλι- 
γώτερον ὡραῖον. Πράγματι, τὸ ὡραῖον εἶναι ἢ εὐχάριστον, 
ἢ προτιμητέον αὐτὸ καθ᾽ ἑαυτό. 

᾿Εκεῖνα ποὺ περισσότερον ἐπιθυμοῦν οἱ ἄνθρωποι νὰ 
προξενήσουν εἰς τὸν ἑαυτόν των ἢ εἰς τοὺς φίλους των, εἶναι 
τὰ μεγαλύτερα καλά. ᾿Εκεῖνα πάλιν ποὺ προσπαθοῦν, ἂν 
εἶναι δυνατόν, νὰ τὰ ἀποφύγουν 3 περισσότερον ἀπὸ κάθε 
ἄλλο, εἶναι τὰ μεγαλύτερα κακά. 

Τὰ διαρχέστερα ἀγαθὰ ἔχουν μεγαλυτέραν ἀξίαν παρὰ 
τὰ ὀλιγώτερον διαρκῆ, καὶ τὰ πιὸ σίγουρα ἔχουν μεγαλυτέ- 
ραν ἀξίαν παρὰ ἐκεῖνα ποὺ εἶναι ὀλιγώτερον σίγουρα. Τὸ 
πλεονέκτημα τῶν πρώτων συνίσταται εἰς τὴν παρατεταμένην 
χρησιμοποίησίν των, τῶν δευτέρων δὲ πάλιν εἰς τὸ ὅτι ἡμ.- 
ποροῦμεν νὰ τὰ χρησιμοποιήσωμεν κατὰ βούλησιν. Πράγ- 
ματι, ὅταν μᾶς ἔλθῃ ἡ ὄρεξις νὰ χρησιμοποιήσωμεν τὰ ἀγα- 
θά µας, ἐκεῖνα ποὺ εἶναι σίγουρα εἶναι πάντοτε εἰς τὴν 
διάθεσίν µας. 

“Ὅταν µία ἔννοια εἶναι προτιµοτέρα ἀπὸ μίαν ἄλλην, 
καὶ ὅλαι αἱ ἀντίστοιχοί της ἔννοιαι, ποὺ παρουσιάζουν τὴν 
αὐτὴν ἐνέργειαν εἴτε ὡς συγχεχριμένην ὁμοίαν περίπτωσιν, 
εἴτε ὡς ἐπακηλούθημα τῆς πρώτης ἐννοίας, εἶναι προτιµότε- 
ραι ἀπὸ τὰς ἀντιστοιχούσας εἰς τὴν δευτέραν ἔννοιαν ". "Ετσι, 
ἂν εἶναι ὡραιότερον καὶ εὐγενέστερον νὰ ἐνεργῇ κανεὶς μὲ 
γενναιότητα παρὰ μὲ περίσκεψιν, τότε καὶ ἡ γενναιότης 
εἶναι προτιμοτέρα ἀπὸ τὴν περίσκεψιν, καὶ τὸ γεγονός, ὅτι 
ὁ δεῖνα εἶναι γενναῖος ἐνῷ ὁ ἄλλος εἶναι φρόνιμος, καθιστᾷ 
τὸν πρῶτον ἀνώτερον ἀπὸ τὸν δεύτερον. 

᾿Εχεῖνο ποὺ ὅλοι τὸ προτιμοῦν, εἶναι ἀνώτερον ἀπὸ ἐκεῖ- 
νο ποὺ δὲν τὸ προτιμοῦν ὅλοι. Καὶ ἐκεῖνο ποὺ τὸ προτιμοῦν 
οἳ περισσότεροι, εἶναι ἀνώτερον ἀπὸ ἐκεῖνο ποὺ τὸ προτι- 
μοῦν οἱ ὀλιγώτεροι. Πράγματι, ὅπως ἐξετέθη ἤδη :, ἐκεῖνο 
ποὺ ὅλοι ἐπιδιώκουν εἶναι καλὀν. Καλύτερον εἶναι λοιπὸν 
ἐχεῖνο ποὺ ἐπιδιώχουν περισσότερον. Επίσης ἀνώτερον εἶναι 
ἐκεῖνο ποὺ ἐπιδιώκουν οἱ διάδιχοι ἢ οἱ ἐχθροί, ἢ ἐκεῖνο ποὺ 
προτιμοῦν οἳ δικασταὶ ἢ ἐκεῖνοι ποὺ δικάζονται ἀπ᾽ αὖ- 
τούς. [Εἰς τὴν πρώτην περίπτωσιν, πράγματι, εἶναι σὰν νὰ 
πρόχειται περὶ γνώμης ἕλου τοῦ χόσµου, εἰς δὲ τὴν δευτέ- 
ραν ὡσὰν νὰ πρὀχειται περὶ γνώμης τῶν ἁρμοδίων καὶ κα- 
τεχόντων τὸ ζήτημα. 
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6 δότες. Καὶ ὁτὲ μὲν οὗ πάντες μετέχουσι μεῖζον" ἀτιμία γὰρ 


10 


16 


26 


τὸ μὴ μετέχειν᾽ ὁτὲ δὲ οὗ μηδεὶς ἢ οὗ ὀλίγοι. Σπανιώτε- 
ρον γάρ. Καὶ τὰ ἐπαινετώτερα' καλλίω γάρ. Καὶ ὧν αἱ τι- 
μαὶ μείξους, ὡσαύτως: ἢ γὰρ τιμὴ ὥσπερ ἀξία τίς ἔστιν. 
Καὶ ὧν αἱ ζημίαι μείζους. Καὶ τὰ τῶν ὁμολογουμένων ἢ 
φαινομένων μεγάλον μείζω. Καὶ διαιρούμενα δὲ εἰς τὰ 

Ζ . 5. , ΄ κ , . ε Ζ ΄ 
μέρη τὰ αὐτὰ μείζω φαίνεται᾽ πλειόνων γὰρ ὑπερέχειν φαί- 
νεται, ὅθεν καὶ ὁ ποιητής φησι πεῖσαι τὸν Μελέαγρον 
ἀναστῆναι 

ὅσσα κάκ᾽ ἀνϑρώποισι πέλει τῶν ἄστυ ἁλώῃ' 


λαοὶ μὲν φϑενύϑουσι, πόλιν δέ τε πῦρ ἀμαϑύνει, 


τέκνα δέ τ᾽ ἄλλοι ἄγουσιν. 
Καὶ τὸ συντιϑέναι δὲ καὶ ἐποικοδομεῖν, ὥσπερ ᾿Επίχαρμµος, 
διά τε τὸ αὐτὸ τῇ διαιρέσει' (ἡ γὰρ σύνϑεσις ὑπεροχὴν δεί- 
κνυσι πολλὴν) καὶ ὅτε ἀρχὴ φαίνεται μεγάλων καὶ αἴτιον. 


᾿Επεὶ δὲ τὸ χαλεπώτεοον καὶ σπανιώτερον μεῖξον, καὶ οἱ 
καιροὶ καὶ αἳ ἡλικίαι καὶ οἳ τόποι καὶ οἱ χρόνοι καὶ αἳ 
δυνάμεις ποιοῦσι μεγάλα” εἰ γὰρ παρὰ δύναμιν καὶ παρὰ 
[4 4 1 Δ 4 4 , . 9 ο 34 2 Ν - Ρα] 
ἡλικίαν καὶ παρὰ τοὺς ὁμοίους, καὶ εἰ οὕτως ἢ ἐνταῦθα ἢ 
τότε, ἕξει μέγεθος καὶ καλῶν καὶ ἀγαϑῶν καὶ δικαίων καὶ 


τῶν ἐναντίων, ὅϑεν καὶ τὸ ἐπίνραμμα τῷ ὀλυμπιονίκῃ᾽ 


1. Ἰλιάδ, 1, 699 - 594. (Μετάφρ. Πάλλη). Ἡ περικοπή, ποὺ πα- 
ραθέτει ὃ “Αριστοτέλης, ἔχει οὐσιώδεις διαφορὰς ἀπὸ τὸ σωζόμενον 
κείμενον τῆς Ἰλιάδος. 

2. Πυθαγόρειος φιλόσοφος καὶ κωμικὸς ποιητής. ᾿Εγεννήθη εἰς 
τὴν Κῶ κατὰ τὸ 450 π.Χ. καὶ ἔζησεν εἰς τὴν αὐλὴν τοῦ τυράννου. 
τῶν Συρακουσῶν “Ἱέρωνος. "Βγραφεξ πολλὰς κωμῳδίας μὲ θέµατα ἀπὸ 
τὴν μυθολογίαν καὶ τὴν λαϊκην ζωήν. 


ΡΗΤΟΡΙΚΗ Α’, Ἰ, 186δα, ὅ-- οὔ 81 


"Καὶ πάλιν, ἄλλοτε μὲν εἶναι προτιμότερον ἐκεῖνο τὸ χα- 
λὸν ποὺ τὸ ἔχει καὶ ὅλος ὁ ἄλλος κόσμος. Διότι τὸ νὰ μὴ 
τὸ ἔχη κατ ἐξαίρεσιν κάποιος. εἶναι ἀτιμωτιχόν. Άλλοτε 
ὅμως ἐκεῖνο ποὺ δὲν τὸ ἔχει Χχνείς, ἢ τὸ ἔχουν μόνον ὀλί- 


γοι, διότι εἶναι σπανιώτερον. 


Μεγαλύτερα ἐπίσης εἶναι ἐκεῖνα τὰ καλὰ ποὺ εἶναι πε- 
ρισσότερον ἄξια ἐπαίνου. Διότι αὐτὰ εἶναι ὡραιότερα. Καὶ 
ἐκεῖνα ποὺ μᾶς προξενοῦν μεγαλυτέρας τιμάς, διότι ἢ τιμὴ 
ποὺ μᾶς ἀπονέμεται εἶναι ἕνα εἶδος ἐκτιμήσεως τῆς ἀξίας 
μας. Επίσης ἐκεῖνα ποὺ ἐπισύρουν τὰς βαρυτέρας ποινὰς 
(εἶναι μεγαλύτερα κακά). 

Τὸ ἴδιο συμβαίνει καὶ μὲ τὰ πράγματα ποὺ εἶναι µεγα- 
λύτερα ἀπὸ ὅσα κοινῶς ἀναγνωρίζονται ἢ φαίνονται μεγάλα. 
Τὰ ἴδια δὲ πράγματα, ἂν τὰ χωρίσωμεν εἰς πολλὰ μέρη, 
φαίνονται μεγαλύτερα, διότι δίδουν τὴν ἐντύπωσιν ὅτι ὑπε- 
ρέχουν ἀπὸ πολλὰ πράγματα. Γι αὐτὸ καὶ ὁ ποιητὴς λέγει 
ὅτι ὁ Μελέαγρος ἐπείσθη νὰ πάῃ νὰ πολεμήση; (ὅταν ἡ γυ- 
ναῖκα του τοῦ ἀπηρίθμησεν ὅλας τὰς συνεπείας ποὺ ὑφίσταν- 
ται οἱ κάτοιχοι μιᾶς πόλεως ποὺ κατακτᾶται ἀπὸ τὸν ἐχθρόν, 
μὲ τὰ ἑξῆς λόγια): 

Κι’ ὅλες μιὰ μιὰ τὶς πίκρες 

τ᾽ἀράδιασε τῶν δύστυχων ποὺ τοὺς πάρθη τὸ Κάστρο) 

σφάζουνται οἵ ἄντρες, ἢ φωτιὰ τὰ κάστρα τους ρημάζει' 

ὀχτροὶ τοὺς παίρνουν τὰ παιδιά 1. 


Τὸ ἴδιον ἀποτέλεσμα ποὺ φέρει ἡ ἀνάλυσις, τὸ ἐπιτυγ- 
χάνει κανεὶς καὶ μὲ τὴν σύνθεσιν καὶ τὴν ἐπέκτασιν τοῦ θέ- 
ματος. Αὐτὸ κάμνει ὁ ᾿Επίχαρμος ». Καὶ πράγματι, ἢ σύνθε- 
σις παρουπιάζει μεγάλην ὑπεροχὴν καὶ τὰ ἐξεταζόμενα πρά- 
γματα ἐμρανίζοντα: ὡς ἀρχὴ χαὶ αἰτία μεγάλων ἄπο- 
τελεσμάτων. 

Καὶ ἐπειδὴ) ἀνώτερον εἶναι τὸ δυσκολώτερον ἢ τὸ σπα- 
νιώτερον, αἱ περιστάσεις, ἢ ἡλικία, ὁ τόπος, ὁ χρόνος καὶ 
αἱ δυνάμεις ποὺ διαθέτει κανείς, εἶναι συντελεσταὶ τῆς ἀξίας 
τῶν διαφόρων πραγμάτων. Πράγματι, ἂν ἐκτελέσωμεν κάτι 
δυσανάλογον πρὸς τὰς δυνάμεις µας ἢ πρὸς τὴν ἡλιχίαν µας 
Ἡ πρὸς ἐκεῖνο ποὺ συνήθως ἠμποροῦν νὰ ἐχτελέσουν οἱ 
ὅμοιοί µας, Ἡ κατὰ τοιοῦτον τρόπον ἢ εἰς ὡρισμένον τόπον 
καὶ χρόνον, ἡ πρᾶξις µας θὰ χαρακτηρισθῇ ὡς ὡραία, καλή, 
δικαία, ἢ ἀντιθέτως. Καὶ αὐτὴν τὴν ἔννοιαν ἔχει τὸ γνωστὸν 
ἐπίγραμμα εἰς τὸν ᾿Ολυμπιονίκην: 
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πρόσϑε μὲν ἀμφ᾽ ὤμοισιν ἔχων τραχεῖαν ἄσιλλαν 
ἰχδῦς ἐξ "Άργους εἰς Τεγέαν ἔφερον. 


Καὶ ὃ ᾿Ιφικοάτης αὑτὸν ἐνεκωμίαζε λέγων ἐξ ὧν ὑπῆρξεν 
ταῦτα. Καὶ τὸ αὐτοφυὲς τοῦ ἐπικτήτου᾽ χαλεπώτερον γάρ. 

30 Ὅθεν καὶ ὃ ποιητής φησιν 

αὐτοδίδακτος δ᾽ εἰμί. 
Καὶ τὸ μεγάλου μέγιστον μέρος, οἷον Περικλῆς τὸν ἐπιτά- 
/ 4 ΄ 3 - ΄ 3 - σ 

φιον λέγων, τὴν νεότητα ἔκ τῆς πόλεως ἀνῃρῆσθαι ὥσ- 
περ τὸ ἔαρ ἐκ τοῦ ἐνιαυτοῦ εἰ ἐξαιρεϑείη. Καὶ τὰ ἐν χρείᾳ 
35 μείξονι χρήσιμα, οἷον τὰ ἐν γήρᾳ καὶ νόσοις. Καὶ δυοῖν 
τὸ ἐγγύτερον τοῦ τέλους. Καὶ τὸ αὐτῷ καὶ ἁπλῶς. Καὶ τὸ 
δυνατὸν τοῦ ἀδυνάτου᾽ τὸ μὲν γὰρ αὐτῷ, τὸ δ᾽ οὔ. Καὶ τὰ 
ἐν τέλει τοῦ βίου᾽ τέλη γὰρ μᾶλλον τὰ πρὸς τῷ τέλει. Καὶ 
1365 » τὰ πρὸς ἀλήϑειαν τῶν πρὸς δόξαν. Όρος δὲ τοῦ πρὸς δό- 
ξαν, ὃ λανϑάνειν μέλλων οὐκ ἂν ἕλοιτο. 4ιὸ καὶ τὸ εὖ 
» - 5 - / Ελ η ώὥ . 
πάσχειν τοῦ εὖ ποιεῖν δόξειεν ἂν αἱρετώτερον εἶναι τὸ 


μὲν γὰρ κἂν λανϑάνῃ αἱρήσεται, ποιεῖν δ᾽ εὖ λανϑάνων 


1. Τὸ ἐπίγραμμα αὐτὸ ἀναφέρεται ἀπὸ τὸν Εὐστάθιον εἰς τὰ σχό- 
λιά του εἰς τὸν “Όμηρον σελ. 1161. ᾽Αποδίδεται δὲ εἰς τὸν Σιμωνίδην. 

9. Στρατηγὸς ᾿Αθηναῖος, ταπεινῆς καταγωγῆς. Ἤ φράσις αὐτὴ 
τοῦ Ἰφικράτους παρουσιάζεται καὶ κατωτέρω (κεφ. 9 ἐδ. 81) ὑπὸ 
τὴν πληρεστέραν της μορφὴν «ἐξ οἵων εἰς οἷα 1» 

8. Φράσις τοῦ ἀοιδοῦ Φημίου, Ὄδυσ. Χ, 941. 

4. Τὸ χωρίον αὐτὸ δὲν ὑπάρχει εἰς τὸν ᾿Επιτάφιον τοῦ Πε- 
ρικλέους, ποὺ μᾶς εἶναι γνωστὸς ἀπὸ τὸν θουχυδίδην. Κατὰ τὴν γνώ- 
μην τοῦ ἱστορικοῦ Γ. Κορδάτου, φαίνεται ὅτι, ἐκτὸς τοῦ κειμένου 
τοῦ θουκυδίδου, ὑπῆρχαν καὶ ἄλλαι ἐκδόσεις, ὅπως θὰ ἐλέγαμεγ: 
σήμερον, μὲ τὸν περίφημον Ἐπιτάφιον τοῦ Περικλέους. Καὶ 
τοῦτο ἐξάγεται ἀπὸ τὰς ἁπομιμήσεις ὅλων σχεδὸν τῶν ἐχφωνη- 
θέντων μεταγενεστέρως ἐπιταρφίων εἰς πολεμιστὰς ᾿Αθηναίους πεσόν- 
τας εἰς τὸ πεδίον τῆς μάχης. Ὁ ᾿Αριστοτέλης λοιπὸν εἶχεν ὑπ ὄψιν του 
ἄλλο κείμενον ἐπιταφίου καὶ ὄχι τὸν ἐπιτάφιον τοῦ θουχυδίδη. "Αλλωσ-. 
τε καὶ εἰς τὴν «᾿Αθηναίων Πολιτείαν» του καὶ εἰς τὰ «Πολιτικά» του 
δὲν συμδουλεύεται πάντοτε τὸν Θουχυδίδην ἀναφορικῶς μὲ γεγονότα 
καὶ πρόσωπα ποὺ ἐρευνῶνται καὶ κρίνονται ἀπὸ τὸν μεγάλον ἱστορικόν. 

5. Δηλ. ἢ εὐτυχία. Ἡ περικοπὴ αὐτὴ ἔχει τελείως παρανοηθῆ 
ἀποδοθεῖσα μὲ τὸ νόημα «ὅτι προτιµότερα εἶναι ἐκεῖνα ποὺ μᾶς χρη- 
σιμεύουν εἰς τὰ τέλη τοῦ βίου μας». 
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Πρῶτα, φορτωμένος μιὰ βαρειὰ χαμαλίκα 
κουθαλοῦσα ψάρια ἀπὸ τὸ "Αργος στὴν Τεγέα !. 


Ὁ Ἰφικράτης ; ἐπίσης μὲ καμάρι ἀνέφερεν ἀπὸ ποῦ ξε- 
κίνησε διὰ νὰ φθάση ἐκεῖ ποὺ ἔφθασε. 

-. Ἐπίσης τὸ καλὸν ποὺ προέρχεται ἀπὸ ἡμᾶς τοὺς ἰδίους 
εἶναι ἀνώτερον ἀπ᾽ ἐκεῖνο ποὺ ἀπεκτήσαμεν ἄλλοθεν, διότι 
εἶναι δυσχολώτερον. 

Καὶ γι΄ αὐτὸ ὁ ποιητὴς εἶπε : 

κ᾿ εἶμ᾽ αὐτοδίδακτος ἐγώ ὃ, 

Μεγάλην ἀξίαν ἔχει ἀκόμη καὶ τὸ μεγαλύτερον μέρος 
ἑνὸς πράγματος μεγάλου. Ἔϊτσι ὁ Περικλῆς εἶπεν εἰς τὸν 
"Επιτάφιόν του ὅτι. ἂν «χαθῇ ἡ νεολαία ἀπὸ τὴν πόλιν, θὰ 
εἶναι σὰν νὰ λείψῃ ἀπὸ τὸ ἔτος ἡ ἄνοιξις» ', 

Προτιμότερα ἐπίσης εἶναι ἐκεῖνα ποὺ μᾶς εἶναι χρήσιμα 
εἰς τὴν ἐποχὴν μεγαλυτέρας ἀνάγκης, ὅπως λόγου χάριν 
ὅσα εἶναι χρήσιμα εἰς τὸ γῆρας ἢ εἰς τὴν ἀσθένειαν. ᾿Αχό- 
µη, ἀπὸ δύο πράγματα προτιμότερον εἶναι ἐκεῖνο ποὺ μᾶς 
προσεγγίζει περισσότερον πρὸς τὸν σκοπὸν ποὺ ἐπιδιώκο- 
μεν. Καὶ ἐχεῖνο ποὺ εἶναι χρήσιμον εἰς τὸ συγκεκριμένον 
πρόσωπον ποὺ ἔχομεν ὑπ ὄψιν μας, ἀπὸ ἐκεῖνο ποὺ εἶναι 
γενικῶς καὶ ἀορίστως χρήσιμον. Τὸ δυνατὸν εἶναι προτιμό- 
τερον ἀπὸ τὸ ἀδύνατον, διότι τὸ δυνατὸν ἠμπορεῖ νὰ τὸ χρη- 
σιμοποιήσῃ ὁ καθένας, ὄχι ὅμως καὶ τὸ ἀδύνατον. Καὶ ἐκεῖ- 
να ποὺ περιέχονται μέσα εἰς τὸν σκοπὸν τῆς ζωῆς 5. Διότι 
ἐκεῖνα ποὺ εἶναι τελικοὶ σχοποὶ εἶναι ἀνώτερα, παρὰ ἐκεῖνα 
ποὺ ἁπλῶς μᾶς ὁδηγοῦν πρὸς τὸν τελικὸν σχοπόν. 

Προτιμότερα εἶναι ἐκεῖνα ποὺ ἀνταποχρίνονται πρὸς τὴν 
ἀλήθειαν, ἀπὸ ἐκεῖνα ποὺ γίνονται πρὸς ἀπόχτησιν δόξης. 
“Ορισμὸς δὲ τῶν πράξεων ποὺ ἐκτελοῦνται πρὸς ἀπόκτησιν 
δόξης, εἶναι ὁ ἑξῆς : Πράξεις ποὺ δὲν θὰ ἥμεθα διατεθειµέ- 
νοι νὰ ἐχτελέσωμεν ἂν ἐπρόκειτο νὰ μείνουν ἄγνωστοι. Καὶ 
γι αὐτὸ θὰ κριθῇ προτιμότερον τὸ νὰ εὐεργετῆται κανεὶς 
παρὰ τὸ νὰ εὐεργετῇ. Διότι τὸ πρῶτον θὰ τὸ δεχθῇ κανεὶς 
εὐχαρίστως, ἔστω καὶ ἂν πρόκειται νὰ μείνῃ ἄγνωστον, ἐνῷ 
κανεὶς δὲν εἶναι πιθανὲν νὰ χάμη εὐεργεσίας, ἂν αὐταὶ πρὀ- 
χειται νὰ μὴ γίνουν γνωσταί. 

Μεγαλυτέραν ἀξίαν ἔχουν ἐπίσης ἐχεῖνα ποὺ ὁ καθένας 
ἐπιθυμεῖ νὰ ὑπάρχουν πράγματι, παρὰ ἐχεῖνα ποὺ ἀρκεῖται 


10 
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οὗ δοκεῖ ἂν ἑλέσθαι, Καὶ ὅσα εἶναι μᾶλλον ἢ δοκεῖν βού- 
λονται πρὸς ἀλήϑειαν γὰρ μᾶλλον. Διὸ καὶ τὴν δικαιοσύ- 
γην φασὶ μικρὸν εἶναι, ὅτι δοκεῖν ἢ εἶναι αἱρετώτερον" 
τὸ δὲ ὑγιαίνειν οὔ. Καὶ τὸ πρὸς πολλὰ χρησιμώτερον, οἷον 


Ν λ μὶ 


τὸ πρὸς τὸ ζῆν καὶ εὖ ζῆν καὶ τὴν ἡδονὴν καὶ τὸ πράττειν 
τὰ καλά. Διὸ [καὶ] ὃ πλοῦτος καὶ ἢ ὑγίεια μέγιστα δοκεῖ 
εἶναι ἅπαντα γὰρ ἔχει ταῦτα, Καὶ τὸ ἀλυπότερον καὶ τὸ 
μεϑ᾽ ἡδονῆς πλείω γὰρ ἑνός, ὥστε ὑπάρχει καὶ ἢ ἡδονὴ 
ἀγαϑὸν καὶ ἡ ἁλυπία. Καὶ δυοῖν ὃ τῷ αὐτῷ προστιϑέμε- 
γον μεῖζον τὸ ὅλον ποιεῖ, Καὶ ἃ μὴ λανϑάνει παρόντα ἢ 
ἃ λανϑάνει" πρὸς ἀλήϑειαν γὰρ τείνει ταῦτα. Διὸ τὸ πλου- 
τεῖν φανείη ἂν μεῖζον ἀγαθὸν τῷ δοκεῖν. Καὶ τὸ ἄγαπη- 
τόν, καὶ τοῖς μὲν μόνον τοῖς δὲ μετ᾽ ἄλλων. Διὸ καὶ οὖκ 
ἴση ζημία, ἄν τις τὸν ἑτερόφϑαλμον τυφλώσῃ καὶ τὸν δύ᾽ 
ἔχοντα' ἀγαπητὸν γὰρ ἀφήῄρηται. ᾿ Εκ τίνων μὲν οὖν δεῖ τὰς: 
πίστεις φέρειν ἐν τῷ προιρέπειν καὶ ἀποτρέπειν, σχεδὸν. 


εἴρηται. 


8. Μέγιστον δὲ καὶ κυριώτατον ἁπάντων πρὸς τὸ δύνα-- 
σθαι πείϑειν καὶ καλῶς συμβουλεύειν τὰς πολιτείας ἆπά-. 
σας λαβεῖν καὶ τὰ ἑκάστης ἔδη καὶ νόμιμα καὶ συμφέ- 


ροντα διελεῖν. []είϑονται γὰρ ἅπαντες τῷ συμφέροντι, 


συμφέρει δὲ τὸ σῶξον τὴν πολιτείαν. "Κτι δὲ κυρία μέν 


ΡΗΤΟΡΙΚΗ Α΄, 1, 18650, ὅ--8, 196580, 26 85 


νὰ πιστεύὐῃ ὁ κόσμος ὅτι ὑπάρχουν. Διότι τὰ πρῶτα ἄντα- 
ποχρίνονται περισσότερον πρὸς τὴν ἀλήθειαν. Γι᾿ αὐτὸ λέ- 
γουν ὅτι ἡ δικαιοσύνη εἶναι εὔχολον πρᾶγμα, διότι ὁ κα-. 
θένας ἀρκεῖται νὰ φαίνεται ὅτι εἶναι χωρὶς νὰ ἐπιδιώχη νὰ 
εἶναι πραγματιχὰ δίκαιος. Δὲν συμδαίνει ὅμως τὸ ἴδιο πρᾶ- 
γμα καὶ μὲ τὴν ὑγείαν. 

Προτιμότερον ἐπίσης εἶναι ἐχεῖνο ποὺ εἶναι χρήσιμον 
πρὸς πολλοὺς σκοπούς. "Ετσι προτιµότερα εἶναι ἐκεῖνα ποὺ 
χρησιμεύουν εἷς τὸ νὰ ζῇ χανεὶς καὶ νὰ ζῇ καλὰ καὶ τοῦ 
παρέχουν τὰ μέσα καὶ τῆς ἡδονῆς καὶ τῆς ἐκτελέσεως καλῶν 
πράξεων. Γι΄ αὐτὸ ὁ πλοῦτος καὶ ἡ ὑγεία θεωροῦνται τὰ με- 
γαλύτερα καλά. διότι μέσα σ᾽ αὐτὰ τὰ δύο περιέχονται καὶ 
ὅλα τὰ ἄλλα. Ηροτιμότερον ἐπίσης εἶναι ἐκεῖνο ποὺ ἐπιτυγ- 
χάνεται χωρὶς βάσανα καὶ μὲ ἡδονήν. Διότι τότε μᾶλλον 
ἔχομεν δύο καλὰ καὶ ὄχι ἕνα. ᾿Αφ᾽ ἑνὸς τὴν ἡδονὴν καὶ ἀφ᾽ 
ἑτέρου τὴν ἔλλειψιν λύπης. ᾽ 

᾿Απὸ δύο καλὰ μεγαλύτερον εἶναι ἐκεῖνο πού, ὅταν προσ- 
τεθῇ εἰς τρίτον, μᾶς δίδει μεγαλύτερον ἄθροισμα. ᾿Επίσης 
τὰ πράγματα ποὺ δὲν διαφεύγουν τὴν προσοχὴν εἶναι ἀνώ- 
τερα ἀπ᾽ ἐκεῖνα ποὺ διαφεύγουν τὴν προσοχήν. Διότι τὰ 
πρῶτα εὑρίσκονται πλησιέστερα πρὸς τὴν πραγματικότητα. 
Γι αὐτό. προφανῶς, ὁ ἀληθινὸς πλοῦτος εἶναι ἀνώτερος ἀπὸ 
τὸν φαινομενικὸν πλοῦτον. 

Προτιμότερον ἐπίσης εἶναι καὶ ἐκεῖνο ποὺ ἀγαπῶμεν. 
Καὶ ἄλλην ἀγάπην ἔχομεν ὅταν αὐτὸ εἶναι μοναδικόν, ἄλλην 
δὲ ὅταν, ἐκτὸς τούτου, ὑπάρχουν καὶ ἄλλα πράγματα. Καὶ 
γι αὐτὸ δὲν τιμωρεῖται μὲ τὴν αὐτὴν ποινὴν ἐκεῖνος ποὺ 
βγάζει τὸ μάτι ἑνὸς μονοφθάλμ.ου χαὶ ἐκεῖνος ποὺ βγάζει τὸ 
μάτι ἑνὲς ἀρτιμελοῦς ἀνθρώπου. Διότι ὁ πρῶτος ἀφήρεσεν 
ἐκεῖνο ποὺ ἰδιαιτέρως ἀγαποῦσε ὁ παθών. 

᾿Εξεθέσαμεν ἔτσι ὅλα σχεδὸν τὰ στοιχεῖα, ἀπὸ τὰ ὁποῖα 
πρέπει νὰ καταρτίζη τὰ ἐπιχειρήματά του ὃ ρήτωρ ποὺ θέ- 
λει νὰ προτρέψῃ ἢ νὰ ἀποτρέφψη. 


8. ΠΕΡΙ ΤΩΝ ΠΟΛΙΤΕΥΜΑΤΩΝ 


Ἡ μεγαλυτέρα καὶ κυριωτέρα ἀπὸ ὅλας τὰς προὐποθέ- 
σεις, διὰ νὰ εἶναι εἰς θέσιν ὁ πολιτικὲς ρήτωρ νὰ κάμνῃ ὁρ- 
θὰς προτάσεις χαὶ νὰ πείθη, εἶναι τὸ νὰ γνωρίζῃ ὅλα τὰ 
πολιτεύματα καὶ νὰ ἠαπορῇ νὰ διακρίνῃ τὰ ἔθιμα, τοὺς νό- 
μους καὶ τὰ συμφέροντα τοῦ καθενός. 
| Πράγματι, ὅλοι ἀποδέχονται τὰς ὠφελίμους εἰσηγήσεις. 

"ὠφέλιμον δὲ εἶναι κυρίως ἐκεῖνο ποὺ σώσει τὸ πολίτευμα. 
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ἔστιν ἡ τοῦ κυρίου ἀπόφασις, τὰ δὲ κύρια διῄρηται κατὰ 
τὰς πολιτείας ὅσαι γὰρ αἱ πολιτεῖαι, τοσαῦτα καὶ τὰ 
κύριά ἐστιν. Εἰσὶν δὲ πολιτεῖαι τέτταρες, δημοκρατία ὁλι- 
90 γαρχία ἀριστοκρατία μοναρχία, ὥστε τὸ μὲν κύριον καὶ τὸ 
κρῖνον τούτων τί ἐστιν μόριον ἢ ὅλον τούτων, Ἔσιιν δὲ δη- 
Ῥ -. ΄ 9 τ [4 / . » 0 

μοκρατία μὲν πολιτεία ἓν ᾗ κλήρῳ διανέμονται τὰς ἀοχάς, 
ὀλιγαρχία δὲ ἐν ᾗ [οἱ] ἀπὸ τιμημάτων, ἀριστοκρατία δὲ ἓν 
ᾗ κατὰ τὴν παιδείαν. {Παιδείαν δὲ λέγω τὴν ὑπὸ τοῦ νόμου 
935 κειμένην: οἱ γὰρ ἐμμεμενηκότες ἐν τοῖς νομίμοις ἐν τῇ 
ἀριστοκρατίᾳ ἄρχουσιν. ᾿Ανάγκη δὲ τούτους φαίνεσθαι 
ἀρίστους, ὃθεν καὶ τοὔνομα εἴληφεν τοῦτο. Μοναρχία ὁ᾽ 

» . 5, 3 τ ς ’ / 9 9 ΄ 
1366 α ἐστὶν κατὰ τοὔνομα ἐν ᾗ εἷς ἁπάντων κύριός ἔστιν' τούτων 
δὲ ἡ μὲν κατὰ τάξιν τινὰ βασιλεία, ἢ δ᾽ ἀόριστος τυραννίς" 
τὸ δὲ τέλος ἑκάστης πολιτείας οὐ δεῖ λανϑάνειν᾽ αἱροῦνται 
γὰρ τὰ πρὸς τὸ τέλος. "ἔστι δὲ δημοκρατίας μὲν τέλος ἐλευ- 
6 δερία, ὀλιγαρχίας δὲ πλοῦτος, ἀριστοκρατίας δὲ τὰ περὶ παι- 
δείαν καὶ τὰ νόμιμα...... τυραννίδος δὲ φυλακή. Δῆλον 
τ σ . Μ . Ζ ε ιά » |) / 4 ῤ 
οὖν ὅτι τὰ πρὸς τὸ τέλος ἑκάστης ἔδη καὶ νόμιμα καὶ συμφέ- 
ροντα διαιρετέον, εἴπερ αἱροῦνται πρὸς τοῦτο ἐπαναφέροντες. 
"ἐπεὶ δὲ οὐ μόνον αἱ πίστεις γίνονται δι᾽ ἀποδεικτικοῦ λό- 


10 γου ἀλλὰ καὶ δι ἠδικοῦ' (τῷ γὰρ ποιόν τινα φαίνεσϑαι τὸν 


1. Αὐτὴ ἧτο ἡ σύγχρονος τοῦ συγγραφέως μορρῇ τῆς ᾿Αθηναϊχῆς 
δημοκρατίας. Πράγματι, ὅσο προχωροῦσε ἢ παρακμή, περιωρίζατο ἢ 
δι᾽ ἐκλογῆς ἀνάθεσις τῶν ἀξιωμάτων εἰς ἀλάχιστα καὶ κατήντησεν 
εἰς τὴν ἐποχὴν τοῦ ᾿Αριστοτόλους σχεδὸν ὅλα νὰ μοιράζωνται μὲ 
χλῆρον. 

2. Δηλ. ἡ πλουτοκρατἰα. 


8. καὶ 4. Οἱ ὁρισμοί, ποὺ δίδει ἐδῶ ὁ ᾿Αριστοτέλης, ἀντιστοι- 
χοῦν, πιπἰα{15 πιπ(απά!δ, μὰ τὰς νεωτέρας ἐννοίας περὶ συνταγματι- 
κῆς χαὶ ἁπολύτου μοναρχίας. 


5. Καὶ ὄχι ἡ φρούρησις τοῦ τυράννου, ὅπως κακῶς ἀπεδόθη. 
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Επιπλέον ἡ κυριαρχία ἐκδηλώνεται ἀπὸ τοῦτο, ὅτι ἀπο- 
φασιστικὴ εἶναι ἡ γνώμη ἐκείνου ποὺ συγκεντρώνει τὴν κυ- 
ριαρχίαν. ᾿Αλλ᾽ ἢ κυριαρχικὴ ἐξουσία ποικίλλει ἀναλόγως 
πρὸς τὴν μορφὴν τοῦ πολιτεύματος. Πράγματι, ὅσα εἴδη πο- 
λιτευμάτων ὑπάρχουν, ἄλλοι τόσοι εἶναι οἱ φορεῖς τῆς χυ- 
ριαρχικῆς ἐξουπίας. 

Ὑπάρχουν τρία εἴδη πολιτευμάτων. Ἡ λαοκρατίχ. ἢ 
ὀλιγαρχία, ἢ ἀριστοκρατία καὶ Ἡ μοναρχία. Εἰς τρόπον ὥστε 
φορεὺς τῆς χυριαρχικῆς ἐξουσίας μὲ ἀποφασιστιχὴν γνώ- 
μην διὰ τὰς ὑποθέσεις τῆς πολιτείας εἶναι πάντοτε ἢ τὸ 
σύνολον τῶν μελῶν της ἢ μόνον ἓν μέρος αὐτῶν. 

Λαοχρατία εἶναι τὸ πολίτευμα ἐχεῖνο ὅπου τὰ διάφορα 
ἀξιώματα δίδονται εἰς τοὺς πολίτας δ:ὰ κλήρου. Ὄλιγαρ- 
χία, ἐκεῖνο ὅπου τὰ ἀξιώματα δίδονται εἰς τοὺς περισσότερον 
φορολογουμένους πολίτας”. ᾿Αριστοχρατία, τὸ πολίτευμα 
ὅπου οἱ περισσότερον μορφωμένοι κυδερνοῦν. ᾿Εννοῶ δὲ μόρ- 
φωσιν, ἐκείνην ποὺ καθορίζει ὁ νόμος. Πράγματι, ἡ ἐξου- 
σία εἰς τὰ ἀριστοχρατικὰ πολιτεύματα περιέρχεται εἰς ἐκεί- 
νους ποὺ μένουν πιστοὶ εἰς τὰς συνηθείας ποὺ ἔχουν πάρει 
δύναμιν νόμου. Πράγματι, αὐτοὶ φαίνονται ὡς ἄριστοι πολῖ- 
ται καὶ ἀπ᾽ ἐδῶ προῆλθε τὸ ὄνομα τῆς μορρῆς αὐτῆς τοῦ 
πολιτεύματος. Τέλος μοναρχία, ὅπως καὶ ἀπὸ τὸ ὄνομά της 
προκύπτει, εἶναι ἐκεῖνο τὸ πολίτευμα ὅπου ἕνας μόνον ἄρχη- 
γὸς κυριαρχεῖ τῆς πολιτείας. Ὑπάρχουν δὲ δύο εἰδῶν µο- 
ναρχίαι, ἐκείνῃ ποὺ διέπεται ἀπὸ κανόνας καὶ λέγεται βα- 
σιλεία", καὶ ἐκείνη ποὺ δὲν περιορίζεται ἀπὸ κανένα κανό- 
να καὶ λέγεται τυραννίς ". 

Δὲν πρέπει δὲ ὁ πολιτικὸς ρήτωρ νὰ ἀγνοῇ καὶ τὸν τελι- 
κὸν σκοπὸν τοῦ χαθενὸς πολιτεύματος. Διότι ὁ σκοπὸς καθο- 
ρίζει τὴν μορφήν των. Σκοπὸς δὲ τῆς μὲν λαοχρατἰας εἶναι 
ἡ ἐλευθερία. Τῆς ὀλιγαρχίας ἣ προστασία τῶν συμφερόντων 
τῆς πλουτοκρατίας. Τῆς ἀριστοκρατίας ἢ μόρφωσις τῶν πο: 
λιτῶν καὶ ἢ τήρησις τῶν πατροπαραδότων συνηθειῶν ποὺ 
ἔχουν πάρει δύναμιν νόμου. Τῆς τυραννίδος τέλος σκοπὸς 
εἶναι ἡ διατήρησις τῆς ἐξουσίας δ. Εἶναι λοιπὸν φανερὸν ὅτι 
πρέπει νὰ ἠμποροῦμεν νὰ διακρίνωμεν τὰ ἔθιμα. τοὺς νέμους 
καὶ τὰ συμφέροντα τοῦ κάθε εἴδους πολιτεύματος, ἀφοῦ αἱ 
ἀποφάσεις χάθε φορὰν λαμβάνονται ἐν ἀναφρορᾶ πρὸς τοὺς 
παράγοντας αὐτούς. 

Καὶ ἐπειδὴ πείθομεν ὄχι μόνον μὲ τὸ νὰ παράσχωμεν 
ἀποδείξεις, ἀλλὰ καὶ μὲ τὸ ἦθος µας (καὶ πραγμαχτικὰ ἐμ- 
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λέγοντα πιστεύομεν, τοῦτο δ᾽ ἐστὶν ἂν ἀγαϑὸς φαίνηται ἢ 
εὔνους ἢ ἄμφω) δέοι ἂν τὰ ἤϑη τῶν πολιτειῶν ἑκάστης ἔχειν 
ἡμᾶς: τὸ μὲν γὰρ ἑκάστης ἦθος πιϑανώτατον ἀνάγκη πρὸς 
ἑκάστην εἶναι. Ταῦτα δὲ ληφθήσεται διὰ τῶν αὐτῶν) τὰ μὲν 
γὰρ ἤδη φανερὰ κατὰ τὴν προαίρεσιν, ἡ δὲ προαίρεσις 
ἀναφέρεται ποὸς τὸ τέλος. 

΄ 4 5 -ἄἕ9 ΄ ε 

Ών μὲν οὖν δεῖ ὀρέγεσθαι προτρέποντας ὣς ἐσομένων 
ἢ ὄντων, καὶ ἐκ τίνων δεῖ τὰς περὶ τοῦ συμφέροντος πίστεις 
λαμβάνειν, ἔτι δὲ περὶ τῶν περὶ τὰς πολιτείας ἠθῶν καὶ. 

’ 4 , 4 - 3 ’ 253.59 ΄ 
νομίμων διὰ τίνων τε καὶ πῶς εὐπορήσομεν, ἐφ᾽ ὅσον ἦν 
τῷ παρόντι καιρῷ σύμμετρον, εἴρηται᾽ διηκρίβωται γὰρ 


ἓν τοῖς πολιτικοῖς περὶ τούτων. 


9. Μειὰ δὲ ταῦτα λέγω μεν περὶ ἀρετῆς καὶ κακίας καὶ 
καλοῦ καὶ αἰσχροῦ᾽' οὗτοι γὰρ σκοποὶ τῷ ἐπαινοῦντι καὶ 
φέγοντι συμβήσεται γὰρ ἅμα περὶ τούτων λέγοντας κἀκεῖ- 
να δηλοῦν ἐξ ὧν ποιοί τινες ὑποληφϑησόμεθα κατὰ τὸ 
5 ς 5 : ΄ Ζ ο 3 - 5 - 4 -» 
ἦϑος, ἥπερ ἦν δευτέρα πίστις" ἐκ τῶν αὐτῶν γὰρ ἡμᾶς τε 
καὶ ἄλλον ἀξιόπιστον δυνησόμεδα ποιεῖν πρὸς ἀρετήν. ᾿Επεὶ 
δὲ συμβαίνει καὶ χωρὶς σπουδῆς καὶ μειὰ σπουδῆς ἔπαι- 
γεῖν πολλάκις οὐ μόνον ἄνϑρωπον ἢ ϑεὸν ἀλλὰ καὶ ἄψυχα 
καὶ τῶν ἄλλων ζῴων τὸ τυχόν, τὸν αὐτὸν τρόπον καὶ περὶ 

1. Δηλ. οἱ κρατοῦντες, πρὸς τοὺς ὁποίους ἀπευθυνόμεθα, ἔχουν 
διαφόρους προθέσεις (προαἰρεσιν) Τῶν προθέσεών των εἰκὼν εἷ- 
ναι τὰ ἤ θη των, ἡ φυχική των διάθεσις. Αἱ δὲ προθέσεις των εἶναι 
διαφορετικαί, ἀναλόγως τοῦ εἴδους τοῦ πολιτεύματος, καὶ ἀνάλογοι 
πρὸς τὸν σκοπὸν ποὺ κάθε πολίτευμα ἔχει. 


9, Πολιτικὰ βιθλ. Γ΄ καὶ ἐπόμενα. 
3 Κεφ 2 8 ὃ, 
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πιστευόµεθα εἰς τὸν ρήτορα ἀνάλογα πρὸς τὰς ἰδιότητας 
ποὺ φαίνεται ὅτι ἔχει, δηλ. ἂν βλέπωμεν ὅτι εἶναι ἄνθρω- 
πος ἀξίας, ἢ θέλῃ τὸ καλόν μας, ἢ ὅτι συγχεντρώνει καὶ 
τὰ δύο αὐτὰ προσόντα), τότε, βέθαια, πρέπει νὰ γνωρίζωμεν 
ποῖον ἦθος ταιριάζει εἰς χάθε μορφὴν πολιτεύματος. Πρά- 
γµατι, ἀναγκχστικὰ ὁ καλύτερος τρόπος διὰ νὰ γίνωμενπει- 
στικοὶ εἶναι τὸ νὰ συμμορφωνώμεθα. ἀναλόγως πρὸς τὸν τό- 
πον ὅπου ὁμιλοῦμεν, μὲ τὰ ἤθη ποὺ ταιριάζουν εἰς κάθε εἷ- 
δος πολιτεύματος. Τὰ ἐπιχειρήωχτα. πρέπει νὰ διατυπώνων- 
ται ἀνάλογα πρὸς τὰ ἤθη κάθε πολιτεύματος. Πράγματι, τὰ 
ἤθη ἐκληλώνονται ἀναλόγως πρὸς τὴν πρόθεσιν ποὺ ὑπάρ- 
χει, ἡ δὲ πρόθεσις πάλιν εἶναι ἀνάλογος πρὸς τὸν τελιχὸν 
σκοπόν". 

"Άλλωστε ποῦ πρέπει νὰ τείνωμεν, ὅταν προτρέπωμεν 
διὰ κάτι τι παρὸν ἢ μέλλον, ἀπὸ ποῖα στοιχεῖα πρέπει νὰ 
ἀντλῶμεν τὰ ἐπιχειρήματά μας, εἴτε περὶ τοῦ τὶ συμφέρει 
εἶτε χαὶ σχετικὰ πρὸς τὰ ἔθιμα καὶ τοὺς νόμους τοῦ κάθε 
πολιτεύματος, χαὶ κατὰ ποῖον τρόπον καὶ μὲ ποῖα μέσα. 
ἡμπ2ροῦμεν νὰ ἐπιτύχωμεν εἰς τὴν κάθε δεδομένην περίπτω- 
σιν, ἔχομεν ἐκθέσει ὅσα ἀναλογοῦν εἰς τὴν συμμετρίαν τοῦ 
θέματός μας. Διότι τὸ θέμα αὐτὸ ἐξητάσθη μὲ περισσοτέραν 
ἀκριδολογίαν εἰς τὰ Πολιτικά 3. 


9. ΠΕΡΙ ΠΑΝΗΓΥΡΙΚΟΥ ΛΟΓΟΥ 


Καὶ τώρα, ὕστερα ἀπὸ ὅλα αὐτά, ἃς ἑμιλήσωμεν διὰ τὴν 
ἀρετήν, διὰ τὴν κακίαν, διὰ τὸ ὡραῖον καὶ διὰ τὸ ἄσχημον. 
Διότι ὁ πανηγυρικὸς ρήτωρ εἰς αὐτὰ ἀποβλέπει ὅταν ἐπαι- 
νῇ ἢ κατηγορῇ. Καὶ θὰ συμ6δῇ, τὴν ὥραν ποὺ ἀσχολούμεθα 
μὲ τὰ θέµατα αὐτά, νὰ δείξωμεν συγχρόνως μὲ ποῖον τρόπον 
θὰ ἠμπορέσωμεν νὰ φανῶμεν εἰς τοὺς ἀκροατάς µας ὅτι 
ἔχομεν αὐτὸ ἢ ἐχεῖνο τὸ ἦθος. Καί, καθὼς εἴπομεν ἤδη, τὸ 
ἦθος τοῦ ρήτορος ἀποτελεῖ τὸν δεύτερον παράγοντα ποὺ πεί- 
θει τοὺς ἀκροατάς ". Πράγματι, τὰ ἴδια μέσα ἔχομεν νὰ µε- 
ταχειρισθῶμεν διὰ νὰ δείξωμεν ὅτι εἶτε ἡμεῖς οἱ ἴδιοι εἴτε 
κάποιος ἄλλος εἶναι ἐνάρετος καὶ ἑπομένως: ἀξιόπιστος. 

Ἐπειδὴ ὅμως συχνὰ συμβαίνει, εἶτε στὰ σοδαρὰ εἴτε 
καὶ ὄχι. νὰ πλέχωμεν τὸ ἐγκώμιον ὄχι μόνον κάποιου ἆν- 
θρώπου ἢ θεοῦ, ἀλλ᾽ ἀκόμη καὶ ἀφύχων ὄντων ἢ καὶ ἑνὸς 
ὁποιουλήποτε ζῴου, γι αὐτὸ πρέπει καὶ περὶ ὅλων τούτων 
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τούτων ληπτέον τὰς προτάσεις, ὥστε ὅσον παραδείγματος 
χάριν εἴπωμεν καὶ περὶ τούτων. 

Καλὸν μὲν οὖν ἐστιν ὃ ἂν δι᾽ αὐτὸ αἱρετὸν ὃν ἔπαι- 
νετὸν ᾗ, ἢ ὃ ἂν ἀγαθὸν ὃν ἡδὺ ᾖ, ὅτι ἀγαϑόν, Εἰ δὲ 
τοῦτό ἐστι τὸ καλόν, ἀνάγκη τὴν ἀρετὴν καλὸν εἶναι. ᾿Αγα- 
ϑὸν γὰρ ὃν ἐπαινετόν ἔστιν. ᾿ Αρετὴ ὃ᾽ ἐστὶ μὲν δύναμις ὡς 
δοκεῖ ποριστικὴ ἀγαϑῶν καὶ φυλακτική, καὶ δύναμις 


εὐεργετικὴ πολλῶν καὶ μεγάλων, καὶ πάντων περὶ πάντα. 


13έ6»" Μέρη δὲ ἀρετῆς δικαιοσύνη, ἀνδρία, σωφροσύνη, 


10 


15 


μεγαλοπρέπεια, μεγαλοψυχία, ἐλευθεριότης, πραότης, φρό- 
νῄσις, σοφία. ᾿Ανάγκη δὲ μεγίστας εἶναι ἀρετὰς τὰς τοῖς 
ἄλλοις χοησιμωτάτας, εἴπερ ἐστὶν ἢ ἀρετὴ δύναμις εὔεργε- 
τική. Διὰ τοῦτο τοὺς δικαίους καὶ ἀνδσείους μάλιστα τι- 
μῶσι» ἢ μὲν γὰρ ἔν πολέμῳ ἡ δὲ καὶ ἔν πολέμῳ καὶ ἐν 
εἰρήνῃ χρήσιμος ἄλλοις. Εἶτα ἡ ἐλευϑεριότης" προΐενται 
λ ᾿ 3 3 ΄ λ - ρ τ ά 
γὰρ καὶ οὐκ ἀνταγωνίζονται περὶ τῶν χρημάτων, ὢν μά- 
λιστα ἐφίενται ἄλλοι. "Εστι δὲ δικαιοσύνη μὲν. ἀρετὴ δι᾽ 
ἣν τὰ αὐτῶν ἕκαστοι ἔχουσι, καὶ ὣς ὅ νόμος, ἀδικία δὲ 
δι᾽ ἣν τὰ ἀλλότρια, οὐχ ὡς ὃ νόμος. ᾿Ανδρία δὲ δι᾽ ἣν 
, - - δν 3 - ΄ . ς 
πρακτικοί εἶσι τῶν καλῶν ἔργων ἐν τοῖς κινδύνοις, καὶ ὥς 
ὁ νόμος κελεύει, καὶ ὑπηρετικοὶ τῷ νόμῳ᾽ δειλία δὲ 
τοὐναντίον. Σωφροσύνη δὲ ἀρετὴ δι᾽ ἣν πρὸς τὰς ἡ δονὰς 
τὰς τοῦ σώματος οὕτως ἔχουσιν ὣς ὁ νόμος κελεύει᾽ ἆκο- 


λασία δὲ τοὐναντίον. ᾿Ελευϑεριότης δὲ περὶ χρήματα εὖ- 


ποιητική, ἀνελευϑερία δὲ τοὐναντίον. Μεγαλοψυχία δὲ ἄρε- 
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νὰ σχηματίζωμεν προτάσεις κατὰ τὸ ἴδιον σύστημα. Ὥστε 
θὰ ἐπεκταθῶμεν καὶ εἰς αὐτὸ τὸ σημεῖον μόνον καὶ μόνον 
διὰ νὰ δώσωμεν μερικὰ παραδείγματα. 

ραϊον λοιπὸν εἶναι ἐκεῖνο ποὺ ἀξίζει νὰ ἐπαινεθή, εἴτε 
διότι πρέπει νὰ τὸ προτιμῶμεν αὐτὸ καθ᾽ ἑαυτό, εἴτε διότι 
εἶναι χαλὸν πρᾶγμα καὶ ἢ ἰδιότης του αὐτὴ τὸ χαθιστᾶ συγ- 
χρόνως καὶ εὐχάριστον. ᾿Αφοῦ ὅμως δίδομεν αὐτὸν τὸν ὁρι- 
σμὸν τοῦ ὡραίου, ἀναγκαστικὰ συνάγεται ὅτι ἡ ἀρετὴ εἶναι 
ὡραῖον πρᾶγμα. Διότι εἶνχι ἕνα χαλὸν ποὺ ἐξ αἰτίας αὐτῆς 
τῆς ἰδιότητός του ἀξίζει νὰ ἐπαινῆται. 

Ἡ ἀρετὴ εἶναι, καθὼς νομίζομεν, ἡ δύναμις ἢ ἱκανὴ νὰ 
δημιουργῇ καὶ νὰ διαφυλάττῃ τὸ καλὸν καὶ ἐπίσης ἱκανὴ 
νὰ μᾶς κάμνῃ νὰ πραγματοποιῶμεν πολλὰς καὶ μεγάλας κα- 
λὰς πράξεις κάθε εἴδους καὶ ἀπὸ χάθε ἄποψιν. 

Μέρη (ποικιλίαι) τῆς ἀρετῆς εἶναι ἢ δικαιοσύνη, ἢ ἄν- 
δρεία, ἡ ἐγκράτεια, Ἡ μεγαλοπρέπεια, ἡ μεγαλοψυχία, ἡ 
ἐλευθεριότης, ἢ πραότης. ἡ ἐξυπνάδα καὶ ἡ σοφία. 

᾿Αφοῦ δὲ ἢ ἀρετὴ εἶναι ἡ δύναμις ποὺ μᾶς καθιστᾷ ἱκα- 
νοὺς διὰ χαλὰς πράξεις, ἀναγχαστιχὰ συνάγεται ὅτι μεγαλύ- 
τεραι εἶναι ἐκεῖναι αἱ ἀρεταί, ποὺ εἶναι ὠφελιμώτεραι εἰς 
τοὺς ἄλλους. Γι᾿ αὐτὸ αἱ μεγαλύτεραι τιμαὶ ἀπονέμονται 
χυρίως εἰς τοὺς δικαίους καὶ εἰς τοὺς ἀνδρείους. Διότι ἢ μὲν 
ἀνδρεία εἶναι ὠφρέλιμος εἰς τοὺς ἄλλους κατὰ τὸν πόλεμον, 
ἡ δὲ δικαιοσύνη καὶ κατὰ τὴν εἰρήνην καὶ κατὰ τὸν πόλε- 
μον. Κατόπιν ἀκολουθεῖ ἡ ἐλευθεριότης, διότι ὅσοι ἔχουν 
αὐτὴν τὴν ἀρετήν, ὄχι μόνον δὲν ἀνταγωνίζονται διὰ χρημα- 
τικὰ ζητήματα, ποὺ τόσον τὰ ἐπιδιώκει ὁ ἄλλος κόσμος, ἀλλὰ 
χαὶ προθαίνουν εἰς θυσίας. . 

Εἶναι δὲ δικαιοσύνη ἡ ἀρετὴ ἐκείνη ποὺ ἐξ αἰτίας της ὁ 
καθένας ἔχει ὅσα τοῦ ἀνήκουν. σύμφωνα μὲ τοὺς νόμους. 
Ἑνῷ μὲ τὴν ἀδικίαν ἀποχτᾶ κανεὶς τὰ ξένα πράγματα, κατὰ 
παράβασιν τῶν νόμων. 

Χάρις εἰς τὴν ἀνδρείαν εἴμεθα εἰς θέσιν νὰ πραγματο- 
ποιῶμεν ὡραίας πράξεις μέσα εἰς τὴν ὥραν τοῦ κινδύνου, 
καθὼς προστάζει ὁ νόμος, χαὶ νὰ ὑπηρετῶμεν τὸν νόμον. 
Ἡ δὲ δειλία εἶνχι τὸ ἀντίθετον. 

᾿Εγκράτεια εἶναι ἐχείνη ἡ ἀρετὴ ποὺ μᾶς κάμνει ἱκανοὺς νὰ 
συμμορφωνώμεθα πρὸς τοὺς νόμους εἰς ὅ,τι σχετίζεται μὲ τὰς 
σωματικὰς ἀπολαύσεις. Τὸ δὲ ἀντίθετόν της εἶναι ἡ ἀσωτία. 

᾿Ελευθεριότης εἶναι ἡ ἀρετὴ ποὺ μᾶς κάμνει ἱχανοὺς νὰ 
ἐκτελῶμεν καλὰς πράξεις μὲ τὰ χρήματά μας, καὶ ἀντίθε- 
τόν της εἶναι ἢ φιλαργυρία. 
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τὴ μεγάλων ποιητικὴ εὐεργετημάτων, [μικροψυχία δὲ τοῦ- 

ναντίον.] Μεγαλοπρέπεια δὲ ἀρετὴ ἐν δαπανήμασι μεγέ- 
90 Όους ποιητική, μεσον δὲ καὶ μικροπρέπεια τἀναντία. 

Φρόνησις δ᾽ ἐστὶν ἀρετὴ πώς. καϑ᾽ ἣν εὖ βουλεύεσδαι 

δύνανται περὶ ἀγαϑῶν καὶ κακῶν τῶν εἰρημένων εἰς εὖ- 


δαιμονίαν.” 


Περὶ μὲν οὖν ἀρετῆς καὶ κακίας καϑόλου καὶ περὶ τῶν 


- 


ο] 
οι 


μορίων εἴρηται κατὰ τὸν ἐνεστῶτα καιρὸν ἱκανῶς, περὶ δὲ 
τῶν ἄλλων οὐ χαλεπὸν ἰδεῖν᾽' φανερὸν γὰρ ὅτι ἀνάγκη τά 
τε ποιητικὰ τῆς ἀρετῆς εἶναι καλά. (Πρὸς ἀρετὴν γὰρ) καὶ 
τὰ ἀπ᾽ ἀρετῆς γινόμενα, τοιαῦτα δὲ τά τε σημεῖα τῆς ἀρε- 
τῆς καὶ τὰ ἔργα ἐπεὶ δὲ τὰ σημεῖα καὶ τὰ τοιαῦτα ἅ ἔστιν 
90 ἀγαϑοῦ ἔργα ἢ πάϑη καλά, ἀνάγκη ὅσα τε ἀνδρίας ἔργα ἢ 
σημεῖα ἀνδρίας ἢ ἀνδρείως πέπρακται καλὰ εἶναι, καὶ τὰ 
δίκαια καὶ τὰ δικαίως ἔργα (πάϑη δὲ οὔ' ἐν μόνῃ γὰρ ταύτῃ 
τῶν ἀρετῶν οὐκ ἀεὶ τὸ δικαίως καλόν, ἀλλ᾽ ἐπὶ τοῦ ζημι- 
οὔσδαι αἰσχρὸν τὸ δικαίως μᾶλλον ἢ τὸ ἀδίκως) καὶ κατὰ 
35 τὰς ἄλλας δὲ ἀρετὰς ὡσαύτως. Καὶ ἐφ᾽ ὅσοις τὰ ἆθλα τιµή, 
καλά. Καὶ ἐφ᾽ ὅσοις τιμὴ μᾶλλον ἢ χρήματα. Καὶ ὅσα μὴ 
αὗτοῦ ἕνεκα πράττει τις τῶν αἱρετῶν, καὶ τὰ ἁπλῶς ἀγαθά, 


ὅσα ὑπὲρ τῆς πατρίδος τις ἐποίησεν παριδὼν τὸ αὐτοῦ, καὶ 
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Μεγαλοφυχία εἶναι ἡ ἀρετὴ ποὺ μᾶς κάμνει ἱχανοὺς νὰ. 
ἐκτελῶμεν μεγάλας εὐεργεσίας. Τὸ ἀντίθετόν της εἶναι ἡ 
μικροψυχία. 

Μεγαλοπρέπεια εἶναι ἡ ἀρετὴ ποὺ δίδει μεγαλεῖον εἰς 
τὰς δαπάνας µας. Τὸ ἀντίθετόν της εἶναι ἡ μικροψυχία καὶ 
ἡ μικροπρέπεια. 

᾿Εξυπνάδα εἶναι ἡ διανοητικὴ ἐκείνη ἀρετὴ ποὺ δίδει 
τὴν ἱκανότητα νὰ σχέπτεται κανεὶς ὀρθῶς δι᾽ ὅλα τὰ καλὰ 
καὶ τὰ κακὰ ποὺ ἐξεθέσαμεν χαὶ πού, ὅπως εἴπομεν, σχε- 
τίζονται μὲ τὴν εὐτυχίαν. 

᾿Αρχετὰ ἠσχολήθημεν πρὸς τὸ παρὸν μὲ τὴν ἀρετὴν καὶ 
τὴν κακίαν γενικά, καὶ μὲ τὰς διαφόρους ποικιλίας των. Δὲν 
εἶναι δὲ δύσκολον νὰ ἀντιληφθῶμεν καὶ τὰ ἄλλα σχετικὰ 
θέματα. Εἶναι, πράγματι, φανερὸν ὅτι καὶ ἐχεῖνα ποὺ δηµι- 
ουργοῦν τὴν ἀρετὴν εἶναι ὡραῖα (ἀφοῦ ἀποθλέπουν εἰς αὖ- 
τήν), καθὼς καὶ τὰ πράγματα ποὺ προέρχονται ἀπὸ τὴν ἀρε- 
τήν. Αὐτὸ ἰσχύει καὶ διὰ τὰς ἐκδηλώσεις καὶ διὰ τὰ ἔργα 
τῆς ἀρετῆς. ! 

᾿Αφοῦ ὅμως αἱ ἐκδηλώσεις τῆς ἀρετῆς, χαὶ ὅλα ἐκεῖνα 
ὅσα, ἐνεργητικὰ ἢ παθητικά, προέρχονται ἀπ) τὴν ἀρετήν, 
εἶναι ὡραῖα πράγματα, ἀναγκαστικὰ συνάγεται ὅτι ὅλαι αἱ 
ἀνδρεῖαι πράξεις, ἢ αἱ ἐκδηλώσεις ἀνδρείας, ἢ ὅλαι αἱ πρά- 
ξεις ποὺ ἐξετελέσθησαν μὲ ἀνδρεῖον τρόπον, εἶναι ὡραῖα 
πράγματα. ᾿Επίσης ὅλα τὰ δίκαια καὶ ὅλαι αἱ ἐνέργειαι 
ἑνὸς δικαίου ἀνθρώπου. Ὄχι ὅμως καὶ ὅσα ὑφίσταται κα- 
νεὶς ἀπὸ ἕνα δίκαιον. Πράγματι, ἐξαιρετικὰ μόνον εἰς αὐτὴν 
τὴν ἀρετὴν (τὴν δικαιοσύνην) δὲν εἶναι πάντοτε ὡραῖον ὅ,τι 
κανεὶς δικαίως ὑφίσταται, καὶ μάλιστα, εἰς τὴν περίπτωσιν 
τῆς ποινικῆς δικαιοσύνης, πιὸ ἄσχημον εἶναι νὰ ὑφίσταται. 
κανεὶς τιμωρίαν δικαίως παρὰ ἀδίχως. Καὶ εἰς τὰς ἄλλας. 
δὲ ἀρετὰς ἐφαομόζονται ὅσα ἐξετέθησαν ἀνωτέρω. 

Καὶ αἱ πράξεις ποὺ ἀνταμείδονται μὲ τιμὰς εἶναι ὡραῖαι,, 
Ὡραιότεραι δὲ εἶναι ἐκεῖναι ποὺ ἀνταμείδονται μὲ τιμὰς 
παρὰ ἐχεῖναι ποὺ ἀνταμείδονται μὲ χρήματα. ᾿Αχόμη δὲ. 
καὶ ἐκεῖναι αἱ καλαὶ πράξεις ποὺ ἐχτελοῦνται χωρὶς ἰδιο- 
τέλειαν. 

Εἶναι ἀκόμη ὡραῖαι ἀπολύτως ἐχεῖναι αἱ πράξεις ποὺ. 
ἐκτελεῖ κανεὶς χάριν τῆς πατρίδος του, παρχθλέπων τὸ ἰδι- 
χόν του συμφέρον. Καθὼς χαὶ ἐκεῖναι ποὺ εἶναι μὲν καλαὶ 
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. ε κ) 2 


Δ - ΄ 3 0 -. 3 , « - . --ᾱ 
τὰ τῇ φύσει ἀγαϑά, καὶ ἃ μὴ αὐτῷ ἀγανδά' αὑτοῦ γὰρ ἕνεκα 


7 


1367 α τὰ τοιαῦτα. Καὶ ὅσα τεθνεῶτι ἐνδέχεται ὑπάρχειν μᾶλλον ἢ 


10 


15 


20 


ζῶντι τὸ γὰρ αὗτοῦ ἕνεκα μᾶλλον ἔχει τὰ ζῶντι. Καὶ ὅσα 
ἂν - 3’ ς ν Ζ . ε ο .. 6 » 
ἔργα τῶν ἄλλων ἕνεκα' ἧττον γὰρ αὐτοῦ. Καὶ ὅσαι εὖπρα- 


λ 
- 


γίαι πεοὶ ἄλλους, ἀλλὰ μὴ περὶ αὐτόν. Καὶ περὶ τοὺς εὖ 


ποιήσαντας᾽ δίκαιον γάρ. Καὶ τὰ εὐεργετήματα οὗ γὰρ εἰς 

αὗτόν. Καὶ τὰ ἐναντία ἢ ἐφ᾽ οἷς αἰσχύνονται" τὰ γὰρ αἷ- 
. 9 ΄ ΄ . - 

σχρὰ αἰσχύνονται καὶ λέγοντες καὶ ποιοῦντες καὶ μέλλοντες, 


ο 4 . , 9 ΄ - 3 ρ 
ὥσπερ καὶ Σαπφὼ πεποίηκεν εἰπόντος τοῦ ᾿ Αλκαίου 


ϑέλω τι Εειπῆν, ἀλλά με κωλύει 
αἰδώς, 
αἱ δ᾽ ἦχες ἐσϑλῶν ἵμερον ἢ καλῶν 

4 [4 -- - 9 3 / ΓΙ 
καὶ μή τι Εειπῆν γλῶσσ᾽ ἐκύκα κακόν, 
αἰδώς κέν σε οὔκ εἶχεν ὄμματ', 


ἀλλ᾽ ἔλεγες περὶ τῶ δικαίω. 
Καὶ περὶ ὧν ἀγωνιῶσι μὴ φοβούμενοι" περὶ γὰρ τῶν πρὸς 
δόξαν φεοόντων ἀγαϑῶν τοῦτο πάσχουσιν. Καὶ αἱ τῶν φύ- 
σει σπουδαιοτέρων ἀρεταὶ καλλίους καὶ τὰ ἔργα, οἷον ἂν- 
δρὸς ἢ γυναικός. Καὶ αἱ ἀπολαυστικαὶ ἄλλοις μᾶλλον ἢ 
αὐτοῖς διὸ τὸ δίκαιον καὶ ἡ δικαιοσύνη καλόν. Καὶ τὸ τοὺς 


ἐχϑροὺς τιμωρεῖσθαι μᾶλλον καὶ μὴ καταλλάττεσϑαι᾽ τό τε 


1. Αλκαίου, Μετάφρ. Π. Λ-κατσᾶ. 
2. Σαπφοῦς, Μετάφρ. Π. Λεκατσᾶ. 


ΡΗΤΟΡΙΚΗ Α΄’, 9, 13060, ὃν-- 1ὐθῖα, 30 95 


ἐκ φύσεως, χωρὶς ὅμως νὰ ὠφελοῦν αὐτὸν ποὺ τὰς πραγμα- 
τοποιεῖ, ἀφοῦ. εἰς τὴν ἀντίθετον περίπτωσιν, θὰ Ίμπο: 
ροῦσε νὰ λεχυῇ ὅτι χάριν τοῦ προσωπικοῦ του συμφέροντος 
τὰς ἐξετέλεσε. 

᾿Επίσης ἐκεῖναι αἱ πράξεις ποὺ ἠμποροῦν νὰ ὠφελήσουν 
μᾶλλον ἕνα νεκρὸν παρὰ ἕνα ζωντανόν. Διότι, ὅσα κάμνει 
κανεὶς χάριν τοῦ ἀτομικοῦ του συμφέροντος, συνήθως ἀπευ- 
θύνονται πρὸς τοὺς ζωντανούς. 

Τὸ ἴδιον ἰσχύει καὶ δι ὅσας πράξεις ἐχτελοῦνται πρὸς 
τὸ συμφέρον τῶν ἄλλων. Διότι τοῦτο σημαίνει ὅτι παραμβ- 
ρίζει τὸ προσωπικόν του συμφέρον. ᾿Επίσης διὰ τὰς καλὰς 
πράξεις ποὺ κάμνομεν χάριν ἄλλων χαὶ ὄχι χάριν τοῦ ἕαυ- 
τοῦ µας, ἣ χάριν ἐκείνων ποὺ μᾶς ἔχουν ἤδη εὐεργετήσει, 
διότι αὐτὸ ἐπιθάλλετχι ἀπὸ τὸ δίκαιον. Καὶ γενικά, αἱ 
εὐεργεσίαι εἶναι ὡραῖαι πράξεις, διότι δὲν ἀφοροῦν τὸ συµ.- 
φέρον τοῦ εὐεργέτου. 

Επίσης αἱ πράξεις αἱ ἀντίθετοι ἀπὸ ἐχείνας ποὺ μᾶς 
προξενοῦν ἐντροπήν. Πράγματι. ντρέπεται κανεὶς διὰ τὰ 
αἰσχρὰ ποὺ λέγει, ποὺ κάμνει, ἢ ποὺ σκέπτεται νὰ εἰπῇ ἢ 
νὰ κάμῃ. Καὶ γι΄ αὐτὸ ἢ Σαπφώ, εἰς τὸν ἀκόλουθον στίχον 
τοῦ ᾿Αλχαίου : 


«Θέλω κάτι νὰ σοῦ πῶ, μὰ μὲ μποδίζει 
ἡ ντροπή» 1, 

ἔδωσε τὴν ἀπάντησιν : 
«ἸΑλλ᾽ ἂν ὄμορφου ἢ καλοῦ τὸν πόθον εἶχες 
κι ἂν δὲν σάλευε κακὸ γιὰ νὰ πῇ ἢ γλῶσσα, 
δὲ θὰ σχέπαζε τὰ μάτια σου ἡ ντροπή, 
ἀλλὰ θἄλεγες τὸν πόθο σου τὸν δίκιο» 3. 


Ἴδραϊα ἐπίσης εἶναι ἐκεῖνα ποὺ ἀγωνίζεται κανεὶς νὰ τὰ 
ἀποχτήση χωρὶς νὰ φοβῆται τίποτε. Πράγματι, ἔτσι φερόμεθα 
ὅταν ἐπιδιώκωμεν κάτι καλόν, ποὺ μᾶς ἑδηγεῖ εἰς τὴν δόξαν. 

Αἱ ἀρεταὶ χαὶ τὰ ἔργα τῶν ὄντων ἐκείνων ποὺ ἐκ φύ- 
σεως ἔχουν μεγαλυτέραν σπουδαιότητα, εἶναι ἀνώτεραι. 
"Ετσι τὰ ἔργα καὶ αἱ ἀρεταὶ ἑνὸς ἀνδρὸς εἶναι ἀνώτεραι 
ἀπὸ τὰς ἀρετὰς καὶ τὰ ἔργα μιᾶς γυναίκας. 

Καὶ αἱ ἀρεταὶ ποὺ προξενοῦν μεγαλυτέρας ἀπολαύσεις 
εἰς τοὺς ἄλλους παρὰ εἰς ἡμᾶς τοὺς ἰδίους. Γι αὐτὸ καὶ τὸ 
δίκαιον καὶ ἢ δικαιοσύνη εἶναι ὡραῖα. 

ραιότερον εἶναι νὰ τιμωρῇ χανεὶς τοὺς ἐχθρούς του 
παρὰ νὰ συμθιθάζεται μαζί τους. Διότι τὸ νὰ ἀνταποδίδη 


25 


90 
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γὰρ ἀνταποδιδόναι δίκαιον, τὸ δὲ δίκαιον καλόν, καὶ ἀν- 
δρείου τὸ μὴ ἠτιᾶσῦαι. Καὶ νίκη καὶ τιμὴ τῶν καλῶν: αἷ- 
΄ . “” αν . ε 4 9 - - . 
ρετά τε γὰρ ἄκαρπα ὄντα, καὶ ὑπεροχὴν ἀρετῆς δηλοῖ. Καὶ 
τὰ μνημονευτά, καὶ τὰ μᾶλλον μᾶλλον. Καὶ ἃ μὴ ζῶντι ἔπε- 
. τ . 3 - η . ϱ 4 4 ρ 
ται, καὶ οἷς τιμὴ ἀκολουϑεῖ, καὶ τὰ περιττά, καὶ τὰ μόνῳ 
ε Ζ Τε 3 , / ᾽ , 
ὑπάρχονια καλλίω᾽ εὐμνημονευτότερα γάρ. Καὶ κτήματα 
ἄκαρπα: ἐλευδεριώτερα γάρ. Καὶ τὰ παρ᾽ ἑκάστοις δὲ ἴδια 
Ζ ο -ρ 9 - 35.» | 2 Ζ 
καλά, καὶ ὅσα σημεῖά ἐστιν τῶν παρ ἑκάστοις ἐπαινουμένων, 
οἷον ἐν Λακεδαίμονι κομᾶν καλόν: ἐλευϑέρου γὰρ ση- 
- 3 ρ 3 - Ε 35ε7λ - 
μεῖον" οὗ γάρ ἐστιν κομῶντα ῥάδιον οὐδὲν ποιεῖν ἔργον 
ϑητικόν. Καὶ τὸ μηδεμίαν ἐργάζεσθαι βάναυσον τέχνην" 
ἐλευϑέρου γὰρ τὸ μὴ πρὸς ἄλλον ζῆν. Ληπτέον δὲ καὶ τὰ 


ὶ »ν 


σύνεγγυς τοῖς ὑπάρχουσιν ὣς ταὐτὰ ὄντα καὶ ποὸς ἔπαι- 
4 . ΄ 4 9 -- 8 .ὶ 2 Φ 

γον καὶ πρὸς ψόγον, οἷον τὸν εὐλαβῆ ψυχοὸν καὶ ἐπίβου- 

λον καὶ τὸν ἠλίθιον χρηστὸν ἢ τὸν ἀνάλγητον πρᾶον, 

καὶ ἕκαστον δ᾽ ἐκ τῶν παρακολουϑούντων ἀεὶ κατὰ τὸ 

βέλτιστον, οἷον τὸν ὀργίλον καὶ τὸν μανικὸν ἁπλοῦν καὶ 
. » ῤ ον 4 ϕ . 4 3 - ε 

τὸν αὐθάδη μεγαλοπρεπῆ καὶ σεμνόν, καὶ τοὺς ἐν ταῖς ὕπερ- 

βολαῖς ὡς ἐν ταῖς ἀρεταῖς ὄντας, οἷον τὸν Ὁρασὺν ἀνδρεῖον 

καὶ τὸν ἄσωτον ἐλευϑέριον' δόξει τε γὰρ τοῖς πολλοῖς, καὶ 

- κ. 4 
ἅμα παραλογιστικὸν ἐκ τῆς αἰτίας. Εἰ γὰρ οὗ μὴ ἀνάγκη 


1. ᾿Ενῷ κατχ τὸν ᾿Αριστοτέλην ἢ ἀρετὴ εὑρίσκεται εἰς τὸ μέσον 
(π πιεᾶϊο σίαῖ νἰτία5). 4’ 
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κανεὶς ὅσα ἔπαθε εἶναι δίκαιον. ᾿Αλλὰ τὸ δίκαιον εἶναι 
ὡραῖον, καὶ ὃ ἀνδρεῖος δὲν ὑφίσταται ἥττας. 

“-ραῖα πράγματα εἶναι ἡ νίχη καὶ αἱ τιμαί. Διότι τὰς 
ἐπιδιώχομεν καὶ ὅταν ἀχύμη δὲν ἔχωμεν νὰ ὠφεληθῶμεν τἰ- 
ποτε ἀπ᾽ αὐτὰς καὶ μαρτυροῦν ὅτι ἢ ἀρετή µας εἶναι µεγα- 
λυτέρα. Ἐπίσης ὡραῖα εἶναι ἐκεῖνα ποὺ μνημονεύονται καὶ 
κατόπιν. Καὶ ὅσκ μνημονεύονται περισσότερον, εἶναι ὡραιό- 
τερα. Επίσης ἐχεῖνα ποὺ ἀπονέμονται μετὰ θάνατον καὶ ὅσα 
συνοδεύονται ἀπὸ ἰδιαιτέρας τιμάς. ᾿Αχόμη δὲ τὰ πλουσιο- 
πάροχα. Καὶ ἐχεῖνα ποὺ ἀπονέμονται μόνον εἰς ἕνα εἶναι 
ὡραιότερα. Διότι αὐτὰ μνημονεύονται εὐκολώτερα. ᾿Επίσης 
τὰ χτήματα ποὺ δὲν ἀποδίδουν εἰσόδημα. Διότ: αὐτὰ ἀπο- 
δεικνύουν μεγαλυτέραν ἀνιδιοτέλειαν. 

“Ωραῖα εἶναι ὅσα συνηθίζονται εἰς κάθε τόπον χαὶ ὅσα 
φανερώνουν τὰς ἰδιότητας ποὺ ἐπαινοῦνται εἰς κάθε τό- 
πον. "Ετσι εἰς τὴν Λακεδαίμονα τὸ νὰ ἔχῃ κανεὶς μακριὰ 
μαλλιὰ θεωρεῖται ὡραῖον, διότι φανερώνει ὅτι εἶναι ἐλεύθε- 
ρος. Καὶ πραγματικά, δὲν εἶναι εὔχολον, ἐκεῖνος ποὺ ἔχει 
μακριὰ μαλλιά, νὰ ἐκτελῆ ἔργα δούλου. 

Γδραῖον ἐπίσης εἶνχι τὸ νὰ μὴ ἀσχῇ κανεὶς βάναυσον 
ἐπιτήδευμα. Διότι εἰς τὸν ἐλεύθερον ἄνθρωπον δὲν ταιριά- 
ζει νὰ ζῇ ἐξαρτώμενος ἀπὸ τοὺς ἄλλους. 

Διὰ νὰ ἐπαινέσωμεν ἢ νὰ κατηγορήσωμεν, πρέπει νὰ 
παίρνωμεν τὰς παραπλησίας ἰδιότητας καὶ νὰ παριστάνωμεν 
ὅτι ταυτίζονται μὲ ἐκείνας ποὺ πραγματικὰ ὑπάρχουν. "Έτσι 
τὸν ντροπαλὸν ἡμποροῦμεν νὰ τὸν παραστήσωμεν ὡς ψυχρὸν 
ἢ ὡς ὕπουλον, τὸν ἠλίθιον ὡς καλὸν ἄνθρωπον, τὸν ἀναίσθη- 
τον ὣς πρᾶον. 

ο Απὸ κάθε χαρακτῆρα πρέπει νὰ διαλέγωμεν ἐχεῖνο τὸ 
ἰδιαίτερον γνώρισμα ποὺ τὸν πχρακολουθεῖ καὶ νὰ τὸ ἕρμη- 
γεύωμεν κατὰ τὸν τρόπον ποὺ περισσότερον μᾶς συμφέρει. 
"Ἔτσι τὸν ὀργίλον καὶ μανιώδη ἄνθρωπον θὰ τὸν παρουσιά- 
ζωμεν ὡς μονοχόμµατον. Τὸν αὐθάδη ὡς μεγαλοπρεπῆ καὶ 
ἐπιθλητικόν. Τοὺς ἀνθρώπους τῶν ἄκρων, ὅτι εὑρίσκον- 
ται µέσα στὰ ὅρια τῆς ἀρετῆς ', καὶ ἔτσι ὃ θρασὺς θὰ ἐμφα- 
νίζεται ὡς ἀνδρεῖος καὶ ὁ ἄσωτος ὡς ἐλευθέριος. Καί, ὅταν 
ἔτσι τοποθετηθοῦν τὰ ζητήματα, οἱ πολλοὶ θὰ τὰ παραδε- 
χθοῦν ὡς ἀληθινά. "Εξ ἄλλου ἡ αἰτία ποὺ θὰ ἐξετάζεται (εἰς 
τὸν πανηγυρικὸν λόγον) θὰ δώσῃ μεγαλυτέραν δύναμιν εἰς 
αὐτὸν τὸν παραλογισμόν. ζΚαὶ πραγματικά, ἂν ὁ τάδε ἀφηφᾷ 
τοὺς κινδύνους καὶ τότε ποὺ δὲν εἶναι ἀνάγκη, θὰ κριθῇ 
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5 κινδυνευτικός, πολλῷ μᾶλλον ἂν δόξειεν ὅπου καλόν, καὶ 
εἰ προετικὸς τοῖς τυχοῦσι, καὶ τοῖς φίλοις' ὑπερβολὴ γὰο 
ἀρετῆς τὸ πάντας εὖ ποιεῖν. Σκοπεῖν δὲ καὶ παρ᾽ οἷς ὁ 
ἔπαινος: ὥσπερ γὰρ ὅ Σωκράτης ἔλεγεν, οὐ χαλεπὸν ᾿Αϑη- 
ναίους ἐν ᾿ Αϑηναίοις ἐπαινεῖν. Δεῖ δὲ τὸ παρ᾽ ἑκάστοις τί- 

10 µιον ὂν λέγειν (ὃς ὑπάρχει, οἷον ἐν Σκύϑαις ἢ Λάκωσιν ἢ 
φιλοσόφοις. Καὶ ὅλως δὲ τὸ τίμιον ἄγειν εἰς τὸ καλόν, ἐπεί- 
περ γε δοκεῖ γειτνιᾶν. Καὶ ὅσα κατὰ τὸ προσῆκον, οἷον εἰ 
ἄξια τῶν προγόνων καὶ τῶν προῦπηργμένων. Εὐδαιμονι- 
κὸν γὰρ καὶ καλὸν καὶ τὸ προσεπικτᾶσδαι τιμήν. Καὶ εἶ 

15 παρὰ τὸ προσῆκον δὲ ἐπὶ τὸ βέλτιον καὶ τὸ κάλλιον, οἷον 
εἰ εὐτυχῶν μὲν μέτριος ἀτυχῶν δὲ μεγαλόψυχος, ἢ μείζων 
γιγνόμενος βελτίων καὶ καταλλακτικώτερος. Τοιοῦτον δὲ τὸ 


τοῦ ᾿Ιφικράτους, ἐξ οἷων εἰς οἷα, καὶ τὸ τοῦ ὀλυμπιονίκου 
πρόσϑε μὲν ἀμφ᾽ ὤμοισιν ἔχων τραχεῖαν, 
20 καὶ τὸ τοῦ Σιμωνίδου 
ἢ πατρός τε καὶ ἀνδρὸς ἀδεὶφῶν τ᾽ οὖσα τυράννων. 


᾿Επεὶ δ᾽ ἐκ τῶν πράξεων ὁ ἔπαινος, ἴδιον δὲ τοῦ σπου- 


δαίου τὸ κατὰ προαίρεσιν, πειρατέον δεικνύναι πράιτοντα 


1. Πλάτωνος «Μενέξενος» 2354. 

2, Βλ, καὶ ἀνωτέρω, κεφ. 1 ἐδ. 99. 

δ. ᾿Επιτύμθιον ἐπίγραμμα εἰς τὸν τάφον τῆς ᾿Αρχεδίκης, ἐγγόνης 
τοῦ Πεισιστράτου, κόρης τοῦ Ἱππίου καὶ συζύγου τοῦ Αἰαντίδου, τυ- 
ράννου τῆς Δαμφάκου, 
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ὅτι, φυσικά, πολὺ περισσότερον θὰ τοὺς ἀφηφήσῃ ὅταν πρέ- 
πῃ. Καὶ ἂν πάλιν σκορπίζη τὰ λεπτά του στὸν καθένα, θὰ 
συμπεράνη ὃ καθεὶς ὅτι καὶ τοὺς φίλους του τοὺς εὐεργετεῖ. 
Διότι τὸ νὰ εὐεργετῇ κανεὶς ὅλον τὸν χόσμον εἶναι ὁ ὑψη- 
λότερος βαθμὸς τῆς ἀρετῆς. 

Πρέπει ἐπίσης ὁ ρήτωρ νὰ ἔχῃ πάντοτε ὑπ᾽ ὄψιν του 
ἐμπρὸς σὲ ποίους ἀπαγγέλλει τοὺς ἐπαίνους του. Πραγμα- 
τικά, ὅπως ἔλεγεν ὁ Σωκράτης, «δὲν εἶναι δύσκολον πρᾶγμα 
νὰ ἐπαινῇ κανεὶς τοὺς ᾿Αθηναίους ἐμπρὸς στοὺς ᾿Αθηναίους»'. 
Πρέπει λοιπὸν νὰ παριστάνῃ ὅτι συμβαίνει ἐχεῖνο ποὺ ἐκτι- 
μᾶται ἀπὸ τὸ ἀκροατήριόν του, δηλ. ἐκεῖνο ποὺ ἐχτιμοῦν οἱ 
Σκύθαι, ἢ οἱ Λακεδαιμόνιοι, ἢ οἱ φιλόσοφοι (ἀναλόγως τοῦ 
ἂν ἀπευθύνεται εἰς Σχύθας, εἰς Λακεδαιμονίους, εἰς φιλοσό- 
φους). Καί, γενικά, νὰ παρουσιάζη ὣς ὡραῖον ἐκεῖνο ποὺ 
ἐκτιμᾶται ἀπὸ τοὺς ἀκροατάς του. Διότι τὸ ὡραῖον καὶ 
ἐκεῖνο ποὺ ἐκτιμᾶται θεωροῦνται ὅτι συγγενεύουν. 

Πρέπει ἀκόμη νὰ ἔχη ὑπ ὄψιν του καὶ ὅσα εἶναι πρε- 
πούμενα. "Ετσι, νὰ ἐξετάζῃ ἂν τὰ πράγματα ποὺ ἐκθέτει, 
εἶναι ἄξια τῶν προγόνων ἣ ἀνάλογα πρὸς τὰς πράξεις ποὺ 
προτήτερα ἐπραγματοποιήθησαν. Διότι αὐταὶ αἱ πράξεις 
προσθέτουν νέαν δόξαν, καὶ τοῦτο εἶναι μεγάλο καὶ λαμπρὸν 
εὐτύχημα. ᾿Αχόμη, νὰ ἔχουν ὑπ᾽ ὄψιν των οἱ ρήτορες, ἄν, 
ἀνεξάρτητα ἀπὸ τὸ πρέπον, ἡ πρᾶξις ποὺ ἀποτελεῖ τὸ ἀντι- 
κείμενον τοῦ ἐπαίνου ὑψώνεται σὲ ἀνώτερον βαθμὸν ἀρετῆς 
καὶ ὡραιότητος. "Ετσι ἐκεῖνος ποὺ ὅταν εὐτυχῇ εἶναι µε- 
τριοπαθής, ἢ ἐκεῖνος ποὺ καὶ µέσα εἰς τὴν ἀτυχίαν του εἶναι 
μεγαλόψυχος. Ἢ ἐκεῖνος πού, ἐνῷ ἀνέθηκε κοινωνικῶς, ἔγινε 
περισσότερον εὐπροσήγορος καὶ διαλλακτικώτερος. Αὐτὴν 
τὴν σημασίαν ἔχει ἣ φράσις τοῦ ᾿Ιφικράτους | 

| «᾿Απὸ ποῦ ξεχίνησα, καὶ ποῦ ἔφθασα !», 
καθὼς καὶ ὁ στίχος τοῦ ᾿Ὀλυμπιονίκου 
«Πρῶτα, φορτωμόνος μιὰ βαρειὰ χαμαλίχα» 3, 
καὶ ἀχόμη ὃ στίχος τοῦ Σιμωνίδου 


«Αὐτὴ ποὺ εἶχε πχτέρα, ἀδέλφια καὶ ἄνδρα τυράννους» 8. 


ἸΑλλ' ἐπειδὴ ὁ ἔπαινος βάσιν ἔχει τὰς πράξεις ποὺ ἐξε- 
τελέσθησαν, καὶ χαραχτηριστικὸν τοῦ σοδαροῦ ἀνθρώπου εἷ- 
ναι τὸ νὰ ἐνεργῇ σύμφωνα μὲ τὸ πρόγραµµα ποὺ προηγου- 
μένως ἐχάραξε, πρέπει ὁ ρήτωρ νὰ προσπαθῇ νὰ ἀποδείξῃ 
τι ἐκεῖνος ποὺ ἐγχωμιάτεται ἐνῆργησε σύμφωνα μὲ τὰ σχέ- 


{3 
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κατὰ προαίρεσιν. Χρήσιμον δὲ τὸ πολλάκις φαίνεσθαι πε- 
20 πραχότα. Διὸ καὶ τὰ συμπτώματα καὶ τὰ ἀπὸ τύχης ὡς ἐν 
προαιρέσει ληπτέον" ἂν γὰρ πολλὰ καὶ ὅμοια προφέρηται, 
σημεῖον ἀρετῆς εἶναι δόξει καὶ προαιρέσεως. 
"ἔστιν δ᾽ ἔπαινος λόγος ἐμφανίζων μέγεϑος ἀρετῆς. Δεῖ 
οὖν τὰς πράξεις ἐπιδεικνύναι ὧς τοιαῦται. Τὸ δ᾽ ἐγκώμιον 
90 τῶν ἔργων ἐσείν, (τὰ δὲ κύκλῳ εἷς πίστιν, οἷον εὐγένεια 
καὶ παιδεία: εἰκὸς γὰρ ἐξ ἀγαϑῶν ἀγαϑοὺς καὶ τὸν οὕτω 
τραφέντα τοιοῦτον εἶναι). Διὸ καὶ ἐγκωμιάζομεν πράξαντας. 
Τὰ δ᾽ ἔργα σημεῖα τῆς ἕξεως ἐστίν, ἐπεὶ ἐπαινοῖμεν ἂν καὶ 
μὴ πεπραγότα, εἰ πιστεύοιμεν εἶναι τοιοῦτον, Μακαρισμὸς 
959 δὲ καὶ εὐδαιμονισμὸς αὗτοῖς μὲν ταὐτά, τούτοις δ᾽ οὗ ταῦ- 
τά, ἀλλ᾽ ὥσπερ ἢ εὐδαιμονία τὴν ἀρετήν, καὶ ὁ εὐδαιμονι- 
σμὸς περιέχει ταῦτα. 
"Εχει δὲ κοινὸν εἶδος ὃ ἔπαινος καὶ αἱ συμβουλαί. “Α 
γὰρ ἐν τῷ συμβουλεύειν ὑπόδοιο ἄν, ταῦτα μετατεϑέντα τῇ 
δα λέξει ἐγκώμια γίγνεται. ᾿Επεὶ οὖν ἔχομεν ἃ δεῖ πράττειν 
καὶ ποῖόν τινα εἶναι δεῖ, ταῦτα ὧς ὑποθήκας λέγοντας τῇ 
λέξει μετατιϑέναι δεῖ καὶ στρέφειν, οἷον ὅτι οὗ δεῖ μέγα 
φοονεῖν ἐπὶ τοῖς διὰ τύχην ἀλλὰ τοῖς δι᾽ αὑτόν. Οὕτω μὲν 


5 οὖν λεχϑὲν ὑποθήκην δύναται, ὡδὶ δ᾽ ἔπαινον, μέγα φρο- 


1. Βλ. καὶ τὸ ἑξῆς ἀπόσπασμα ἀπὸ τὰ «Ἠθικὰ Νικομάχεια»: 
«Μαχαρίζομεν καὶ χαλοτυχίζομεν τοὺς θεούς. Μαχκαρίζομεν ἐπίσης 
τοὺς θειοτέρους ἀνθρώπους. Καὶ τὸ ἴδιο συµθαίνει γενικὰ καὶ διὰ 
τοὺς εὐτυχεῖς ἀνθρώπους. Πράγματι, δὲν ἐπαινεῖ οὔτε ἐγκωμιᾶ- 
ζει κανεὶς τὴν εὐτυχίαν, ὅπως ἐγχκωμιάζει τὴν δικαιοσύνην. “Απλῶς 
μακαρίζει τὸν εὐτυχῆ. ὡσὰν νὰ πρόχειται περὶ ἀνωτέρου, θείου, ὄντος». 

2. Ὁ πανηγυρικὲς καὶ ὃ πολιτικὸς λόγος. 

9. ᾿Απὸ ὅσα ἐξετέθησαν εἰς τὰ προηγούμενα κεφάλαια περὶ τοῦ 
πολιτικοῦ λόγου. 
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διά του. Πρὸς τὸν σκοπὸν αὐτὸν χρήσιμον εἶναι νὰ τὸν πα- 
ρουσιάζη ὅτι κατ᾽ ἐπανάληψιν ἔκαμεν ὁμοίας πράξεις. Γι᾿ αὖ- 
τὸ καὶ αἱ πράξεις του, ποὺ κατὰ σύμπτωσιν ἢ ἐκ τύχης συ- 
γέθησαν, πρέπει νὰ ἐμφανίζωνται ὅτι ἐκ προθέσεως ἐτελέ- 
σθησαν. Διότι ἂν τοῦ ἀποδώσωμεν μίαν μακρὰν σειρὰν 
ὁμοίων πράξεων, αὐτὸ θὰ φανῇ ὡς ἀπόδειξις τῆς ἀρετῆς του 
χαὶ τοῦ ὅτι ἐκ προθέσεως ἔχαμεν ἐκεῖνα ποὺ ἐπαινοῦμεν. 

Ἔπαινος εἶναι ὁ (ρητοριχκὸς) λόγος ποὺ ὑπογραμμίζει 
τὸ μέγεθος μιᾶς ἀρετῆς. Πρέπει λοιπὸν νὰ παρουσιάζωνται 
αἱ πράξεις (ἐκείνου ποὺ ἐπαινεῖται) ὣς ἔχουσαι αὐτὴν τὴν 
ἰδιότητα. Τὸ ἐγκώμιον ἀφορᾷ ὡρισμένα ἔργα. Προσθέτομεν 
ὅμως καὶ ὅτι ἄλλο στοιχεῖον ἠμπορεῖ νὰ χάμη τὸν λόγον 
μας περισσότερον πιστευτόν. Ἔτσι, ἀναφέρομεν τὴν εὐγενῆ 
καταγωγὴν καὶ τὴν καλὴν ἀνατροφήν, διότι εἶναι φυσικόν, 
ἐχεῖνος ποὺ κατάγεται ἀπὸ καλοὺς προγόνους, νὰ εἶναι καὶ 
ὁ ἴδιος καλὀς, καθὼς καὶ νὰ ἔχη κανεὶς ἐκείνας τὰς ἰδιό- 
τητας ποὺ τοῦ ἐδόθησαν κατὰ τὴν ἀνατροφήν του. Γι αὐτὸ 
καὶ ἐπαινοῦμεν (συνηθως) ἐχείνους ποὺ ἔχουν παρουσιάσει 
κάποιαν δρᾶσιν. 'Ἡ δρᾶσις ὅμως δὲν εἶναι παρὰ µία ἐξωτε- 
ρίκευσις τοῦ χαρακτῆρος. Καὶ ἔτσι θὰ ἧτο δυνατὸν νὰ κά- 
µωμεν ἐπχιγετικοὺς λόγους καὶ δι ἐκείνους ποὺ δὲν ἔχουν 
παρουσιάσει καμμίαν δρᾶσιν, ἂν εἰμεθα πεπεισμένοι ὅτι 
εἶναι ἱκανοὶ νὰ ἐκτελέσουν πράξεις ἀξίας ἐπαίνου. 

Τὸ νὰ μακαρίζωμεν ἢ νὰ καλοτυχίζωμεν κάποιον, εἶναι 
ἕνα καὶ τὸ αὐτὸ πρᾶγμα. Διαφέρουν δὲ αὐτὰ τὰ δύο ἀπὸ τὸ 
ἐγκώμιον χαὶ τὸν ἔπαινον. Πράγματι, ὅπως: ἢ εὐτυχία πε- 
ριέχει τὴν ἀρετήν, τὸ καλοτύχισμα περιέχει τὸν ἔπαινον καὶ 
τὸ ἐγχώμιον '. 

Ὁ ἔπαινος χαὶ ἡ συμβουλὴ 3 συγγενεύουν μεταξύ των. 
Πράγματι, ἐκεῖνα ποὺ θὰ συνεδούλευεν ὅ πολιτικὸς ρήτωρ 
διὰ τὸ μέλλον, ἂν μετατεθοῦν χρονικῶς καὶ τοποθετηθοῦν 
εἰς τὸ παρελθόν, γίνονται ἐγχωμιαστιχὸς λόγος. 

᾿Αφοῦ λοιπὸν ἔχομεν ὑπ᾽ ὄψιν µας τὶ πρέπει νὰ πράττῃ 
κανεὶς καὶ ποίας ἰδιότητας νὰ ἔχη ", αὐτὰ τὰ ἴδια, ὅταν ἀλ- 
λάξωμεν καὶ ἀντιστρέψωμεν τὴν φράσιν µας, ἀπὸ συμθου- 
λαὶ γίνονται ἔπαινοι. "Έτσι, ἔχομεν ὑπ᾽ ὄψιν µας, παραδεί- 
γματος χάριν, τὴν ἔννοιαν ὅτι δὲν πρέπει κανεὶς νὰ τὸ παίρ- 
νη ἐπάνω του δι ὅσα ὀφείλονται εἰς τὴν τύχην, ἀλλὰ μό- 
νον δι᾽ ὅσα ὀφείλονται εἰς τὸν ἑαυτόν του. "Όταν τὸ διατυ- 
πώσωμεν μὲ τὸν ἀνωτέρω τρόπον, ἔχομεν συµθουλήν. Ἢ ἰδία 
ὅμως ἔννοια γίνεται ἐγχώμιον, ἂν τὴν διατυπώσωμεν ἔτσι : 


10 


10 


102 ΑΡΙΣΤΟΤΕΛΟΥΣ 


νῶν οὗ τοῖς διὰ τύχην [ὑπάρχουσιν] ἀλλὰ τοῖς δι᾽ αὑτόν. 
“Ωστε ὅταν ἐπαινεῖν βούλῃ, ὅρα τί ἂν ὑπόδοιο, καὶ ὅταν 
ὑποϑέσϑαι, ὅρα τί ἂν ἐπαινέσειας. “Η δὲ λέξις ἔσται ἄντι- 
κειμένη ἐξ ἀνάγκης, ὅταν τὸ μὲν κωλῦον τὸ δὲ μὴ κωλῦον 
μετατεὐῇ. 

Χρηστέον δὲ καὶ τῶν αὐξητικῶν πολλοῖς, οἷον εἰ μόνος 
ἢ πρῶτος ἢ μετ᾽ ὀλίγων ἢ καὶ [δ] μάλιστα πεποίηκεν" 
ἅπαντα γὰρ ταῦτα καλά. Καὶ τὰ ἐκ τῶν χρόνων καὶ τῶν 
καιρῶν ταῦτα δὲ παρὰ τὸ προσῆκον. Καὶ εἰ πολλάκις τὸ 
αὐτὸ κατώρθωκεν μέγα γάρ, καὶ οὔκ ἀπὸ τύχης ἀλλὰ δι᾽ 


αὐτὸν ἂν δόξειεν. Καὶ εἰ τὰ προτρέποντα καὶ τιμῶντα διὰ 


τοῦτον εὕρηται καὶ κατεσκευάσϑη. Καὶ εἰς ὃν πρῶτον ἐγκώ- 


20 


μιον ἐποιήϑη, οἷον εἰς 'Ιππόλοχον, καὶ «δι» “Αρμόδιον 
καὶ ᾿ Αριστογείτονα τὸ ἓν ἀγορᾷ σταϑῆναι. “Ομοίως δὲ καὶ 
ἐπὶ τῶν ἐναντίων. Κἂν μὴ καϑ᾽ αὑτὸν εὐπορῇς, πρὸς ἅλ- 
λους ἀντιπαραβάλλειν, ὅπερ ὁ ᾿Ισοκράτης ἐποίει διὰ τὴν. 
ἀσυνήθειαν τοῦ δικολογεῖν. 1εῖ δὲ πρὸς ἐνδόξους συγχκρί-᾽ 
νειν" αὐξητικὸν γὰρ καὶ καλόν, εἰ σπουδαίων βελτίων. Πί-. 
πτει δ᾽ εὐλόγως ἡ αὔξησις εἰς τοὺς ἐπαίνους" ἐν ὑπεροχῇ: 

/ 3 ε ο ϱ 4 - - μ σι ' 4 4 
γάρ ἐστιν, ἡ ὃ ὑπεροχὴ τῶν καλῶν. Διὸ κἂν μὴ πρὸς τοὺς 
ἐνδόξους, ἀλλὰ πρὸς τοὺς ἄλλους δεῖ παραβάλλειν, ἐπείπερ 

1. Μεταφράζω εἰς τὸ σημεῖον αὐτὸ ἐλευθέρως, διότι δὲν εἶναι 
ἐφικτὴ διαφορετικη διατύπωσις εἰς τὴν νεοελληνιχήν. 


9. Ὁ Ἱππόλοχος εἶνχι ἐντελῶς ἄγνωστον πρόσωπον. Οἱ κρι- 
τικοὶ προέτειναν τὴν διόρθωσιν, ἄλλοι εἰς Αντίλοχον (τὸν υἱὸν 


τοῦ Νέστορος) χαὶ ἄλλοι εἰς Ἱππόλυτον (τὸν υἱὸν τοῦ Θησέως) 


8. Δηλ. τὸν φόγον. 
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«ὃ τάδε δὲν τὸ παίρνει ἐπάνω του δι ὅσα ὀφείλονται εἰς κ 
τὴν τύχην, μόνον δι᾽ ἐκεῖνα ποὺ ὀφείλονται εἰς τὸν ξαυτόν 
του». "ωστε, ὅταν θέλῃς νὰ ἐπαινέσῃς, σκέψου τὶ θὰ συνεθού- 
λευες, καὶ ὅταν θέλῃς νὰ συμθουλεύσῃς, σχέψου τὶ θὰ κ 
ἐπαινοῦσες. 

Ὁ λόγος ὅμως ἀναγχαστιχὰ θὰ διατυπωθή μὲ ἀντίθετον 
νόημα, ὅταν πρόκειται τυχὸν νὰ συμθουλεύση κανεὶς ἐκεῖνο 
ποὺ δὲν θὰ ἐπαινοῦσε, ἢ νὰ ἐπαινέση ἐκεῖνο ποὺ δὲν θὰ 
συνεδούλευε '. 

Ηρέπει ἐπίσης νὰ γίνεται μεγάλη χρῆσις καὶ ὅλων 
ἐκείνων τῶν ἰδιαιτέρων περιστάσεων ποὺ δίδουν μεγαλυτέ- 
ραν σπουδαιότητα εἰς τὴν πρᾶξιν ποὺ ἐπαινεῖται. "Ετσι, νὰ 
ἀναφέρεται ἂν μόνος, ἢ πρῶτος, ἢ μὲ ὀλίγους μόνον βοη- 
θούς, ἢ ἐπιτυχέστερα ἀπὸ κάθε ἄλλον, ἐξετέλεσε τὴν πρᾶξιν 
ποὺ ἐπαινεῖται. Διότι ὅλα αὐτὰ εἶναι ὡραῖα πράγματα. 
"Επίσης νὰ λαμβάνῃ ὅπ᾽ ὄψιν τὸν χαιρὸν καὶ τὰς περιστάσεις, 
καθὼς καὶ τὸ ἂν ἡ πρᾶξις ποὺ ἐξετελέσθη ὑπερέδαινε τὸ 
στενῶς ἐννοούμενον καθῆκον. Δὲν πρέπει νὰ παραλείπη 
ἀκόμη νὰ ἐχθέτῃ ἂν πολλάκις ἐπανέλαδε τὸ ἴδιο κατόρ- 
θωμα. Διότι αὐτὸ ἔχει μεγάλην σημασίαν. θὰ φανῇ πρά- 
Ύματι τότε ὅτι τὸ κατόρθωμα ἐχεῖνο δὲν ὀφείλεται εἰς τὴν 
τύχην, ἀλλ᾽ εἰς αὐτὸν τὸν ἴδιον. Καὶ ἂν πρὸς χάριν του εὖ- 
ρέθησαν καὶ καθιερώθησαν αἱ ἐνθαρρύνσεις καὶ αἵ τιμαί. Ἢ 
ἂν δι αὐτὸν πρῶτον ἔγινεν ἐγκώμιον, ὅπως, παραδείγματος 
χάριν, διὰ τὸν Ἱππόλοχον ’, τὸν ᾿Αρμόδιον καὶ τὸν ᾿Αριστο- 
γείτονα, ποὺ πρὸς τιμήν των διὰ πρώτην φορὰν ἐστήθησαν 
οἱ ἀνδριάντες των εἰς τὴν ἀγοράν. Μὲ ἀνάλογον δὲ τρόπον 
πρέπει ὁ ρήτωρ νὰ χειρίζεται καὶ τὰ ἀντίθετα θέματα". Καὶ 
ὅταν τὸ θέμα εἶναι πτωχόν, νὰ χάμνη ὁ ρήτωρ καὶ συγκρί- 
σεις τοῦ ἐπαινουμένου πρὸς ἄλλα πρόσωπα. Αὐτὸ ἔκαμνε ᾽ 
καὶ ὁ Ἰσοκράτης, ἐπειδὴ δὲν ἧτο συνηθισμένος νὰ ἐμφανί- 
ζεται καὶ ν᾽ ἀγορεύη εἰς τὰ δικαστήρια. Πρέπει δέ, ἐκεῖ- 
νον ποὺ ἐπαινοῦμεν, νὰ τὸν παραλληλίζωμεν μὲ ἔνδοξα 
πρόσωπα. Διότι ἔτσι τὸν ἐξαίρομεν καὶ τὸν λαμπρύνομεν, 
ὅταν παρχστήσωμεν ὅτι ὑπερέχει σπουδαίων ἀνθρώπων. 

Ἡ μεγαλοποίησις ἔχει λόγον ὑπάρξεως, ὅταν πρόκειται 
τερὶ ἐπαίνων. Διότι μὲ αὐτὸν τὸν τρόπον ἡμποροῦμεν νὰ δεί- 
ζωμεν κατὰ τὶ ὑπερέχει ὁ ἐπαινούμενος. Καὶ ἡ ὑπεροχὴ εἷ- 
ναι ὡραῖον πρᾶγμα. Καὶ γι᾿ αὐτό, ὅταν δὲν εἶναι δυνατὸν 
νὰ συγκρίνωμεν τὸν ἐπαινούμενον πρὸς ἔνδοξα πρόσωπα, 
πρέπει νὰ τὸν παραλληλίζωμεν ἔστω καὶ πρὸς τοὺς κοινοὺς 


104 ΑΡΙΣΤΟΤΕΛΟΥΣ 


ἡ ὑπεροχὴ δοκεῖ μηνύειν ἀρετήν. "Όλως δὲ τῶν κοινῶν εἷ- 
δῶν ἅπασι τοῖς λόγοις ἡ μὲν αὔξησις ἐπιτηδειοτάτη τοῖς 
ἐπιδεικτικοῖς: τὰς γὰρ πράξεις ὁμολογουμένας λαμβάνουσιν, 

30 ὥστε λοιπὸν μέγεθος περιϑεῖναι καὶ κάλλος" τὰ δὲ παρα- 
δείγματα τοῖς συμβουλευτικοῖς: ἐκ γὰρ τῶν προγεγονότων 
τὰ μέλλοντα καταμαντευόμενοι κρίνομεν' τὰ δ᾽ ἐνϑυμήματα 
τοῖς δικανικοῖς' αἰτίαν γὰρ καὶ ἀπόδειξιν μάλιστα δέχεται 
τὸ γεγονὸς διὰ τὸ ἀσαφές. ᾿Εκ τίνων μὲν οὖν οἳ ἔπαινοι 

95 καὶ οἳ ψόγοι λέγονται σχεδὸν πάντες, καὶ πρὸς ποῖα δεῖ 
βλέποντας ἐπαινεῖν καὶ ψέγειν, καὶ ἐκ τίνων τὰ ἐγκώμια 
γίγνεται καὶ τὰ ὀνείδη, ταῦτ᾽ ἐστίν᾽ ἐχομένων γὰρ τούτων 
τὰ ἐναντία τούτοις φανερά' ὅ γὰρ ψόγος ἐκ τῶν ἐναντίων 
ἐστίν. 

13655 10. Περὶ δὲ κατηγορίας καὶ ἀπολογίας, ἐκ πόσων καὶ ποίων 
ποιεῖσϑαι δεῖ τοὺς συλλογισμούς, ἐχόμενον ἂν εἴη λέγειν. 
Δεῖ δὴ λαβεῖν τρία, ἓν μὲν τίνων καὶ πόσων ἕνεκα ἁδι- 
κοῦσι, δεύτερον δὲ πῶς αὐτοὶ διακείμενοι, τρίτον δὲ τοὺς 

0 ποίους καὶ πῶς ἔχοντας. Διοριοάµενοι οὖν τὸ ἀδικεῖν λέγω- 
μεν ἑξῆς. 

"[στω δὴ τὸ ἀδικεῖν τὸ βλάπτειν ἑκόντα παρὰ τὸν νό- 
μον. Νόμος δ᾽ ἐστὶν ὅ μὲν ἴδιος ὁ δὲ κοινός" λέγω δὲ ἴδιον 
μὲν καὺ ὃν γεγραμμένον πολιτεύονται, κοινὸν δὲ ὅσα ἄγρα- 

10 φα παρὰ πᾶσιν ὁμολογεῖσθαι δοκεῖ. “Εκόντες δὲ ποιοῦσιν 


ὅσα εἰδότες καὶ μὴ ἀναγκαζόμενοι. "Όσα μὲν οὖν ἑκόντες, 





1. Προτιμῶμεν αὐτὴν τὴν ἀπόδοσιν τοῦ ἵδνιος καὶ κοινός. 
"Ἔτσι ἀφ᾽ ἑνὸς μὲν ἀνταποκρινόμεθα εἰς τὴν καθιερωμένην σήμερον 
δρολογίαν καὶ ἁφ᾽ ἑτέρου ὑποδεικνύομεν τὴν συμβολὴν καὶ τὰς γνώ- 
μας τοῦ ᾿Αριστοτέλους ἐπὶ τοῦ μεγάλου καὶ ἁλύτου προθλήματος τοῦ 
ἂν ὑπάρχη ἢ ὄχι καὶ ἄλλο δίκαιον, ἐκτὸς ἀπὸ τὸ θετόν. 


ΡΗΤΟΡΙΚΗ Α΄, 9, 1908α, 21--10, 136830, 11 105 


ἀνθρώπους. ἀφοῦ ἢ ὑπεροχὴ θεωρεῖται ὣς δεῖγμα ἀρετῆς. 
Γενικὰ δέ, μεταξὺ τῶν διαφόρων μεθόδων ποὺ εἶναι χοι- 
ναὶ εἰς ὅλα τὰ εἴδη τοῦ λόγου, ἡ μὲν μεγαλοποίησις ἰδιαι- 
τέρως ταιριάζει εἰς τὸν 'πανηγυρικόν. Διότι ὁ πανηγυρικὸς 
λόγος ἐξετάζει πράξεις ποὺ ὁμολογουμένως ἔχουν συντελε- 
σθῆ, καὶ δὲν μένει παρὰ ν᾿ ἀναπτύξωμεν τὸ μεγαλεῖον καὶ 
τὴν ὡραιότητά των. Τὰ παραδείγματα πάλιν ταιριάζουν πε- 
ρισσότερον εἰς τοὺς πολιτικοὺς λόγους. Διότι, πράγματι, 
ἀπὸ ἐκεῖνχ ποὺ ἔχουν γίνει ἕως τώρα, συνάγομεν συμπερά- 
σµατα καὶ ἐκ τῶν προτέρων σχηματίζομεν χρίσεις καὶ διὰ 
τὸ μέλλον. Τέλος δὲ τὰ ἐνθυμήματα ταιριάζουν εἰς τοὺς δι- 
κανικοὺς λόγους. Διότι ἐκεῖ πρόκειται περὶ πράξεων ποὺ 
ἀνάγονται εἰς τὸ παρελθόν, ἀλλ᾽ ἐπειδὴ εἶναι σκοτειναὶ καὶ 
ἀμρισθητοῦνται, ἔχουν ἀνάγκην αἰτιολογίας καὶ ἀποδείξεως. 
Ιδοὺ λοιπὸν ἀπὸ ποῖα στοιχεῖα συγκροτοῦνται ὅλα σχε- 
δὲν τὰ εἴδη ἐπαίνου καὶ ψόγου, καὶ τὶ πρέπει νὰ ἔχῃ ὑπ᾽ 
ὄψιν του ἐκεῖνος ποὺ ἐπαινεῖ ἢ ψέγει, χαθὼς χαὶ ποῖα αἷ- 
τια ἠμποροῦν νὰ δώσουν ἀφορμὴν εἰς ἐγκώμια ἢ εἰς ὀνειδι- 
σμούς. Καὶ πράγματι, ἐκεῖνος ποὺ κατέχε: ὅσα ἐξετέθησαν, 
βλέπει φανερὰ καὶ τὴν ἀντίθετον πλευράν. “Ο-δὲ ψόγος συγ- 
κροτεῖται ἀχριθῶς ἀπὸ τὰ ἀντίθετα ἐπιχειρήματα. 


10. ΠΕΡΙ ΤΟΥ ΔΙΚΑΝΙΚΟΥ ΛΟΓΟΥ 


Καὶ τώρα, συνεχίζοντες. θὰ ἐξετάσωμεν τὴν φύσιν καὶ τὸν 
ἀριθμὸν τῶν προτάσεων ποὺ πρέπει νὰ ἀποτελοῦν τοὺς συλ- 
λογισμούς µας, ὅταν συνθέτωμεν κατηγορίαν ἢ ἀπολογίαν. 

Πρέπει δὲ νὰ ἐξετάσωμεν τρία σημεῖα. αρῶτα πρῶτα τὰ 
αἴτια καὶ τὰ εἴδη τῶν ἀδικημάτων, ἔπειτα τὴν ψυχικὴν κα- 
τάστασιν εἰς τὴν ὁποίαν εὑρίσκονται ἐκεῖνοι ποὺ ἀδικοῦν, καὶ 
τρίτον ποίου εἴδους ἀνθρώπους ἀδικοῦν καὶ ὑπὸ ποίας συν- 
θήκας εὑρισκομένους. - 

Πρὶν προχωρήσωμεν ὅμως εἰς αὐτά, ἃς δώσωμεν τὸν ὁρι- 
σμὸν τοῦ ἀδικήματος. ᾿Αδίχημα εἶναι ἡ βλάθη ποὺ θεληµα- 
τικχ προξενοῦμεν εἰς κάποιον ἄλλον, παρὰ τὸν νέμον. Ὁ) νό- 
μος δὲ εἶναι ἣ θετὸς ἢ φυσικός '. ᾿Ὀνομάτω δὲ θετὸν μὲν νό- 
μον ἐκεῖνον ποὺ εἶνα: διατυπωμένος γραπτῶς καὶ ὑπαγορεύει 
τὴν διαγωγὴν τῶν ὑπηχόων κάθε πολιτείας. φυσικὸν δὲ ἐκεῖ- 
νον ποὺ φαίνεται πὼς ἀναγνωρίζεται ἀπὸ ὅλους, ἂν καὶ δὲν 
εἶναι πουθενὰ γραμμένος. Κάμνομεν κάτι θεληµατικά, ὅταν 
ξαίρωμε τὶ κχάμνομεν καὶ δὲν μᾶς ἐξαναγκάζη χανεὶς εἰς 
τοῦτο. ᾿Εκεῖνο ποὺ κάμνομεν θεληματικά, δὲν τὸ κάμνομεν 


18 
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9 4 ΄ ο ιά 3 , 
οὐ πάντα προαιρούμενοι, ὅσα δὲ προαιρούμενοι, εἰδότες 
ἅπαντα᾽ οὐδεὶς γὰρ ὃ προαιρεῖται ἀγνοεῖ. 4ι᾽ ἃ δὲ προαι- 

- , - - 4 . 0 ΄ 
ροῦνται βλάπτειν καὶ φαῦλα ποιεῖν παρὰ τὸν νόμον, κακία 
ἐστὶν καὶ ἀκρασία" ἐὰν γάρ τινες ἔχωσιν μοχϑηρίαν ἢ μίαν ἢ 

΄ . - ει . ή ” 
πλείους, περὶ δὲ τοῦτο ὃ μοχϑηροὶ τυγχάνουσιν ὄντες, καὶ 
ἄδικοί εἶσιν, οἷον ὁ μὲν ἀνελεύθερος περὶ χρήματα, ὁ δ᾽ 
3 / . 4 - ή ε ΄ ε ' . 4 
ἀκόλαστος περὶ τὰς τοῦ σώματος ἡδονάς, ὁ δὲ μαλακὸς περὶ 
τὰ δάϑυμα, ὃ δὲ δειλὸς περὶ τοὺς κινδύνους (τοὺς γὰρ 
συγκινδυνεύοντας ἐγκαταλιμπάνουσι διὰ τὸν φόβον), ὃ δὲ 
φιλότιμος διὰ τιμήν, ὁ δ᾽ ὀξύθυμος δι᾽ ὀργήν, ὁ δὲ φιλό- 
. ΄ ς ν ' . Ῥ η 5» . 
νικος διὰ νίκην, ὃ πικρὸς δὲ διὰ τιμωρίαν, ὃ δ᾽ ἄφρων διὰ 
τὸ ἀπαιᾶσϑαι πιρὶ τὸ δίκαιον καὶ ἄδικον, ὁ δ᾽ ἀναίσχυν- 
τος δι᾽ ὀλιγωρίαν δόξης. “Ομοίως δὲ καὶ τῶν ἄλλων ἕκα- 
στος περὶ ἕκαστον τῶν ὑποκειμένων. 
᾿Αλλὰ περὶ μὲν τούτων δῆλον, τὰ μὲν ἐκ τῶν περὶ τὰς 
» Δ 9 , . 3 - χ . ; ε , 
ἀρετὰς εἰρημένων, τὰ δ᾽ ἐκ τῶν περὶ τὰ πάδη ῥηδήσομέ- 
Β . 5 2.» ΄ Ι΄; ς -. . 3 - 
γῶν: λοιπὸν δ᾽ εἰπεῖν τίνος ἕνεκα καὶ πῶς ἔχοντες ἀδικοῦσι 
καὶ τίνας. []ρῶτον μὲν οὖν διελώμεϑα τίνων ὀρεγόμενοι 
. - [4 3 - 3 -” ο - Ν 6 -- 
καὶ ποῖα φεύγοντες ἐγχειροῦσιν ἁδικεῖν δῆλον γὰρ ὡς τῷ 
μὲν κατηγοροῦντι πόσα καὶ ποῖα τούτων ὑπάρχει τῷ ἀντι- 
δίκῳ σκεπτέον, ὧν ἐφιέμενοι πάντες τοὺς πλησίον ἀδικοῦσι, 

Γον 4 2 / - . / ΄ » ε Ρ 
τῷ δὲ ἀπολογουμένῳ ποῖα καὶ πόσα τούτων οὖχ ὑπάρχει. 
Πάντες δὴ πάντα πράττουσι τὰ μὲν οὐ δι᾽ αὐτοὺς τὰ δὲ δι᾽ 

ε ΄ - πΞᾱ . 9 6 . . . 4 ΚΑ / 
αὗτούς. Τῶν μὲν οὖν μὴ δι᾽ αὑτοὺς τὰ μὲν διὰ τύχην πράτ-. 


. 


τουσι τὰ δ᾽ ἐξ ἀνάγκης, τῶν δ᾽ ἐξ ἀνάγκης τὰ μὲν βίᾳ τὰ 


1. Πρὸς τὴν ἁλητείαν καὶ τὴν ἐπαιτείαν, ὅπως θὰ ἔλεγεν ὁ σημε- 
ρινὸς ποινικολόγος. 
9, Αὐτὸ εἶναι τὸ θέμχ τῶν κεφ. 1-11 τοῦ Β΄ βιβλίου. 
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πάντοτε ἐκ προμελέτης, Ό,τι ὅμως κάμνομεν ἐκ προμελέτης, 
τὸ ξχαίρομε καλά. Καὶ πράγματι, κανεὶς δὲν ἀγνοεῖ ἐκεῖνο 
ποὺ προμελετᾶ νὰ πράξη. 

Τὸ ἐλατήριον ποὺ δημιουργεῖ τὴν πρόθεσίν μας νὰ βλά- 
πτωμεν τοὺς ἄλλους καὶ νὰ κάμνωμεν τὸ κακόν, παρὰ τοὺς 
νόμους, εἶναι ἡ κακία καὶ ἡ ἔλλειψις αὐτοχυριαρχίας. [1ρ4- 
γματι, ἂν κάποιος ἔχη ἓν ἢ περισσότερχ ἐλαττώματα, κάμνει 
ἀδικήματα ἀντίστοιχα πρὸς τὸ ἐλάττωμα ἢ τὰ ἐλαττώματά 
του. "Ετσι ὁ φιλάργυρος κάμνει περιουσιακὰ ἀδιχήματα, ὃ 
ἀκόλαστος ἀδικήματα χαχτὰ τῶν ἡθῶν, ὁ μαλθαχὸς 2έπει πρὸς 
τὰ ἀδικήματα ποὺ διευκολύνουν τὴν ὀκνηρίαν ', ὁ δειλὸς ρέ- 
πει πρὸς τὰ ἀδικήματα ποὺ ἀπομαχκρύνουν τὸν κίνδυνον (διότι 
ἐγκαταλείπει ἐκείνους ποὺ τὸν συντροφεύουν εἰς τὸν κίνδυ- 
νον, ἐξ αἰτίας τοῦ όθου ποὺ αἰσθάνεται), ὁ φίλος τῶν τι- 
μῶν κάμνει τὰ ἀδικήματα ποὺ ἠμποροῦν νὰ τὸν βοηθήσουν 
ν᾽ ἀποκτήση τιμάς. ὁ ὀξύθυμος ἐγκληματεῖ ἐπάνω στὸν θυμόν 
του, ὁ φίλος τῆς νίκης διὰ νὰ νικήση, ὁ ἐχλικητιχὸς διὰ νὰ 
ἐκδικηθῇ. ὁ ἀνόητος διότι δὲν ἡμτορεῖ νὰ διαχρίνη τὶ εἶναι 
δίκαιον καὶ τὶ εἶναι ἄδικον, καὶ ὁ ἀδιάντροπος διότι δὲν τὸν ἐν- 
διαφέρει ποίαν γνώμην θὰ σχηματίση ὁ κόσμος δι᾽ αὐτόν. Καὶ 
κατὰ τὸν ἴδιον τρόπον καὶ ὅλοι οἱ ἄλλοι ποὺ ἔχουν ἐλαττώματα, 
κάμνουν ἀ» δικήματα ἀντίστοιχα πρὸς τὰ ἐλαττώματά των. 

Ὀλόκληρον ἕμως αὐτὸ τὸ ζήτημα εὔχολα ἠμπηροῦμεν νὰ 
τὸ ἀντιληφθῶμεν, εἴτε ἀπὸ ὅσα ἐξεθέσαμεν ἕως τώρα διὰ τὰς 
ἀρετάς, εἴτε ἀπὸ ὅσα θὰ ἐκθέσωμεν ἀργότερα διὰ τὰ ἀνθρώ- 
πινα πάθη 7 «μένει δὲ νὰ ἐξετάσωμεν διατὶ κάμνει κανεὶς ἁδι- 
κήματα, ὑπ} ποίας συνθήκας εὑρίσκεται, καὶ ἐναντίον τίνων 
τὰ ἐχτελεῖ. 

Καὶ πρῶτα πρῶτα πρέπει νὰ χάμωμεν διάκρισιν μεταξὺ 
τῶν αἰτίων ποὺ μᾶς ὠθοῦν, καὶ τῶν δυσχερειῶν ποὺ ἐπιθυ- 
μοῦμεν ν᾽ ἀπογύγωμεν, ὅταν ἐπιχειρῶμεν νὰ διαπράξωμεν 
ἕνα ἀδίκημα. Ναὶ πράγματι, εἶνχι φανερὸν ὅτι τοῦ μὲν κα- 
τηγόρου ἔργον εἶναι νὰ ἐξετάση πόσα καὶ ποῖχ ἐλατήρια εἷ- 
χεν ὁ ἀντίλιχός του, ἀπ) ἐκεῖνα ποὺ αὶ ἐπιλίωξίς των σπρώ- 
χνει τὸν καθένα εἰς τὸ νὰ διαπράξη ἀδίκημα, ἔργον δὲ ἐχεί- 
νου ποὺ ἀπολογεῖται εἶναι τὸ ν᾿ ἀπολείξη τὴν ἔλλειψιν ἐλα- 
τηρίων αὐτοῦ τοῦ εἴδους. | 

“Όλαι αἱ ἀνθρώπινα: πράξεις ὀφείλονται εἴτε εἰς ἐξωτε: 
ρικὰ αἴτια. εἶτε εἰς τὴν θέλησιν ἐχείνου ποὺ τὰς ἐκτελεῖ Αἱ 
πράξεις τῆς πρώτης κ κατηγορίας ὄφε εἰλ΄ .,. άλλοτε μὲν εἰ 'ς 
τὴν τύγην, ἄλλοτε δὲ εἰς τὴν ἀνάγκη ὍΝ. ἱ πάλιν αἱ πρᾶ 


ο. 


ἔεις ποὺ ὀφείλονται εἰς τὴν ανάγκην .... εἰς ο κο. 


εν 
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δὲ φύσει, ὥστε πάντα ὅσα μὴ δι᾽ αὐτοὺς πράττουσι, τὰ μὲν 


ἀπὸ τύχης τὰ δὲ φύσει τὰ δὲ βίᾳ. "Όσα δὲ δι᾽ αὑτούς, καὶ 


1363 α ὧν αὐτοὶ αἴτιοι, τὰ μὲν δι᾽ ἔϑος τὰ δὲ δι᾽ ὄρεξιν τὰ μὲν διὰ 


10 


20 


λογιστικὴν ὄρεξιν τὰ δὲ δι᾽ ἄλογον" ἔστιν δ᾽ ἢ μὲν βούλη- 
σις ἀγαϑοῦ ὄρεξις: (οὐδεὶς γὰρ βούλεται ἀλλ᾽ ἢ ὅταν οἰηϑῇ 
εἶναι ἀγαϑόν), ἄλογοι δ᾽ ὀρέξεις ὀργὴ καὶ ἐπιθυμία, ὥστε 
πάντα ὅσα πράττουσιν ἀνάγκη πράττειν ὃι᾽ αἰτίας ἑπτά, 
διὰ τύχην, διὰ φύσι», διὰ βίαν, δι᾽ ἔθος, διὰ λογισμόν, διὰ 
ϑυμόν, δι᾽ ἐπιθυμίαν. Τὸ δὲ προσδιαιρεῖσϑαι καϑ᾽ ἡλικίαν 
ἢ ἕξεις ἢ ἄλλ᾽ ἅττα τὰ πραττόμενα περίεργον᾽ εἰ γὰρ συμ- 
βέβηκεν τοῖς νέοις ὀργίλοις εἶναι ἢ ἐπιδυμητικοῖς, οὐ διὰ 
τὴν νεότητα πράττουσι τὰ τοιαῦτα ἀλλὰ δι᾽ ὀργὴν καὶ ἐπι- 
ϑυμίαν. Οὐδὲ διὰ πλοῦτον καὶ πενίαν, ἀλλὰ συμβέβηκε τοῖς 
μὲν πένησι διὰ τὴν ἔνδειαν ἐπιϑυμεῖν χρημάτων, τοῖς δὲ 
πλουσίοις διὰ τὴν ἐξουσίαν ἐπιδυμεῖν τῶν μὴ ἀναγκαίων 
ἡδονῶν' ἀλλὰ πράξουσι καὶ οὗτοι οὗ διὰ πλοῦτον καὶ πε- 
νίαν ἀλλὰ διὰ τὴν ἐπιθυμίαν. “Ομοίως δὲ καὶ οἱ δίκαιοι 
καὶ οἳ ἄδικοι, καὶ οἱ ἄλλοι οἱ λεγόμενοι κατὰ τὰς ἕξεις 
πράττειν, διὰ ταῦτα πράξουσιν' ἢ γὰρ διὰ λογισμὸν ἢ διὰ 
πάϑος' ἀλλ᾽ οἱ μὲν διὰ ἤδη καὶ πάθη χρηστά, οἱ δὲ διὰ 
τἀναντία. Συμβαίνει μέντοι ταῖς μὲν τοιαύταις ἕξεσι τὰ 


τοιαῦτα ἀκολουϑεῖν, ταῖς δὲ τοιαῖσδε τὰ τοιάδε' εὐϑὺς γὰρ 


ἴσως τῷ μὲν σώφρονι διὰ τὸ σώφρονα εἶναι δόξαι τε καὶ 
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νας ποὺ διὰ τῆς βίας ὑποχρεώνεται κανεὶς νὰ ἐκτελέσῃ, καὶ 
εἰς ἐκείνας ποὺ ἐπιβάλλονται ἀπὸ τοὺς φυσικοὺς νόμους. 
“Ὥστε γενιχὰ αἱ πράξεις ποὺ δὲν προέρχονται ἀπὸ τὴν θέ- 
λησιν ἐκείνου ποὺ τὰς ἐκτελεῖ. ἠμποροῦν νὰ διαιρεθοῦν εἰς 
τυχαίας, εἰς πράξεις ποὺ ἐπιβάλλονται ἀπὸ τοὺς φυσικοὺς 
νόμους. καὶ εἰς πράξεις ποὺ διὰ τῆς βίας ὑποχρεωνόμεθα νὰ 
ἐκτελέσωμεν. Αἱ πράξεις πάλιν ποὺ ὀφείλονται εἲς τὴν ἄμε- 
σον θέλησιν ἐκείνου ποὺ τὰς ἐκτελεῖ. ἄλλαι ἔχουν ὡς ἆφορ: 
μὴν τὴν συνήθειαν καὶ ἄλλαι τὴν ἐπιθυμίαν. Ἡ δὲ ἐπιθυμία. 

ἄλλοτε μὲν εἶναι λογικευμένη. ἄλλοτε δὲ παράλογος. 
Θέλησις εἶνχι ἡ λογικευαένν ἐπιθυμία ἑνὸς καλοῦ (πρά- 
γµατι χανεὶς δὲν θέλει παρὰ ἐκεῖνο ποὺ νομίζει πὼς εἶναι κα- 
λόν). Παράλογοι δὲ ἐπ:θυμίαι εἶναι ὁ θυμὸς καὶ τὸ πάθος. 
Επομένως ὅλαι αἱ πράξεις τῶν ἀνθρώπων ἀνάγονται κατ᾽ 
ἀνάγκην εἰς ἑπτὰ αἰτίας. τὴν τύχην. τὴν φύσιν, τὴν βίαν, τὴν 
συνήθειαν, τὴν λογιχευμένην θέλησιν, τὸν θυμόν, τὸ πάθος. 
Τὸ νὰ προχωρήπωμεν ΠΡΟ τερον. διαιροῦντες τὰς ἄν- 
θρωπίνας πράξεις ἀνάλογα πρὸ ὃς τὴν ἡλιχίαν, ἢ τὰς συνη- 
θείας. ἢ ὑπὸ ἄλλην ἔποψιν. εἶναι ὅλους διόλου περιττόν. Πρά- 
γματι, ἂν συμθαίνη οἱ νέοι νὰ ἐνεργοῦν ὑπὸ τὴν ἐπίδρασιν 
τοῦ θυμοῦ ἢ τοῦ πάθους, δὲν πρέπει νὰ εἴπωμεν ὅτι αἱ πρά- 
ξεις των ὀφγείλονται εἰς τὴν ἡλικία» των. ἀλλ᾽ εἰς τὸν θυ- 
μὸν ἢ εἰς τὸ πάθος. Οὔτε ὅτι ὁ πλοῦτος ἢ ἡ φτώχε:χ εἶναι 
ἀφορμὴ διαγόρων πράξεων. Φυσικά, συμβαίνει οἱ μὲν πτω- 
χοί, ἐπειδὴ τοὺς λείπουν τὰ χρήματα, νὰ τὰ ἐπιδιώχουν μὲ 
πάθος. οἱ δὲ πλούσιοι, ἐπειδὴ ἔχουν τὴν εὐχέρειαν νὰ τὰ 
ἀποκτήσουν, νὰ ἐπιλιώχκουν μὲ πάθος τὰς ο ἡδονάς. 
Αἱ πράξεις των ὅμως δὲν πρέπει ν᾿ ἀποδοθοῦν εἰς τὸν πλοῦ- 
τον ἢ εἰς τὴν φτώχεια των, ἀλλ᾽ εἰς τὰ πάθη ο) τοὺς 
τέχουν. Κατὰ τὸν ἴδιον τρόπον, οἱ δίκαιοι καὶ οἱ ἄδικο 
ἄνθρωποι. ὅληι οἱ ἄλλοι ποὺ λέγεται ὅτι κάμνουν τοῦτο 
ρ 


πῶς. 


[4 


ἐκεῖνο διότι ἔτσι εἶναι συνηθισμένοι, πρχγματικὰ ἐλατήρι 
τῶν πράξεών των ἔχουν, οἱ μὲν πρῶτοι τὴν λογικευμένην 0έ- 
λησιν, οἱ δὲ ἄλλοι τὸ πάθος των. Καὶ ἀπ᾽ αὐτοὺς πάλιν, 
ἄλλη: ὀδηγοῦνται ἀπὸ χαρακτῆρας καὶ ως χρηστά ἄλλοι 
δὲ ἀπὸ τὰ ἀντίθετα. 

Ἐν τούτοις συμβαίνε: ὡρισμένου είλους συνήθειαι νᾶ. 
ἔχουν ὡς ἐπαχχ-λούθγυα Ώρι Ξε πρᾶς εις, καὶ πάλιν ἆλ- 
λαι συνήῆειαι ἄλλου εἴδους πράξεις. "Ετσι ὁ ἐγκρατὴς ἄν- 


- 


θρωπος, Χκριβῶς ἐξαιτίας τῆς ἐγκρατείας του, εἶναι φυσι- 


ει 
γ 
α 
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ἐπιθυμίαι χρησταὶ ἐπακολουϑοῦσι περὶ τῶν ἡδέων, τῷ δ᾽ 
93 ΄ 6 3 ΄ . Φιν 3 - ΄ μὶ . ν 
ἀκολάστῳ αἷ ἐναντίαι περὶ τῶν αὐτῶν τούτων. Διὸ τὰς μὲν 
΄ ΄ 3 Ζ Ζ λ - 4 ιό 
τοιαύτας διαιρέσεις ἑατέον, σκεπτέον δὲ ποῖα ποίοις εἴωθεν 
35 ἔπεσθαι' εἰ μὲν γὰρ λευκὸς ἢ μέλας ἢ μέγας ἢ μικρός, οὔ- 
δὲν τέτακται τῶν τοιούτων ἀκολουϑεῖν, εἰ δὲ νέος ἢ πρε- 
σβύτης ἢ δίκαιος ἢ ἄδικος, ἤδη διαφέρει. Καὶ ὅλως ὅσα 
- ΄ - Ζ 4 5 - 2 , 
τῶν συμβαινόντων ποιεῖ διαφέρειν τὰ ἤϑη τῶν ἀνϑρώπων, 
οἷον πλουτεῖν δοκῶν ἑαυτῷ ἢ πένεσϑαι διοίσει τι, καὶ εὖ- 
30 τυχεῖν ἢ ἀτυχεῖν. Ταῦτα μὲν οὖν ὕστερον (11, 12---11) ἐροῦ- 
- 4 . -- - 3» - 
μεν, νῦν δὲ περὶ τῶν λοιπῶν εἴπωμεν πρῶτον. 
9 9 4 ’ 4 λ - ῤ ο ο 
στι δ᾽ ἀπὸ τύχης μὲν τὰ τοιαῦτα γιγνόμενα, ὅσων ἤ 
3 9 4 . ο 0 ΄ 4 ’ 3... 
τε αἰτία ἀόριστος καὶ μὴ ἕνεκά του γίγνεται καὶ μήτε ἀεὶ 
4 ε . . ΄ ΄ ἑ - . 2 - 
μήτε ὡς ἐπὶ τὸ πολὺ μήτε τεταγμένως" δῆλον δ' ἐκ τοῦ 
95 δρισμοῦ τῆς τύχης περὶ τούτων. (Φύσει δὲ ὅσων ἤ τ᾽ αἰτία 
1369 » ἐν αὐτοῖς καὶ τεταγμένη᾽ ἢ γὰρ ἀεὶ ἢ ὡς ἐπὶ τὸ πολὺ ὡσαύ- 
τως ἀποβαίνει. Τὰ γὰρ παρὰ φύσιν οὐδὲν δεῖ ἀκριβολογεῖ- 
Ια . / ΔΆ» 2.7 α - Ζ 
σθαι, πότερα κατὰ φύσιν τινὰ ἢ ἄλλην αἰτίαν γίγνεται" δό- 
ξειε δ᾽ ἂν καὶ ἢ τύχη αἰτία εἶναι τῶν τοιούτων. Ρίᾳ δὲ ὅσα 
9 παρ᾽ ἐπιθυμίαν ἢ τοὺς λογισμοὺς γίγνεται δι αὐτῶν τῶν 
πραττόντων. "Εϑει δὲ ὅ,τι διὰ τὸ πολλάκις πεποιηκέναι 
- . . . . - , 3 - 
ποιοῦσιν. Διὰ λογισμὸν δὲ τὰ δοκοῦντα συμφέρειν ἐκ τῶν 
3 ΄ 5 - 5 ε , Καὶ ε . Ν Ζ ο 
εἰρημένων ἀγαϑῶν ἢ ὡς τέλος ἢ ὡς πρὸς τὸ τέλος, ὅταν 


διὰ τὸ συμφέρειν πράττηται" ἔνια γὰρ καὶ οἳ ἀκόλαστοι συµ- 


1, «Φυσιχὰ» βιθλ. Β΄. 
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κὸν ἀμέσως νὰ σχημµατίση γνώμας καὶ ἐπιθυμίας χρηστάς, 
σχετικὰ πρὸς ὡρισμένας ἡδονάς, ἐνῷ ὃ ἀκόλαστος ἄνθρωπος, 
ἐξ ἀγφορινῆς τῶν ἰδίων ἡδονῶν, νὰ σχηματίση τὰς ἀντιθέ- 
τους γνώμας καὶ ἐπιθυμίας. 

Γι αὐτὸ πρέπει ν᾽ ἀφήσωμεν κατὰ μέρος αὐτὰς τὰς δια- 
κρίσεις καὶ νὰ ἐξετάσωμεν ποίου εἴδους πράξεις συνήθως 
προέρχονται ἀπὸ τοὺς διαφόρους χαρακτῆρας τῶν ἀνθρώ- 
πων. Πράγματι. τὸ ἂν κἄποιος εἶναι ἄσπρος ἢ µαῦρος, ψη- 
λὸς ἢ κοντός, δὲν ἔχει καμμίαν συνέπειαν “ο αὐτὰς ποὺ 
ἀποτελοῦν τὸ θέµα μας. Αν ὅμως εἶναι νέος ἢ γέρος, ἢ δί- 
χαιος ἢ ἄδικος, αὐτὸ εἶναι ἐκεῖνο ποὺ μᾶς ἐνδιατέρει. Καὶ 
γενιχὰ ὅλαι αἱ συνθῆκαι ποὺ ἐπιδροῦν ἐπάνω εἰς τὰ ἤθη 
τῶν ἀνθρώπων. ᾿Ετσι τὸ νὰ νομίζῃ κανεὶς τὸν ἑαυτόν του 
πλούσιον ἢ πτωχόν, τυχηρὸν ἢ ἄτυχον, ἀσχεῖ ἐπίδρασιν 
ἐπάνω εἰς τὰς πράξεις του. ᾿Αλλὰ περὶ ὅλων αὐτῶν θὰ ὁμι- 
λήσωμεν κατόπιν. Τώρα δὲ ἂς ἐξετάσωμεν ὅσα ἀγρήσαμεν. 

Τυχαῖαι πράξεις εἶναι ὅλαι ἐκεῖναι ποὺ ἡ αἰτία των εἷ- 
ναι ἀχαθόριστος καὶ δὲν γίνονται πρὸς ὡρισμένον σκοπόν, 
καὶ δὲν συμβαίνουν οὔτε πάντοτε, οὔτε συνήθως, ὑπὸ χανο- 
γικὰς συνθήκας. Αὐτὸ δὲ τὸ σημεῖον γίνεται πρόδηλον ἀπὸ 
τὸν ὁρισμὸν ποὺ ἐδώσαμεν περὶ τῆς τύχης '. 

Εἰς τὴν φύσιν ὀφείλονται ἐχεῖναι αἵ πράξεις ποὺ πε" 
ριέχουν µέσα των τὴν αἰτιολογίαν των καὶ προχύπτουν ὑπὸ 
κανονικὰς συνθήκας. Πράγματι δέ, ἢ πάντοτε ἢ συνήθως 
συμδαίνουν κατὰ τὸν ἴδιον τρόπον. ᾿Εκεῖνα δὲ ποὺ δὲν γί- 
νονται σύμφωνα μὲ τοὺς φυσιχοὺς νόμους, δὲν εἶναι ἀνάγκη 
νὰ ψιλολογοῦμε ἂν ὀφείλονται εἰς τὴν φύσιν ἢ ὄχι. Καὶ θὰ 
ἠμποροῦσε νὰ θεωρηθῇ ὣς αἰτία των μᾶλλον ἢ τύχη. 

Εἰς τὴν βίαν ὀφείλονται αἱ πράξεις ἐκεῖναι ποὺ γίνονται 
παρὰ τὴν ἐπιθυμίαν καὶ τὴν λογικευμένην θέλησιν τῶν προ- 
σώπων ποὺ τὰς ἐχτελοῦν. 

Εἰς τὴν συνήθειαν ὀφείλεται κάθε τι ποὺ κάμνομεν, ἐπει- 
δὴ πολλὲς φορὲς τὸ ἔχομεν ξαναχάμει. 

Εἰς τὴν λογικευμένην θέλησίν μας ὀφείλονται ἐκεῖναι 
αἱ πράξεις ποὺ φαίνονται εἰς αὐτὸν ποὺ τὰς ἐκτελεῖ ὠφέλι- 
μοι, καὶ περιλαμθάνονται μεταξὺ ἐκείνων ποὺ ἀπηριθμήσα- 
μεν ὣς καλάς, εἴτε διότι ἀποτελοῦν τελικὸν σκοπόν, εἴτε 
διότι μᾶς προσεγγίζουν πρὸς τὸν τελιχὸν σκοπόν, χαὶ τοῦτο, 
ὅταν ἐκτελῶνται διότι εἶναι ὠφέλιμοι. Διότι χαὶ οἱ ἀκόλα- 
στοι συμθαχίνει νὰ ἐκτελέσουν κἄποτε ὠφελίμους πράξεις. 
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10 φέροντα πράττουσιν, ἀλλ᾽ οὗ διὰ τὸ συιιφέρειν ἀλλὰ δι- 
ἡδονήν. Διὰ ϑυμὸν δὲ καὶ ὀργὴν τὰ τιμωρητικά. Δια- 
φέρει δὲ τιμωρία καὶ κόλασις: ἢ μὲν γὰρ κόλασις τοῦ 
πάσχοντος ἕνεκά ἔστιν, ἡ δὲ τιμωρία τοῦ ποιοῦντος, ἵνα 
ἀποπληρωϑῇ. Τί μὲν οὖν ἐστὶν ἣ ὀργή, δῆ]ον ἔσται ἓν τοῖς 

15 περὶ τῶν παϑῶν (εἴ. 1, 9), δι ἐπιϑυμίαν δὲ πράττεται 
ὅσα φαίνεται ἡδέα, "Ἠστιν δὲ καὶ τὸ σύνηϑες καὶ τὸ ἐϑιστὸν 
ἐν τοῖς ἡδέσιν᾽ πολλὰ γὰρ καὶ τῶν φύσει μὴ ἡδέων, ὅταν 
συνεθισθῶσιν, ἡδέως ποιοῦσιν. "Ώστε συλλαβόντι εἰπεῖν, 
ὅσα δι᾽ αὐτοὺς πράττουσιν, ἅπαντ᾽ ἐοτὶν ἢ ἀγαϑὰ ἢ φαινό- 

20 µενα ἀγαϑὰ ἢ ἡδέα ἢ φαινόμενα ἡδέα. ᾿Επεὶ δ᾽ ὅσα δι᾽ αὖ- 
τούς, ἑκόντες πράττουσιν, οὐχ ἑκόντες δὲ ὅσα μὴ δι᾽ αὑτούς, 
πάντ᾽ ἂν εἴη, ὅσα ἑκόντες πράττουσιν, ἢ ἀγαϑὰ ἢ φαινόμε- 


να ἀγαϑὰ ἢ ἡδέα ἢ φαινόμενα ἡδέα" τίϑημι γὰρ καὶ τὴν 


5Λ 3 


τῶν κακῶν ἢ φαινομένων κακῶν ἢ ἀπαλλαγὴν ἢ ἀντὶ μεί- 
25 ζονος ἐλάττονος μετάληψιν ἐν τοῖς ἀγαθοῖς (αἱρειὰ γάρ 
πως) καὶ τὴν τῶν λυπηρῶν ἢ φαινομένων ἢ ἀπαλλαγὴν ἢ 
μετάληψιν ἀντὶ μειζόνων ἐλαττόνων ἐν τοῖς ἡδέσιν ὡσαύτως. 
Ληπτέον ἄρα τὰ συμφέροντα καὶ ἡδέα, πόσα καὶ ποῖα. Περὶ 
μὲν οὖν τοῦ συμφέροντος ἐν τοῖς συμβουλευτικοῖς εἴρηται 
30 πρότερον (1, 6), περὶ δὲ τοῦ ἡδέος εἴπομεν νῦν. Δεῖ δὲ νο- 
μίζειν ἱκανοὺς εἶναι τοὺς ὅρους, ἐὰν ὦσι περὶ ἑκάστου μήτε 


ἀσαφεῖς μήτε ἀκριβεῖς. 


1. Βιθλ. 2 κεφ. 2. 
2, Δηλ. τὸ μικρότερον κακὸν ἀπὸ τὸ μεγαλύτερον κτλ. 
8. Κεφ. 4, 6, 1 κτλ. 
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Δὲν τὰς ἐκτελοῦν ὅμως διότι εἶναι ὠφέλιμοι (καὶ συνεπῶς 
δὲν ὀφείλονται εἰς τὴν λογικευμένην θέλησίν των), ἀλλὰ χά- 
ριν τῆς ἡδονῆς. 

Εἰς τὸν θυμὸν καὶ εἰς τὴν ὀργὴν ὀφείλονται αἱ πράξεις 
ἐκδικήσεως. Ἡ ἐκδίκησις διαφέρει ἀπὸ τὴν τιμωρίαν. Πρά- 
γµατι, ὅταν ἐπιδάλλετχι τιμωρία. ἔχομεν ὑπ᾽ ὄψιν ἐκεῖνον 
ποὺ θὰ τὴν ὑποστῇ. ᾿Βνῷ ἡ ἐκδίκησις γίνεται πρὲς χάριν 
ἐκείνου ποὺ τὴν ἀσκεῖ, χαὶ μὲ σκοπὸν νὰ ἱκανοποιηθή) οὗ- 
τος. Τί πρᾶγμα δὲ «εἶναι ἡ ὀργή, θὰ ἴδωμεν ὅταν φθάσωμεν 
εἰς τὸ μέρος ὅπου πραγµατευόμεθα περὶ τῶν παθῶν '. 

Εἰς τὴν ἐπιθυμίαν ὀρείλονται αἱ πράξεις ποὺ μᾶς φαί- 
νονται εὐχάριστοι. ᾿Αλλὰ καὶ χάθε πρᾶξις ποὺ ἀπὸ σύστημα 
ἢ συνήθειαν ἐμάθαμεν νὰ ἐκτελοῦμεν, καταλέγεται μεταξὺ 
τῶν εὐχχρίστων. Καὶ πράγματι, ὅταν συνηθίσωμεν, κάμνομεν 
εὐχαρίστως πολλὰ πράγματα ποὺ δὲν εἶναι ἐχ φύσεως εὐχά- 
ριστα. Καὶ ἔτσι, μὲ λίγα λόγια, ὅλαι αἱ πράξεις ποὺ ὀφεί- 
λονται ἄμεσα εἰς ἡμᾶς τοὺς ἰδίους, ἢ εἶναι καλαί, ἣ μᾶς 
φαίνονται χαλαἰ, ἢ εἶναι εὐχάριστοι, ἢ μᾶς φαίνονται εὐχά- 
ριστοι. [αἱ ἐπειδὴ ἐκείνας τὰς πράξεις ποὺ ὀφείλονται ἅμεσα 
εἰς ἡμᾶς τοὺς ἰδίους, τὰς ἐκτελοῦμεν θεληματικά, παρὰ τὴν 
θέλησίν μας δὲ πράττομεν μόνον ἐχείνας ποὺ ὀφείλονται 
εἰς ἐξωτερικὰ ἐλατήρια, πρέπει νὰ καταλήξωμεν εἰς τὸ συμ- 
πέρασμα ὅτι, ὅλαι αἱ πράξεις ποὺ ἐχτελοῦμεν θεληματικά, 
ἢ εἶναι καλαί, ἢ φαίνονται καλαί, ἢ εἶναι εὐχάριστοι, ἢ 
φαίνονται εὐχάριστοι. θεωρῶ δὲ ὡς καλὸν καὶ τὴν ἁπαλλα- 
γήν µας ἀπὸ ὅ,τι εἶναι ἢ νομίζομεν ὅτι εἶναι καχόν, ἢ τὴν 
ἀντικατάστχπιν ἑνὸς μεγαλυτέρου κακοῦ ἀπὸ ἕνα µιχρότε- 
ρον (διότι χαὶ αὐτὰ εἶναι κατὰ κάποιον τρόπον πράγματα 
ποὺ πρέπει νὰ προτιμῶνται "), καθὼς ἐπίσης θεωρῶ ὡς εὖ- 
χάριστον καὶ τὴν ἀπχλλαγῆν µας ἀπὸ ὅ.τι εἶναι ἢ νομίζο- 
μεν ὅτι εἶναι λυπηρὸν ἢ τὴν ἀντικατάστασιν ἑνὸς λυπηρο: 
τέρου ἀπὸ ἄλλο, ὀλιγώτερον λυπηρόν. 

Πρέπει λοιπὸν νὰ ἐξετάσωμεν τὰ ὠφέλιμα καὶ τὰ εὐχά- 
ρισιχ πράγματα, τὰς ἰδιότητάς των καὶ τὸν ἀριθμόν των. 
Καὶ περὶ μὲν τῶν ὠφελίμων πραγμάτων ἔγινεν Ίδη λόγος 
εἰς τὸ περὶ πολιτικῶν λόγων μέρος τοῦ παρόντος ἔρ- 
γου ", Ας ὁμιλήσωμεν λοιπὸν τώρα περὶ τῶν εὐχαρίστων. 
Οἱ δὲ ὁρισμοὶ ποὺ θὰ δώσωμεν πρέπει νὰ θεωρῶνται ἐπαρ- 
χεῖς, ὅταν, χωρὶς νὰ εἰσέρχωνται εἰς λεπτομερείας, δὲν εἶναι 
ἀσαφεῖς. 
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11. 'Ὑποκείσδω δὴ ἡ μῖν εἶναι τὴν ἡδονὴν κίνησίν τινα τῆς 
ψυχῆς καὶ κατάστασιν ἀϑρόαν καὶ αἰσθητὴν εἰς τὴν ὑπάρ- 


χουσαν φύσιν, λύπην δὲ τοὐναντίον. Εἰ δή ἐστιν ἡδονὴ τὸ 


1370 ατοιοῦτον, δῆλον ὅτι καὶ ἡδύ ἐστι τὸ ποιητικὸν τῆς εἰρημέ- 


δ 


10 


10 


γης διαϑέσεως, τὸ δὲ φδαρτικὸν ἢ τῆς ἐνανιίας καταστάσεως 
ποιητικὸν λυπηρόν. ᾿Ανάγκη οὖν ἡδὺ εἶναι τό τε εἰς τὸ κατὰ 
φύσιν ἰέναι ὡς ἐπὶ τὸ πολύ, καὶ μάλιστα ὅταν ἀπειληφότα 
3 νι ς - , . 3 5 49 , 9 ν κ 
ᾗ τὴν ἑαυτῶν φύσιν τὰ κατ αὐτὴν γιγνόμενα, καὶ τὰ ἔϑη 
καὶ γὰρ τὸ εἰθισμένον ὥσπερ πεφυκὸς ἤδη γίγνεται᾽ ὅμοιον 

Ζ 4 - / : 3 δ) . λ ] ἕ -23. 
γάρ τι τὸ ἔθος τῇ φύσει ἐγγὺς γὰρ καὶ τὸ πολλάκις τῷ ἀεί, 
ἔστιν δ᾽ ἡ μὲν φύσις τοῦ ἀεί, τὸ δὲ ἔϑος τοῦ πολλάκις. Καὶ 
τὸ μὴ βίαιον' παρὰ φύσιν γὰρ ἢ βία, διὸ τὸ ἀναγκαῖον 
λυπηρὸν καὶ ὀρϑῶς εἴρηται 

: τᾶν γὰρ ἀναγκαῖον πρᾶγμ᾽ ἀνιαρὸν ἔφυ. 

Τὰς δ᾽ ἐπιμελείας καὶ τὰς σπουδὰς καὶ τὰς συντονίας λυ- 
πηοάς' ἀναγκαῖα γὰρ καὶ βίαια ταῦτα, ἐὰν μὴ ἐϑισϑῶσιν᾽ 
οὕτω δὲ τὸ ἔθος ποιεῖ ἡδύ. Τὰ δ᾽ ἐναντία ἡδέα' διὸ αἱ ῥα- 
ϑυμίαι καὶ αἱ ἀπονίαι καὶ αἷ ἀμέλειαι καὶ αἱ παιδιαὶ καὶ αἷ 


ο τ 3 4 


ἀναπαύσεις καὶ ὃ ὕπνος τῶν ἡδέων' οὐδὲν γὰρ πρὸς ἀνάγ- 
κήν τούτων. Καὶ οὗ ἂν ἢ ἐπιθυμία ἐνῇ, καὶ ἅπαν ἡδύ' ἢ γὰρ 
ἐπιδυμία τοῦ ἡδέος ἐστὶν ὄρεξις. Τῶν δὲ ἐπιθυμιῶν αἷ μὲν 
ἄλογοί εἶσιν αἱ δὲ μετὰ λόγου. Λέγω δὲ ἀλόγους ὅσας μὴ 
ἐκ τοῦ ὑπολαμβάνειν ἐπιϑυμοῦσιν᾽ εἰσὶν δὲ τοιαῦται ὅσαι 


5 Ζ ΄ ϱ 6 λ - ς ΄ 
εἶναι λέγονται φύσει, ὥσπερ αἱ διὰ τοῦ σώματος ὑπάρχου- 


1. Τὸν ἴδιον στίχον ἀναφέρει ὃ ᾿Αριστοτάλης καὶ εἰς τὸ «Μετὰ 
τὰ φυσιχὰ» καὶ τὸν ἀποδίδει εἰς τὸν Εὔηνον. Πρ6λ. ἐν τούτοις 
«θέογνιν», στἰχ. 412. Βλ. ἐπίσης καὶ σημείωσιν τοῦ Ι,, Ῥρεπροα], 
Ρητορική, τόμος σος, σελ. 159. 
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11. ΠΕΡΙ ΤΩΝ ΕΥ̓ΧΑΡΙΣΤΩ͂Ν ΠΡΑΓΜΑΤΩΝ 


"Ας δεχθῶμεν ὅτι ἡδονὴ εἶναι μία χίνησις τῆς ψυχῆς καὶ 
ἡ ἐξαφνικὴ καὶ αἰσθητὴ ἀποκατάστασίς της εἰς τὴν πρα- 
γματικήν της φύσιν καὶ ὅτι τὸ ἀντίθετον τῆς ἡδονῆς εἶναι 
ἡ λύπη. 

Αν ὅμως αὐτὸ τὸ πρᾶγμα εἶναι ἢ ἡδονή, τότε προφα- 
νῶς εὐχάριστον εἶνσι ἐκεῖνο ποὺ δημιουργεῖ αὐτὴν τὴν φυ- 
χικὴν διάθεσιν, ἐνῷ ἐκεῖνο ποὺ τὴν καταστρέφει, ἢ ποὺ δη- 
μιουργεῖ τὴν ἀντίθετον κατάστασιν, εἶναι λυπηρόν. 

Κατ ἀνάγκην λοιπὸν εὐχάριστον εἶναι συνήθως ἐκεῖνο 
ποὺ μᾶς φέρει εἰς μίαν κατάστασιν σύμφωνον πρὸς τὴν φύ- 
σιν καὶ μάλιστα τότε, ὅταν τὰ πράγματα γίνωνται σύμφωνα 
πρὸς ὡρισμένους φυσικοὺς νόμους. Βὐχάριστον ἐπίσης εἶναι 
καὶ ἐκεῖνο ποὺ γίνεται ἀπὸ συνήθειαν. Καὶ πράγματι, ἐκεῖ- 
νο ποὺ ἔχομεν συνηθίσει, μᾶς εἶναι σὰν φυσιχόν. Καὶ ἡ συνή- 
θεια ὁμοιάζει μὲ τὴν φύσιν. Διότι τὸ συχνὰ γειτονεύει 
πρὸς τὸ πάντοτε. Τὸ παντοτεινὸν εἶναι µία ἀπὸ τὰς 
ἰδιότητας τῆς φύσεως, τὸ δὲ συχνὸν εἶναι μία ἀπὸ τὰς ἰδιό- 
τας τῆς συνηθείας. 

Εὐχάριστον εἶναι ἀκόμη ἐκεῖνο ποὺ δὲν ἀναγκαζόμεθα 
διὰ τῆς βίας νὰ πράξωμεν. Πράγματι, ἡ βία εἶναι ἀντίθετος 
πρὸς τὴν φύσιν. Καὶ γι΄ αὐτὸ ὅ,τι γίνεται κατ᾿ ἀνάγκην μᾶς 
εἶναι δυσάρεστον, χαὶ πολὺ ὀρθὰ ἔχει γραφῆ ὁ στίχος : 


«Πόσο βαχρετὸ εἶναι ἐχεῖνο ποὺ ὑποχρεωνόμαθα νὰ χάνουμε!» ἱ 


Οἱ ἔννοιες, αἱ φροντίδες καὶ αἱ ἐντατιχαὶ προσπάθειαι 
εἶναι δυσάρεστα πράγματα. Διότι γίνονται ἀπὸ ἀνάγκην. ἢ 
ἐπειδὴ ἐξασχεῖται ἐπάνω µας βία. ᾿Εκτὸς. ἂν εἴμεθα µαθη- 
μένοι εἰς αὐτά. "Ἔτσι ἢ συνήθεια τὰς κάμνει εὐχαρίστους. 
Τὰ ἀντίθετά των ὅμως εἶναι πάντοτε εὐχάριστα. "Ετσι, ἢ 
τεμπελιά, ἡ ἀργία ' ἢ ξενοιασιά, τὰ παιγνίδια, ἡ ἀνάπαυσις 
καὶ ὁ ὕπνος εἶναι ἀπὸ τὰ εὐχάριστα πράγματα. Διότι κανεὶς 
δὲν χαταναγκάζεται νὰ χάμη κάτι ἀπὸ ὅλα αὐτά. 

Επίσης εὐχάριστον εἶναι κάθε τι ποὺ ἐπιθυμοῦμεν: μὲ 
πάθος. Διότι ἡ ἐπιθυμία δὲν εἶναι τίποτε ἄλλο παρὰ ὃ πό- 
θος τῶν πραγμάτων ποὺ μᾶς εἶναι εὐχάριστα. ᾿Απὸ τὰς ἐπι- 
θυμίας µας ἄλλαι εἶναι παράλογοι καὶ ἄλλαι λογικαί. ᾿Ονο- 
μάζω παραλόγους ἐκείνας τὰς ἐπιθυμίας ποὺ αἰσθάνεται κα- 
νεὶς χωρὶς νὰ τὰς ἔχῃ δικαιολογήσει εἰς τὸν ἑαυτόν του μὲ 
τὴν λογικήν. Αὐτοῦ δὲ τοῦ εἴδους εἶναι ὅλαι αἱ ἐπιθυμίαι 
ποὺ ὀνομάζονται φυσικαί, ὅπως εἶναι ἐκεῖναι ποὺ προέρ- 
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σαι, οἷον ᾗ τροφῆς δίψα καὶ πεῖνα, καὶ καϑ᾽ ἕκαστον εἶδος 
-- ΄ . ε . . . Α 9 

τροφῆς εἶδος ἐπιϑυμίας, καὶ αἱ περὶ τὰ γευστὰ καὶ ἀφρο- 
δίσια καὶ ὅλως τὰ ἁπτά, καὶ περὶ ὀσμὴν [εὐωδίας] καὶ ἀκοὴν 

25 καὶ ὄψιν. Μετὰ λόγου δὲ ὅσα ἐκ τοῦ πεισϑῆναι ἐπιϑυμοῦ- 
σιν’ πολλὰ γὰρ καὶ δεάσασῦδαι καὶ κτήσαοϑαι ἐπιθυμοῦσιν 
ἀκούσαντες καὶ πεισϑέντες. ᾿Επεὶ δ᾽ ἐστὶν τὸ ἥδεοϑαι ἐν τῷ 
αἰσθάνεσθαί τινος πάϑους, ἡ δὲ φαντασία ἐστὶν αἴσθησίς 

3 , | 3. 3 - ΄ 1η -”. 3 / 3 
τις ἀσθενής, κἀεὶ ἓν τῷ μεμνημένῳ καὶ τῷ ἐλπίζοντι ἀκο- 
80 λουϑοῖ ἂν φαντασία τις οὗ μέμνηται ἢ ἐλπίζει. Εἰ δὴ τοῦτο, 
δῆλον ὅτι καὶ ἡδοναὶ ἅμα μεμνημένοις καὶ ἐλπίζουσιν», 
ἐπείπερ καὶ αἴσθησις. "Ωστ᾽ ἀνάγκη πάντα τὰ ἡδέα ἢ ἐν 
- 9 , ’ 99 3 - Αν 

τῷ αἰσθάνεσθαι εἶναι παρόντα ἢ ἐν τῷ μεμνῆσθαι γεγε- 
νημένα ἢ ἐν τῷ ἐλπίζειν μέλλοντα" αἰσθάνονται μὲν γὰρ τὰ 
35 παρόντα, μέμνηνται δὲ τὰ γενόμενα, ἐλπίξουσι δὲ τὰ μέ}- 
1316» λοντα. Τὰ μὲν οὖν μνημονευτὰ ἡδέα ἐστὶν οὐ μόνον ὅσα ἐν 
τῷ παρόντι, διε παρῆν, ἡδέα ἦν, ἀλλ᾽ ἔνια καὶ οὖχ ἡδέα, 
ἂν ᾖ ὕστερον καλὸν καὶ ἀγαθὸν τὸ μετὰ τοῦτο" ὅϑεν καὶ 


τοῦτ᾽ εἴρηται, 


δ ἀλλ᾽ ἡδύ τοι σωϑέντα μεμνῆσϑαι πόνων, 


μετὰ γάρ τε καὶ ἄλγεσι τέρπεται ἀνὴρ 
μνησάμενος ὅτε πολλὰ πάϑῃ καὶ πολλὰ ἐόργῃ. 


Τούτου δ᾽ αἴτιον ὅτι ἠδὺ καὶ τὸ μὴ ἔχειν κακόν. Τὰ. δ᾽ ἐν 


9 


10 ἐλπίδι, ὅσα παρόντα ἢ εὐφραίνειν ἢ ὠφελεῖν φαίνεται µε- 


1. Στἰχος τῆς «᾿Ανδρομέδας», τραγῳδίᾳς τοῦ Εὐριπίδου, ποὺ δὸν. 
σώζεται ὁλόκληρη. Πρθ6λ. καὶ Βιργ. «Αἰνειὰς» 1, 908. 

2, Ὀδύσσβαια Ο, 400-401. (Μετάφρ. Ζησ. Σίδερη). Ὁ ΄"Αριστο- 
τέλης παραθέτει τὸν στίχον ὑπὸ ἄλλην μορφήν. Εἰς τὸ ᾿Ομηρικὸν κεί- 
μενον εἶναι διατυπωμένος ἔτσι: 

Μετὰ γὰρ καὶ ἄλγεσι τέρπεται ἀνὴρ 
ὅστις δη μάλα πολλὰ πάθῃ καὶ πολλ᾽ ἐπαληθῇ. 
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χονται ἀπὸ τὸ σῶμα µας, δηλ. ἡ δίψα καὶ ἡ πεῖνα, ποὺ 
προέρχονται (ἀπὸ τὴν ἀνάγκην τοῦ σώματός μας) νὰ τραφῇ, 
καθὼς καὶ ἡ ἰδιαιτέρα ἐπιθυμία ποὺ αἰσθανόμεθα διὰ τὸ 
κάθε εἶδος τροφῆς. ᾿Επίσης αἱ ἐπιθυμίαι ποὺ προέρχονται 
(ἀπὸ τὰς αἰσθήσεις)᾽ ἀπὸ τὴν γεῦσιν, ἀπ) τὰς ἀφροδισίους 
ὁρμὰς καὶ γενικὰ ἀπὸ τὴν ἁφήν. ἀπὸ τὴν ὄσφρησιν καὶ τὴν 
ἀκοὴν καὶ τὴν ὅρασιν. Λογικὰς δὲ ἐπιθυμίας ὀνομάζω ἐχεί- 
νας ποὺ δοκιμάζει κανεὶς ὅταν πεισθῇ ὅτι ὡρισμένα πρά- 
γµατα πρέπει νὰ τὰ ἐπιθυμῇ. Καὶ πράγματι, πολλὰ πράγµα- 
τα ἐπιθυμεῖ κανεὶς νὰ τὰ ἰδῇ χαὶ νὰ τ᾽ ἀποχτήση, ἀφοῦ 
ἀκούσῃ νὰ ὁμιλοῦν γι΄ αὐτὰ καὶ πεισθῇ ὅτι εἶναι ἐπιθυμητά. 

Ἐπειδὴ ὅμως ἡ ἀπόλαυσις συνίσταται εἰς τὸ νὰ δοκιμά- 
ζη κανεὶς κάποιαν ἐντύπωσιν, χαὶ ἡ φαντασία δὲ εἶναι καὶ 
αὐτὴ μία αἴσθησις ἀδύνατη, εἶναι δυνατὸν κάποτε χαὶ ἐχεῖ- 
νος ποὺ θυμᾶται τὰ περασμένα ἢ ἐλπίζει κάτι διὰ τὸ μέλλον, 
νὰ ζωντανεύση μὲ τὴν φαντασίαν του ἐκεῖνα ποὺ θυμᾶται ἢ 
ποὺ ἐλπίζει. Αν ὅμως αὐτὸ εἶναι ὀρθόν, τότε εἶναι ρανερὸν 
ὅτι καὶ ἡ ἀνάμνησις καὶ ἡ ἐλπὶς εἶναι εὐχάριστα πράγµα- 
τα, διότι ἀνήκουν εἰς τὴν αἴσθησιν. 
το ὥστε ἀναγχαστικὰ ὅλα τὰ εὐχάριστα πράγματα ἢ ἀνά- 
Ύονται εἰς τὸ παρόν, καὶ τὰ αἰσθανόμεθα, ἢ εἰς τὸ παρελ-΄ 
θόν, καὶ τὰ ἐνθυμούμεθα, ἢ εἰς τὸ μέλλον, καὶ ἀποτελοῦν 
τὸ ἀντιχείμενον τῶν ἐλπίδων μας. Πράγματι, αἰσθάνεται κα- 
νεὶς τὰ παρόντα, θυμᾶται τὰ περασμένα, ἐλπίζει δὲ τὰ μέλ- 
λοντα. 

᾿Απὸ τὰ πράγματα ποὺ ἐνθυμούμεθα, εὐχάριστα δὲν εἶναι 
μόνον ὅσα ἦσαν εὐχάριστα καὶ τότε ποὺ συνέθησαν, ἀλλὰ καὶ 
πολλὰ ποὺ τότε μὲν δὲν ἦσαν εὐχάριστα, ἂν κατόπιν ἦλθαν 
ὡραῖα καὶ καλὰ ὅσα ἐπηκολούθησαν. Καὶ γι αὐτὸ ἐγράφη 
ὃ στίχος 
«Πόσο εὐχάριστο εἶναι, ὅταν σωθῇ κανείς, νὰ θυμᾶται ὅσα τράθηξε» 1, 
καθὼς ἐπίσης καὶ 


«Γιατὶ χαθόνας χαίρεται χατόπι καὶ στὶς πίκρες 
ὅπου περάσει συμφορὲς καὶ ποὺ γυρίσει κόσμο» 1, 


Αὐτὸ δὲ ὀφείλεται εἰς τὸ ὅτι εἶναι εὐχάριστον νὰ αἶσθα- 
νώμεθα πὼς ἔχομεν ἁπαλλαγη ἀπὸ τὸ κακόν. 

᾿Εχεῖνα ποὺ ἐλπίζομεν εἶναι εὐχάριστα ὅταν, ἂν πραγµα- 
τοποιηθοῦν, μᾶς φαίνεται ὅτι θὰ μᾶς προξενήσουν μεγάλην 
χαρὰν ἢ ὠφέλειαν, καὶ ἡ ὠφέλεια αὐτὴ δὲν θὰ συνωδεύετο 


90 


40 


118 ΑΡΙΣΤΟΤΕΛΟΥΣ 


γάλα, καὶ ἄνευ λύπης ὠφελεῖν. "Όλως δὲ ὅσα παρόντα εὖ- 
φραίνει, καὶ ἐλπίζοντας καὶ μεμνημένους ὡς ἐπὶ τὸ πολύ. 
Διὸ καὶ τὸ ὀργίξεσϑαι ἡδύ, ὥσπερ καὶ Ὅμηρος ἐποίησε περὶ 
τοῦ ϑυμοῦ | 
ὃς τε πολὺ γλυκίων μέλιτος καταλειβομένοιο' 
οὐϑεὶς γὰρ ὀργίξεται τῷ ἀδυνάτῳ φαινομένῳ τιμωρίας τυ- 
χεῖν, οὐδὲ τοῖς πολὺ ὑπὲρ αὐτοὺς τῇ δυνάμει ἢ οὐκ ὀργίζονται 
ἢ ἥιτον. Καὶ ἐν ταῖς πλείσταις ἐπιϑυμίαις ἀκολουϑεῖ τις ἥδο- 
νή᾽ ἢ γὰρ μεμνηκμένοι ὧς ἔτυχον ἢ ἐλπίζοντες ὡς τεύξονται 
χαίρουσίν τινα ἡδονήν, οἷον οἵ τ᾽ ἐν τοῖς πυρετοῖς ἐχόμενοι 
ταῖς δίψαις καὶ μεμνημένοι ὡς ἔπιον καὶ ἐλπίζοντες πιεῖ- 
σθαι χαίρουσιν, καὶ οἳ ἐρῶντες καὶ διαλεγόμενοι καὶ γρά- 
Φοντες καὶ ποιοῦντές τι ἀεὶ περὶ τοῦ ἐρωμένου χαίρουσιν' 
ἐν ἅπαοι γὰρ τοῖς τοιούτοις μεμνημένοι οἷον αἰσθάνεσθαι 
οἴονται τοῦ ἐρωμένου. Καὶ ἀρχὴ δὲ τοῦ ἔρωτος αὕτη γίγνε- 
ται πᾶσιν, ὅταν μὴ μόνον παρόντος χαίρωσιν ἀλλὰ καὶ 
ἀπόντος μεμνημένοις [ἐρῶσιν] λύπη προσγένηται τῷ μὴ παρ- 
εἶναι, καὶ ἐν πένϑεσι καὶ Ὀρήνοις ὡσαύτως ἐπιγίγνεταί τις 
ἡδονή᾽ ἡ μὲν γὰρ λύπη ἐπὶ τῷ μὴ ὑπάρχειν, ἡδονὴ δ᾽ ἐν τῷ 
μεμνῆσϑαι καὶ ὁρᾶν πως ἐκεῖνον καὶ ἃ ἔπραττεν καὶ οἷος 
ἦν, διὸ καὶ τοῦτ᾽ εἰκότως εἴρηται 
ὧς φάτο, τοῖσι δὲ πᾶσιν ὕφ᾽ ἕμερον ὧρσε γόοιο. 
Καὶ τὸ τιμωρεῖσθαι ἡδύ. Οὗ γὰρ τὸ μὴ τυγχάνειν λυπηρόν, 


τὸ τυγχάνειν ἡδύ' οἱ δ᾽ ὀργιζόμενοι λυποῦνται ἀνυπερβλή- 


1. ᾿Ιλιά». Σ, 108/9. (Μ-ταφ. Πολυλᾶ. Τὰ ἐπίθετα εἶναι στὸ θηλυκὸ 
γένος ἐπειδὴ ὁ Πολυλᾶς μεταφράζει τὸν θυμὸν χολήν). 

2 Ἰλιάδ. Ι, 108. (Μετάφρ. Α. Πάλλη). Ὁ ἴδιος στίχος καὶ εἰς 
τὴν Ὀδύσσειαν Δ, 183. Βλ. καὶ ᾿Ὄδυσ, Δ. 119. 
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ἀπὸ λύπην. Γενικὰ δέ, ἐκεῖνα ποὺ μᾶς εἶναι εὐχάριστα, τὸν 
χαιρὸν ποὺ συμθαίνουν, εἶναι εὐχάριστα συνήθως καὶ ὅταν τὰ 
ἐλπίζωμεν καὶ ὅταν τὰ ἐνθυμούμεθα. Γι) αὐτὸ καὶ τὸ νὰ θυ- 
μώνῃ κανεὶς εἶναι εὐχάριστον καὶ ὁ "Όμηρος ἔκαμε, σχε- 
τικὰ μὲ τὸν θυμόν, τὸν ἀκόλουθον στίχον 

Καὶ μὲς στὰ στήθη χύνεται γλυχειὰ καὶ μελωμένη 1, 

Καὶ ἀλήθεια, χανεὶς δὲν θυμώνει μὲ ἐκεῖνον ποὺ θεω- 
ρεῖ ὅτι δὲν μπορεῖ νὰ τὸν ἐκδικηθῇ. ᾿Ακόμ.η Σὲ καὶ ἐναντίον 
ἐκείνων ποὺ ὑπερέχουν πολὺ ἀπὸ ἡμᾶς εἰς δύναμιν, ἢ δὲν 
θυμώνομεν καθόλου: ἢ πάντως θυμώνομεν ὀλιγώτερον. 

Αἱ περισσότεραι ἐπιθυμίαι ἔχουν ὡς συνέπειαν τὴν Ἡδο- 
νήν. Καὶ πράγματι, εἴτε ἢ ἀνάμνησις τῆς ἡδονῆς ποὺ ἐδοκί- 
µασε κανείς. εἴτε ἡ ἐλπὶς τῆς ἡδονῆς ποὺ θὰ δοκιμάσῃ, τοῦ 
δίδουν κάποιαν ἡδονικὴν χαράν. "Ετσι ὅσοι ἔχουν πυρετὸν 
καὶ ὑποφέρουν ἀπὸ δίφαν, δοκιμάζουν εὐχάριστον συναίσθη- 
μα καὶ διότι ἐνθυμοῦνται ὅτι ἤπιαν καὶ διότι ἐλπίζουν ὅτι 
θὰ ξαναπιοῦν. 

Καὶ οἱ ἐρωτευμένοι αἰσθάνονται εὐχάριστον συναίσθημα 
μὲ τὸ νὰ περιστρέφωνται ὅλα τὰ λόγια των, καὶ ὅλα ὅσα 
γράφουν καὶ ὅλαι αἱ πράξεις των, γύρω ἀπὸ τὸ ἀγαπημένο 
των πρόσωπον. Καὶ πράγματι, μὲ ὅλα αὐτὰ ἐνθυμοῦνται τὸ 
ἀγαπημένον των πρόσωπον, καὶ νομίζουν ὅτι τὸ αἰσθάνονται, 
σὰν νὰ ἧτο παρόν. Αὐτὸ δὲ εἶναι τὸ χαρχκτηριστικὸν τοῦ 
ἔρωτος. Δηλαδὴ οἱ ἐρωτευμένοι δοκιμάζουν εὐχάριστα συναι- 
σθήματα ὄχι μόνον ὅταν τὸ ἀντικείμενον τοῦ ἔρωτός των 
εἶναι παρόν, ἀλλὰ καὶ τότε ποὺ ἀπουσιάσει, μὲ τὴν ἀνάμνη- 
σίν του, ἐνῷ συγχρόνως αἰσθάνονται καὶ κάποιαν λύπην, 
διότι δὲν εἶναι παρόν. 

Καὶ μέσα εἰς τὰ πένθη καὶ τοὺς θρήνους ἀκόμη γεννᾶ- 
ται κάποιο εὐχάριστον συναίσθημα. Καὶ πράγματι, ἢ μὲν 
λύπη προέρχεται ἀπὸ τὴν στέρησιν. ᾿Αλλ᾽ ὑπάρχει κάποια 
εὐχαρίστησις ὅταν ἐνθυμούμεθα τὸν φίλον ποὺ ἐχάσαμεν, 
καὶ ἀνχπολοῦμεν καὶ αὐτὸν τὸν ἴδιον καὶ τὰς πράξεις του 
καὶ τὰς ψυχικάς του ἰδιότητας. Καὶ πολὺ σωστὸ εἶναι τὸ 
νόημα τοῦ ἀχολούθου στίχου : 

«Εἶπε χαὶ σ᾽ ὅλων τὴν καρδ.ὰ ξυπνάει τοῦ θρήνου πόθο» 3. 

Βὐχάριστον ἐπίσης εἶναι τὸ νὰ ἐκδικούμεθα. Διότι, 
ἐκεῖνο ποὺ λυπούμεθα, ἂν δὲν τὸ ἐπιτύχωμεν, αἰσθανόμεθα 
μεγάλην εὐχαρίστησιν ὅταν τὸ ἐπιτυγχάνωμεν. ᾿Αλλ᾽ ἐκεῖ- 
νοι ποὺ εἶναι θυμωμένοι δοκιμάζουν τὴν μεγαλυτέραν λύ- 
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Ν 0 3 ΄ , . 3 
τως μὴ τιμωρούμενοι, ἐλπίξοντες δὲ χαίρουσιν. (Καὶ τὸ νι-. 
Ῥω ς να 5 ΄ - , 3 4 - ; 4 
κἂν ἡδύ, οὐ µόνον τοῖς φιλονίκοις ἀλλὰ πᾶσιν: φαντασία 
. ε - , κά 3, 3 , 3 Ζ 
γὰρ ὑπεροχῆς γίγνειαι, οὗ πάντες ἔχουσιν ἐπιθυμίαν ἢ ἡ οέ- 
, 9 , 


μα ἢ μᾶλλον. ᾿Επεὶ δὲ τὸ νικᾶν ἡδύ, ἀνάγκη καὶ τὰς 


παιδιὰς ἡδείας εἶναι τὰς μαχητικὰς καὶ τὰς ἐριστικάς᾽ 


1311 α (πολλάκις γὰρ ἐν ταύταις γίγνεται τὸ νικᾶν) καὶ ἀστρα- 


10 


15 


΄ . ΄ 4 ΄ . 4 
γαλίσεις καὶ σφαιρίσεις καὶ κυβείας καὶ πεττείας. Καὶ 

. ᾿ 9 , . . ε , Ν . . 
περὶ τὰς ἐσπουδασμένας δὲ παιδιὰς δμοίως" αἱ μὲν γὰρ 
ἡδεῖαι γίγνονται, ἄν τις ᾗ συνήϑης, αἱ δ᾽ εὐϑὺς ἡδεῖαι, 
οἷον κυνηγία καὶ πᾶσα ϑηρευτική᾽ ὅπου γὰρ ἅμιλλα, ἐνταῦ- 
ὅα καὶ νίκη ἐστίν. Διὸ καὶ ἡ δικανικὴ καὶ [ἡ] ἐρισιικὴ 
ἡδεῖα τοῖς εἰθισμένοις καὶ δυναμένοις. Καὶ τιμὴ καὶ 
εὐδοξία τῶν ἡδίστων διὰ τὸ γίγνεσϑαι φαντασίαν ἑκάστῳ 
ὅτι τοιοῦτος οἷος ὃ σπουδαῖος, καὶ μᾶλλον ὅταν φῶσιν οὓς 
οἴειαι ἀληϑεύειν. Τοιοῦτοι δ᾽ οἱ ἐγγὺς μᾶλλον τῶν πόρρω, 
καὶ οἱ συνήϑεις καὶ οἷ πολῖται τῶν ἄπωθεν, καὶ οἱ ὄντες 
τῶν μελλόντων, καὶ οἷ φρόνιμοι ἀφρόνων, καὶ πολλοὶ ὁλί- 

ι - . 3 4 5 , 4 9 , - 2 ᾽ 
γων᾽ μᾶλλον γὰρ εἰκὸς ἀληϑεύειν τοὺς εἰρημένους τῶν ἐναν- 
τίων' ἐπεὶ ὧν τις πολὺ καταφρονεῖ, ὥσπερ παιδίων ἢ ϑη- 
ρίων, οὐδὲν μέλει τῆς τούτων τιμῆς ἢ τῆς δόξης αὐτῆς γετῆς 
δόξης χάριν, ἀλλ᾽ εἴπερ, δι᾽ ἄλλο τι. Καὶ ὁ φίλος τῶν ἡδέων' 
τό τε γὰρ φιλεῖν ἡ δὺ (οὐδεὶς γὰρ φίλοινος μὴ χαίρων οἴνῳ) 
καὶ τὸ φιλεῖσθαι ἡδύ' φαντασία γὰρ καὶ ἐνταῦδα τοῦ ὑπάρ- 


χειν αὐτῷ ἀγαϑὸν εἶναι, οὗ πάντες ἐπιθυμοῦσιν οἱ αἰσϑα- 


20 γόμενοι: τὸ δὲ φιλεῖσϑαι ἀγαπᾶσϑαί ἐστιν αὐτὸν δι᾽ αὑτόν. 


1. Μὲ τὴν μετχφορικὴν ἔννοιαν, δηλ. ἢ ζωηρὰ συζήτησις. 
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πην, ὅταν δὲν μποροῦν νὰ ἐχδιχηθοῦν, ἐνῷ ἡ ἐλπὶς τῆς ἐπι- 
τυχίας τοὺς γεμίζει χαράν. 

Καὶ ἡ νίκη προξενεῖ εὐχαρίστησιν, ὄχι μόνον εἰς ἐκεί- 
γους ποὺ ἀγαποῦν τὰς νίκας, ἀλλὰ γενικὰ εἰς ὅλους. Διότι 
ἡ νίκη μᾶς δίδει χάπο:ο αἴσθημα ἀνωτερότητος, καὶ αὐτὸ 
τὸ ποθοῦν ὅλοι, ποιὸς λίγο, ποιὸς πολύ. 

᾿Αφοῦ δὲ εἶναι εὐχάριστος ἡ νίκη, ἀναγκαστικὰ εὐχάρι- 
στα εἶναι καὶ ὅλα τὰ παιγνίδια ποὺ περιέχουν ἀγῶνα καὶ 
ἅμιλλαν, διότι συχνὰ συμθαίνει νὰ νικᾷ κανείς, ὅπως τὰ 
χότσια, ἢ σφαῖρα, τὰ ζάριχ χαὶ ἡ ντάμα. Τὸ ἴδιο συμθαίνει 
καὶ μὲ τὰ σοθαρώτερα εἴδη ἀναψυχῆς. ᾿Απ᾽ αὐτὰ ἄλλα γίνον- 
ται εὐχάριστα, ὅταν τὰ συνηθίση κανείς, καὶ ἄλλα εἶναι εὐθὺς 
ἀμέσως εὐχάριστα. Παραδείγματος χάριν, τὸ κυνήγι, καὶ γε- 
νικὰ κάθε ἀσχολία ποὺ ἔχει ὡς σχοπὸν τὸν ἀγῶνα ἐναντίον 
ἀγρίων ζῴων. Πράγματι, ὅπου ὑπάρχει ἅμιλλα, ἐκεῖ καὶ 
νίκη. Καὶ ια αὐτὸ καὶ ἡ δικανικὴ καὶ ἢ πδλεμικὴ ' εἶναι εὖ- 
χάριστα πράγματα εἰς τοὺς μαθημένους καὶ ἱκανοὺς νὰ τὰς 
διεξάγουν. | 

Αἱ τιμαὶ καὶ ἢ ὑπόληψις εἶναι ἀπὸ τὰ πιὸ εὐχάριστα 
πράγματα. Διότι ἐκεῖνος ποὺ τὰς ἀποκτᾶ φαντάζεται ὅτι γί- 
νεται σπουδαῖος ἄνθρωπος καὶ μάλιστα ὅταν αἱ τιμαὶ καὶ ἡ 
δόξα προέρχωνται ἀπὸ ἀνθρώπους ποὺ πιστεύομεν ὅτι λέ- 
γουν τὴν ἀλήθειαν. Καὶ πιστεύομεν πιὸ πολὺ ὅτι λέγουν 
τὴν ἀλήθειαν ἐκεῖνοι ποὺ εἶναι κοντά µας, παρὰ οἱ µακρυ- 
νοί. Οἱ σχετικοί µας καὶ οἱ συμπολῖται µας, παρὰ οἱ ξένοι. 
"Οἱ σύγχρονοί µας, παρὰ οἱ μεταγενέστεροι. Οἱ φρόνιμοι, 
παρὰ οἱ ἀνόητοι, Οἱ πολλοί, παρὰ οἱ ὀλίγοι. Καὶ πράγματι, 
πιθανώτερον εἶναι νὰ λέγουν τὴν ἀλήθειαν αὐτοί, παρὰ οἱ 
ἄλλοι. Διότι κανεὶς δὲν ἐνδιαφέρεται διὰ τὰς τιμὰς χαὶ τὴν 
ὑπόληψιν ποὺ ἔχουν γι αὐτον τὰ ὄντα ποὺ περιφρονεῖ, 
ὅπως τὰ παιδιά, ἢ τὰ ζῷα, ἢ τοὐλάχιστον, ἂν ἐνδιαφέρεται, 
αὐτὸ προέρχεται ἀπὸ κάποιον ἄλλον λόγον καὶ ὄχι διότι πε- 
ριμένει δόξαν ἀπὸ αὐτά. 

Τὸ νὰ ἔχης ἕνα φίλον, καὶ αὐτὸ ἐπίσης εἶναι εὐχάρι- 
στον πρᾶγμα. ᾿Αφ᾽ ἑνὸς εἶναι εὐχάριστον νὰ ἀγαπᾷς κά-. 
ποιον ὣς φίλος (ποιὸς φίλος τοῦ κρασιοῦ δὲν εὐχαριστεῖ- 
ται ὅταν τὸ πίνῃ :). ἀφ᾽ ἑτέρου δὲ εἶναι εὐχάριστον καὶ τὸ 
νὰ σὲ ἀγαπᾷ ὁ φίλος σου. Διότι τότε σχηματίζεις τὴν ἰδέαν 
ὅτι εἶσαι καλὸς ἄνθρωπος, καὶ αὐτὸ τὸ ἐπιθυμεῖ κάθε εὐαί- 
σθητος ἄνθρωπος. Τὸ νὰ ἔχῃ κανεὶς φίλους. σημαίνει ὅτι 
εἶναι αὐτὸς καθ᾽ ἑαυτὸν ἀξιαγάπητος. 
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Καὶ τὸ ϑαυμάζεσϑαι ἡδὺ δι αὐτὸ τὸ τιμᾶοσϑαι. Καὶ τὸ κο- 
λακεύεσϑαι καὶ ὃ κόλαξ ἡδύς' φαινόμενος γὰρ ϑαυμαστὴς 
καὶ φαινόμενος φίλος ὁ κόλαξ ἐστίν. Καὶ τὸ ταὐτὰ πράττειν 
πολλάκις ἡδύ' τὸ γὰρ σύνηϑες ἡδὺ ἦν. Καὶ τὸ μεταβάλλειν 
25 ἡδύ' εἰς φύσιν γὰρ γίγνεται μεταβάλλειν' τὸ γὰρ αὐτὸ ἀεὶ 
ὑπερβολὴν ποιεῖ τῆς καϑεστώσης ἕξεως, ὅϑεν εἴρηται 
μεταβολὴ πάντων γλυκύ. 
Διὰ τοῦτο καὶ τὰ διὰ χρόνου ἡδέα ἐστίν, καὶ ἄνϑρωποι καὶ 
πράγματα' μεταβολὴ γὰρ ἐκ τοῦ παρόντος ἐστίν, ἅμα δὲ καὶ 
90 σπάνιον τὸ διὰ χρόνου. Καὶ τὸ μανϑάνειν καὶ τὸ ϑαυμάζξειν 
ἡδὺ ὡς ἐπὶ τὸ πολύ" ἐν μὲν γὰρ τῷ ϑαυμάζειν τὸ ἐπιϑυμεῖν 
[μαϑεῖν] ἐστιν, ὥστε τὸ ϑαυμαστὸν ἐπιϑυμητόν, ἐν δὲ τῷ 
μανϑάνειν «τὸ) εἰς τὸ κατὰ φύσιν καϑίστασϑαι. Καὶ τὸ εὖ 
ποιεῖν καὶ τὸ εὖ πάσχειν τῶν ἡδέων" τὸ μὲν γὰρ εὖ πάσχειν 
1371 » τυγχάνειν ὧν ἐπιδυμοῦσι, τὸ: δὲ εὖ ποιεῖν ἔχειν καὶ ὑπερέ- 
χειν, ὧν ἀμφοτέρων ἐφίενται. Διὰ δὲ τὸ ἡδὺ εἶναι τὸ εὖ- 
ποιητικόν, καὶ τὸ ἐπανορθοῦν ἡδὺ τοῖς ἀνϑρώποις ἐστὶν 
τοὺς πλησίον, καὶ τὸ τὰ ἑλλιπῆ ἐπιτελεῖν. ᾿Επεὶ δὲ τὸ μαν- 
Ὅ θάνειν τε ἡδὺ καὶ τὸ ϑαυμάζειν, καὶ τὰ τοιάδε ἀνάγκη ἡδέα 
εἶναι οἷον τό τε μιμητικόν, ὥσπερ γραφικὴ καὶ ἀν δριαν- 
τοποιία καὶ ποιητική, καὶ πᾶν ὃ ἂν εὖ μεμιμηυένον 
ᾗ, κἂν ᾗ μὴ ἡδὺ αὐτὸ τὸ μεμιμημένον οὐ γὰρ ἐπὶ τούτῳ 


χαίρει, ἀλλὰ συλλογισμός ἔστιν ὅτι τοῦτο ἐκεῖνο, ὥστε µαν- 


1. ᾿Απὸ τὸν «Ὀρέστην» τοῦ Εὐριπίλου, στ. 204. Πρθλ. καὶ «᾿Ἠθιχὰ 
Νικομάχεια», βιβλ. Ζ΄, εἰς τὸ τέλος, ὅπου παρατίθεται καὶ πάλιν 
ὃ ἴδιος στἰχος. 

9. Συχνὰ ἔχει μεταφρασθῆ τὸ «θαυμάζειν» : τὸ νὰ θαυμάζη. ᾿Εν 
τούτοις ἐδῷ ἔχει προδήλως τὴν στενωτέραν ἔννοιαν τῆς ἐκπλήξεως, 
ὅπως καθαρὰ προκύπται ἀπὸ τὴν συνέχειαν. 
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Εὐχάριστον εἶναι καὶ τὸ νὰ προκαλῇ κανεὶς θαυμασμόν. 
Διότι εἶναι τιμητικόν. Πὐχαριστούμεθα δὲ καὶ ἀπὸ τὰς χο- 
λαχείας καὶ ἀπὸ τοὺς κόλακας. Διότι ὁ κόλαξ ἔχει τὴν ἐπί- 
φασιν φίλου χαὶ θαυμαστοῦ. 

Πολλὲς φορὲς εἶναι εὐχάριστον καὶ τὸ νὰ ἐπαναλαμθά- 
νώμεν τὰς ἰδίας ἀσχολίας. Διότι, χαθὼς εἴπομεν, ὅσα ἔχομεν 
συνηθίσει εἶνχι εὐχάριστα. 

Εὐχάριστη ὅμως εἶναι καὶ ἢ ἀλλαγή. Διότι εἶναι φυσι- 
κὸν νὰ ἀλλάζουν ὅλα. Καὶ τὸ νὰ ἐπαναλαμθάνεται συνεχῶς 
τὸ ἴδιο πρᾶγμα ἀποτελεῖ ὑπερθολὴν τῆς συνηθείας ποὺ ὑπάρ- 
χει. Καὶ γι᾿ αὐτὸ ἔχει γραφῆ ὁ στίχος : 


«Ἡ ἀλλαγὴ εἶναι γλυκύτερο ἀπ᾿ δλα» 1, 


Καὶ γι αὐτὸ μᾶς εἶναι εὐχάριστοι οἱ ἄνθρωποι καὶ τὰ 
πράγματα, ὅταν μᾶς παρουσιάζωνται ἀπὸ καιροῦ εἰς χαι- 
ρόν. Διότι ἡ ἐμφάνισίς των ἀποτελεῖ μίαν ἀλλαγὴν χατα- 
στάσεως, ἐνῷ ἀφ᾽ ἑτέρου ἐκεῖνο ποὺ παρουσιάζεται κατὰ 
διαλείμματα εἶναι σπάνιον. 

Τὸ νὰ μανθάνῃ κανεὶς καὶ τὸ νὰ ἐκπλήσσεται εἶναι 
συχνὰ εὐχάριστον. Καὶ πράγματι, μέσα εἰς τὴν ἔκπληξιν 
περιέχεται ἡ ἐπιθυμία τοῦ νὰ μάθῃ κανείς. "ωστε ἐκεῖνο 
ποὺ μᾶς ἐκπλήσσει. τὸ ἐπιθυμοῦμεν. Ἡ δὲ μάθησις μᾶς 
ἀποχαθιστᾷ εἰς τὴν ἀληθινήν μας φύσιν. 

Καὶ τὸ νὰ εὐεργετῇ κανείς, καθὼς καὶ τὸ νὰ εὐεργετῆ- 
ται, εἶναι εὐχάριστα πράγματα. Καὶ πράγματι, ὅταν εὐεργε- 
τῆσαι, σοῦ δίδεται ἐχεῖνο ποὺ ἀποτελεῖ ἀντιχείμενον τῆς 
ἐπιθυμίας σου. Ὅταν πάλιν εὐεργετῆς, σηµαίνει ὅτι ἔχεις 
καὶ ὅτι εἶσαι ἀνώτερος ἀπὸ ἐχεῖνον ποὺ εὐεργετεῖς. Αλλὰ 
καὶ τὰ δύο πράγματα αὐτὰ εἶναι ἐπιθυμητά. ᾿Αλλ᾽ ἀχριθῶς 
ἐπειδὴ εἶναι εὐχάριστον τὸ νὰ εὐεργετοῦν, διὰ τοὺς ἰδίους 
λόγους εἶναι εὐχάριστον εἰς τοὺς ἀνθρώπους νὰ διορθώνουν 
τοὺς ὁμοίους των καὶ νὰ ἀποτελειώνουν τὰ ἡμιτελῆ ἔργα. 

Καὶ ἐπειδὴ ἡ μάθησις καὶ ἡ ἔκπληξις εἶναι εὐχάριστα 
πράγματα. ἀναγκαστικὰ μᾶς εἶναι εὐχάριστα καὶ τὰ ὅμοιά 
των, ὅπως ἡ τέχνη τῆς μιμήσεως, πχραδείγματος χάριν ἡ 
ζωγραφική, ἢ γλυπτικὴ καὶ ἡ ποίησις, καθὼς καὶ κάθε 
ἐπιτυχημένη μίμησις, καὶ ἂν ἀχόμη δὲν εἶναι εὐχάριστον 
τὸ πρωτότυπον. Πράγματι, ἢ εὐχαρίστησις δὲν προέρχεται 
ἀπὸ τὸ θέμα τῆς μιμήσεως. ἀλλὰ δημιουργεῖται μέσα εἰς τὸ 
μυαλό µας κάποιος συλλογισμός, ὅτι αὐτὸ τὸ πρᾶγμα εἶναι 
ἐκεῖνο. Καὶ χατὰ συνέπειαν μανθάνομεν κάτι τι. 


194 ΑΡΙΣΤΟΤΕΛΟΥΣ 


10 ϑάνειν τι συμβαίνει, Καὶ αἱ περιπέτειαι καὶ τὸ παρὰ μι- 
κρὸν σώζεσθαι ἐκ τῶν κινδύνων’ πάντα γὰρ ϑαυμαστὰ ταῦ- 
. 3 1 4 . ΄ ε , 4 - 4 , 
τα. Καὶ ἐπεὶ τὸ κατὰ φύσιν ἡδύ, τὰ συγγενῆ δὲ κατὰ φύσιν 
ἀλλήλοις ἐστίν, πάντα τὰ ουγγενῆ καὶ ὅμοια ἡδέα ὡς ἐπὶ τὸ 
΄ Έ 3 9 νά Ξ σ [-] 4 / 
πολύ, οἷον ἄνϑρωπος ἀνϑρώπῳ ἵππος ἵππῳ καὶ νέος νέῳ, 
15 ὅϑεν καὶ αἱ παροιμίαι εἴρηνται, ὡς ἧλιξ ἥλικα τέρπει, καὶ 
ὧς αἰεὶ τὸν ὁμοῖον, καὶ ἔγνω δὲ ϑὴρ ϑῆρα, καὶ γὰρ κολοιὸς 
παρὰ κολοιόν, καὶ ὅσα ἄλλα τοιαῦτα. ᾿Επεὶ δὲ τὸ ὅμοιον 
4 4 4 6 . ε -π ο / 3 4 4 
καὶ τὸ συγγενὲς ἡδὺ ἑαυτῷ ἅπαν, μάλιστα δὲ αὐτὸς πρὸς 
ἑαυτὸν ἕκαστος τοῦτο πέπονϑεν, ἀνάγκη πάντας φιλαύτους 
5: - κ 4 ὸ Ζ . Δ -ν ο Ν 
90 εἶναι ἢ μᾶλλον ἢ ἥττον' πάντα γὰρ τὰ τοιαῦτα ὑπάρχει πρὸς 
αὑτὸν μάλιστα. ᾿Επεὶ δὲ φίλαυτοι πάντες, καὶ τὰ αὑτῶν 
ἀνάγκη ἡδέα εἶναι πᾶσιν, οἷον ἔργα καὶ λόγους. Διὸ καὶ 
φιλοκόλακες ὥς ἐπὶ τὸ πολὺ [καὶ φιλερασταὶ] καὶ φιλότι- 
4 / κ 5» - . 8 . ΄ μιν. 
μοι καὶ φιλότεκνοι αὐτῶν γὰρ ἔργον τὰ τέκνα. Καὶ τὰ ἑλ- 
95 λιπῆ ἐπιτελεῖν ἡδύ" αὐτῶν γὰρ ἔργον ἤδη γίγνεται. Καὶ 
ἐπεὶ τὸ ἄρχειν ἥδιστον, καὶ τὸ σοφὸν δοκεῖν εἶναι ἡδύ' ἀρ- 
χικὸν γὰρ τὸ φρονεῖν, ἔστιν δ᾽ ἡ σοφία πολλῶν καὶ ϑαυμα- 
στῶν ἐπιστήμη. "Πτι ἐπεὶ φιλότιμοι ὡς ἐπὶ τὸ πολύ, ἀνάγκη 
καὶ τὸ ἐπιτιμᾶν τοῖς πέλας ἡδὺ εἶναι [καὶ τὸ ἄρχει».] Καὶ 
80 τὸ ἐν ᾧ δοκεῖ βέλτιστος αὐτὸς αὐτοῦ εἶναι, ἐνταῦθα δια- 
τρίβειν, ὥσπερ καὶ ὃ ποιητής φησι 
κἀπὶ τοῦτ" ἐπείγεται, 
νέμων ἑκάστης ἡμέρας πλεῖστον µέρος, 
ἕν᾽ αὐτὸς αὐτοῦ τυγχάνει βέλτιστος ὤν. 
85 “Ομοίως δὲ καὶ ἐπεὶ ἡ παιδιὰ τῶν ἡδέων καὶ πᾶσα ἄνε- 
σις, καὶ ὁ γέλως τῶν ἡδέων, ἀνάγκη καὶ τὰ γελοῖα ἡδέα 


1. Ἡ παροιμία αὐτὴ ἀναφέρεται καὶ ἀπὸ τὸν Πλάτωνα εἰς τὸν 
«Φαῖδρον». 

9, "Οδύσσεια Ρ, 918. 

3. Πρόθλ. Αριστοτέλους Ἠθικὰ πρὸς Εὔδημον Η, 1. 

4. Αὐτὴ εἶναι ἡ γραφὴ τοῦ παλαιοτέρου χειρογράφου (Κῶδιξ Πα- 
ρισινὸς 1141) “Όλα τὰ ἄλλα χειρόγραφα ἀντὶ «ποιητὴς» γράφουν «Εὖ- 
ιπίδης», 
' Ν Στίχοι ἀπὸ τὴν «᾿Αντιόπην» τοῦ Εὐριπίδου, τραγῳδίαν: ποὺ 
ἔχει χαθῆ (βλ. ἀπόσπ. Ε.Ρ.Τ. 185. ΝΡ) 
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Εὐχάριστοι ἐπίσης εἶναι αἱ περιπέτειαι, ὅπως καὶ τὸ νὰ 
ξερεύγωμεν παρὰ τρίχα ἀπὸ ἕνα κίνδυνον. Διότι ὅλα αὐτὰ 
προκαλοῦν τὴν ἔκπληξιν. 

Καὶ ἐπειδὴ ὅσα πράγματα ἀνταποκρίνονται πρὸς τὴν φύ- 
σιν εἶναι εὐχάριστα, τὰ δὲ συγγενῆ πράγματα εὑρίσκονται 
εἰς φυσ:χὴν ἀνταπόκρισιν μεταξύ των, συνήθως ὅλα τὰ συγ- 
γενῆ καὶ τὰ ὅμοια εἶναι εὐχάριστα, λόγου χάριν ὁ ἄνθρω- 
πος εἶναι εὐχάριστος εἰς τὸν ἄνθρωπον, τὸ ἄλογον εἰς τὸ 
ἄλογον, ὁ νέος εἰς τὸν νέον. Καὶ γι’ αὐτὸ ἐθγῆκαν οἱ παροι- 
µίες : «μᾶς εἶναι εὐχάριστοι οἱ συνομήλικοί μας» ', «πάντα. 
ἀναζητεῖ χανεὶς τὸν ὅμοιόν του» 3, «τὸ ἀγρίμι γνωρίζεται 
μὲ τὸ ἁγρίμι», «ἡ χαλιακούδα πάει κοντὰ στὴν καλιακού- 
δα» 3 καὶ τόσες ἄλλες ἀνάλογες. 

᾿Αφοῦ δὲ τὰ συγγενῆ καὶ ὅμοια ὄντα εἶναι εὐχάριστα 
ἀναμεταξύ των καὶ πρὸ πάντων ὁ καθένας δοχιµά-ει αὐτὸ. 
τὸ συναίσθημα διὰ τὸν ἑαυτόν του, ἀναγχαστικὰ ὅλοι οἱ ἄν- 
θρωποι εἶναι, ποιὸς λίγο, ποιὲς πολύ, φίλαυτοι. Διότι αὐταὶ. 
αἱ σχέσεις (ὁμοιότης καὶ συγγένεια) ὑπάρχουν κυρίως πρὸς 
τὸν ἑχυτόν µας. ᾿Αφοῦ δὲ ὅλοι οἱ ἄνθρωποι εἶναι φίλαυτοι, 
ἀναγκαστικὰ εἶναι διὰ τὸν καθένα εὐχάριστα τὰ δικά του 
ἔργα καὶ λόγια. Γι΄ αὐτὸ οἱ ἄνθρωποι συνήθως ἀγαποῦν τοὺς 
χόλαχάς των καὶ τοὺς ἐραστάς των καὶ τὰς τιμὰς ποὺ τοὺς 
ἀπονέμονται, καὶ τὰ παιδιά των. Διότι τὰ παιδιά των εἶναι. 
ἔργον των. Καὶ τὸ νὰ ἀποτελειώνουν ἡμιτελῆ ἔργα εἶναι εὖ- 
χάριστον, διότι, ἅμα τὰ ἀποτελειώσουν, γίνονται ἔργα δι- 
κά των. 

Καὶ ἐπειδὴ ἡ ἐξουσία εἶναι ἀπὸ τὰ πιὸ εὐχάριστα πρά- 
γματα. εὐχάριστον εἶναι καὶ τὸ νὰ θεωρῆται κανεὶς σοφός.. 
Διότι ἡ σοφία εἶναι ἰδιότης ποὺ ταχιριάτει εἰς τοὺς ἄρχοντας. 
Εἶναι δὲ σοφία ἣ γνῶσις πολλῶν καὶ θαυμαστῶν πραγμάτων. 
"Ακόμη δέ, ἐπειδὴ ὅλοι σχεδὸν εἶναι φιλόδοξοι, κατ ἀνάγ-. 
χην εἶναι εὐχάριστον τὸ νὰ ἐπιπλήττουν τοὺς ὁμοίους των. 

Ἠιὐχάριστον εἶνχι ἐπίσης νὰ ἐπιδίδεται χανεὶς εἰς ἐκεί- 
νας τὰς ἀσχολίας εἰς τὰς ὁποίας θεωρεῖται ὅτι ξεπερνᾶ τὸν. 
ἑαυτόν του, ὅπως εἶπε χαὶ ὁ ποιητής ": 


«Αὐτή αι ἡ φροντίδα του 
Καὶ ο’ αὐτὸ ἀφιερώνει τὶς περισσότερες ὧρες του 
Γιὰ νὰ φαίνεται κχλύτερος ἀπὸ τὸν ἑαυτό του» ὅ, 
“Ομοίως, ἐπειδὴ τὰ παιγνίδια καὶ κάθε εἶδος ἀναψυχῆς. 
εἶναι εὐχάριστα, καθὼς καὶ τὸ γέλιο, ἀναγχαστικὰ εἶναι εὖ-- 
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13124 εἶναι, καὶ ἀνθρώπους καὶ λόγους καὶ ἔργα" διώρισται δὲ 
περὶ γελοίων χωρὶς ἐν τοῖς περὶ ποητικῆς. Περὶ μὲν οὖν 
ε ζ 9 ’ ρω Δ 4 . 9 Γον 2 / Κα 
ἡδέων εἰρήσθω ταῦτα, τὰ δὲ λυπηρὰ ἐκ τῶν ἐναντίων τού- 


τοις φανερά. 


ὅ 12 Ὧν μὲν οὖν ἕνεκα ἀδικοῦσιν, ταῦτ᾽ ἐστίν" πῶς δὲ ἔχον- 
τες καὶ τίνας, λέγωμεν νῦν. Αὐτοὶ μὲν οὖν ὅταν οἴωνται δυ- 
4 - 8 - - 4 ε - ΄ 
νατὸν εἶναι τὸ πρᾶγμα πραχϑῆναι καὶ αὐτοῖς δυνητόν, 
εἴτε ἂν λαθεῖν πράξαντες, ἢ μὴ λαϑόντες μὴ δοῦναι δί- 
κην, ἢ δοῦναι μὲν ἀλλ᾽ ἐλάττω τὴν ζημίαν εἶναι τοῦ κέρ- 
30 δους αὐτοῖς ἢ ὧν κήδονται. Ποῖα μὲν οὖν δυνατὰ φαίνεται 
. - » 6» 9 - ο ς ΄ ι . 3 
καὶ ποῖα ἀδύνατα, ἓν τοῖς ὕστερον δηϑήσεται' κοινὰ γὰρ 
- ΄ - , 9 . 3 5 . 
ταῦτα πάντων τῶν λόγων, αὐτοὶ ὃ οἴονται δυνατοὶ εἶναι 
μάλιστα ἀζήμιοι ἀδικεῖν οἳ εἰπεῖν δυνάμενοι καὶ οἱ πρα- 
κτικοὶ καὶ ἔμπειροι πολλῶν ἀγώνων, κἂν πολύφιλοι ὦσιν, 
45 κἂν πλούσιοι. Καὶ μάλιστα μὲν ἂν αὐτοὶ ὦσιν ἐν τοῖς εἴρη- 
΄ ν ζα 3 μ ιά Ελ] ε ΄ - 9 - 
μένοις, οἴονται δύνασθαι, εἰ δὲ μή, κἂν ὑπάρχωσιν αὐτοῖς 
- 7 η δα , ει ο 4 8 - ΄ 
τοιοῦτοι φίλοι ἢ ὑπηρέται ἢ κοινωνοί᾽ διὰ γὰρ ταῦτα δύ- 
γανται καὶ πράττειν καὶ λανϑάνειν καὶ μὴ δοῦναι δίκην. 
Καὶ ἐὰν φίλοι ὦσιν τοῖς ἀδικουμένοις ἢ τοῖς κριταῖς οἱ 
90 μὲν γὰρ φίλοι ἀφύλακτοί τε πρὸς τὸ ἀδικεῖσθαι καὶ προσ- 
καταλλάττονται πρὶν ἐπεξελθεῖν, οἳ δὲ κριταὶ χαρίξονται 
οἷς ἂν φίλοι ὦσι, καὶ ἢ ὅλως ἀφιᾶσιν ἢ μικροῖς ξημιοῦσιν. 
1. Αὐτὸ τὸ τμῆμα τῆς «Ποιητικῆς» τοῦ Αριστοτέλους δὲν σώζεται. 
3. Βιθλ. Β’ κεφ. 19. 


8. Δηλ. ὄχι μόνον εἰς τὸν διχχνικόν, ἀλλὰ καὶ εἰς τὸν πολιτικὸν 
καὶ εἰς τὸν πανηγυρικόν. 
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χάριστα καὶ ὅλα-- ἄνθρωποι, λόγια ἢ ἔργα-- ὅσα προκαλοῦν 
τὸ γέλιο. Τὸ ζήτημα ὅμως αὐτὸ ἔχει ἐξετασθῆ ξεχωριστὰ 
εἰς τὴν ποιητικήν |. 

Αὐτὰ εἴχαμε νὰ εἰποῦμε διὰ τὰ εὐχάριστα πράγματα. Τὰ 
δὲ δυσάρεστα εἶναι φανερά. Διότι εἶναι τὰ ἀντίθετά των. 


12. ΥΠΟΚΕΙΜΕΝΑ, ΣΥΝΘΗΚΑΙ 
ΚΑΙ ΑΝΤΙΚΕΙΜΕΝΑ ΤΟΥ ΑΔΙΚΗΜΑΤΟΣ 


Αὐτὰ λοιπὸν εἶναι τὰ αἴτια ποὺ ὡθοῦν πρὸς τὸ ἀδίχη- 
μα. ᾿Ας ἐξετάσωμεν δὲ τώρα ὑπὸ ποίας συνθήκας εὑρίσκον- 
ται ἐκεῖνοι ποὺ διαπράττουν ἀδικήματα, καὶ ἐναντίον τί- 
νων. Οἱ ἄνθρωποι διαπράττουν ἀδικήματα ὅταν φρονοῦν ὅτι 
μποροῦν νὰ φέρουν εἰς πέρας τὴν ἄδικον πρᾶξιν των καὶ ὅτι 
τοὺς εἶναι δυνατὸν εἴτε νὰ μὴ ἀναχκαλυφθοῦν ὅτι αὐτοὶ εἶναι 
οἱ δρᾶσται, ἢ. ἂν ἀνακαλυφθοῦν, νὰ διαφύγουν τὴν τιμωρίαν, 
ἤ, ἂν τιμωρηθοῦν, τὸ χακὸν ποὺ θὰ πάθουν, πρόχειται νὰ εἶναι 
μικρότερον ἀπὸ τὸ κέρδος ποὺ ἐλπίζουν εἴτε διὰ τὸν ἑαυτόν 
των, εἶτε διὰ τὰ πρόσωπα διὰ τὰ ὁποῖα ἐνδιαφέρονται. Ὡς 
πρὸς τὸ ποῖα πράγματα φαίνονται δυνατὰ καὶ ποῖα ἀδύνατα, 
θὰ ὁμιλήσωμεν ἀργότερα ". Διότι τὸ θέμα αὐτὸ εἶναι κοινὸν 
εἰς ὅλα τὰ εἴδη τῶν λόγων ". 

Πιστεύουν δὲ ὅτι ἠμποροῦν νὰ διαπράττουν ἀδικήματα 
χωρὶς νὰ ἔχουν ἐπιζημίους συνεπείας χυρίως ὅσοι εἶναι εὖ- 
γλωττοι, χαθὼς καὶ οἱ ἐπιτήδειοι, καὶ ἐκεῖνοι ποὺ ἔχουν τὴν 
πεῖραν πολλῶν δικαστικῶν ἀγώνων. ᾿Επίσης δὲ ὅσοι ἔχουν 
πολλοὺς φίλους ἢ πολλὰ χρήματα. 

Κυρίως δὲ πιστεύουν ὅτι ἠμποροῦν νὰ διαπράττουν ἁδι- 
χήματα, ὅταν αὐτοὶ οἱ ἴδιοι ἔχουν τὰς ἀνωτέρω ἰδιότητας. 
"Αν ὅμως δὲν συμβαίνῃ αὐτό, τοὐλάχιστον ὅταν ἔχουν φί- 
λους, ἢ ὑπηρέτας, ἢ συνενόχους, προικισµένους μὲ τὰς ἰδιό- 
τητας αὐτάς. Διότι μὲ αὐτὰς εἶναι δυνατὸν χαὶ νὰ φέρουν εἰς 
πέρας τὴν ἄδικον πρᾶξιν των, καὶ νὰ μὴ ἀνακαλυφθοῦν, καὶ 
νὰ διαφύγουν τὴν τιμωρίαν. 

Νομίζουν ἀκόμη ὅτι τοὺς εἶναι δυνατὰ ὅλα τὰ ἀνωτέρω 
ὅταν πρόκειται νὰ ἀδικήσουν φίλους των, ἢ ὅταν συνδέωνται 
μὲ τοὺς δικαστὰς φιλικῶς. Διότι οἱ μὲν φίλοι δὲν προφυλάσ- 
σονται (μὴ φανταζόμενοι ὅτι ἠμπορεῖ νὰ ἀδικηθοῦν), καὶ ἐξ 
ἄλλου ἐπιχειροῦν συμθιδαστικὴν λύσιν πρὶν ἀνοίξουν ἐναν- 
τίον των δικαστικὸν ἀγῶνα. Οἱ δικασταὶ πάλιν χαρίζονται 
εἰς ἐκείνους ποὺ εἶναι φίλοι των καὶ ἢ ἐντελῶς τοὺς ἀθφώ- 
νουν, ἢ τοὺς ἐπιθάλλουν ἐλαφρὰς ποινάς. 
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Λαϑητικοὶ δ᾽ εἰσὶν οἵ τ᾽ ἐναντίοι τοῖς ἐγκλήμασιν, οἷον ἆσϑε- 
νεῖς περὶ αἰκίας καὶ ὁ πένης καὶ [ὁ] αἰσχρὸς περὶ μοιχείας. 
ο” Καὶ τὰ λίαν ἓν φανερῷ καὶ ἐν ὀφθαλμοῖς' ἀφύλακτα γὰρ 
διὰ τὸ ὅλως μηδένα ἂν οἴεσϑαι. Καὶ τὰ τηλικαῦτα καὶ τὰ 
τοιαῦτα οἷα μηδ᾽ ἂν εἷς: ἀφύλακτα γὰρ καὶ ταῦτα᾽ πάν- 
τες γὰρ τὰ εἰωθότα ὥσπερ ἀρρωστήματα φυλάττονται [καὶ 
τἀδικήματα), ὃ δὲ μηδείς πω ἠορώστηκεν, οὐδεὶς εὐλαβεῖται. 
30 Καὶ οἷς μηδεὶς ἐχϑρὸς ἢ πολλοί᾽ οἳ μὲν γὰρ οἴονται λήσειν 
διὰ τὸ μὴ φυλάττεσϑαι, οἳ δὲ λανϑάνουσι διὰ τὸ μὴ δοκεῖν 
ἂν ἐπιχειρῆσαι φυλαττομένοις, καὶ διὰ τὸ ἀπολογίαν ἔχειν 
ὅτι οὐκ ἂν ἐνεχείρησαν. Καὶ οἷς ὑπάρχει κρύψις ἢ τρόποις 
ἢ τόποις ἢ διαθέσεις εὔποροι. Καὶ ὅσοις μὴ λανϑάνουσιν 
35 ἔστιν δίωσις δίκης ἢ ἀναβολὴ χρόνου ἢ διαφϑοραὶ κριτῶν. 
Καὶ οἷς, ἐὰν γένηται ζημία, ἔστιν δίωσις τῆς ἐκτίσεως ἢ 
ἀναβολὴ χρόνιος. ᾿Η δι᾽ ἀπορίαν μηδὲν ἕξει ὅ τι ἀπολέσῃ. 
Καὶ οἷς τὰ μὲν κέρδη φανερὰ ἢ μεγάλα ἢ ἐγγύς, αἱ δὲ 
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1312» ζημίαι μικραὶ ἢ ἀφανεῖς ἢ πόρρω. Καὶ ᾧ μή ἐστιν τιμω- 
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Εἶναι εὔκολον νὰ μὴ ἀνακαλυφθοῦν ὅσοι ἔχουν ἰδιότη- 
τας ἀντιθέτους ἀπὸ ἐκείνας ποὺ χρειάζονται διὰ τὴν ἐκτέλε- 
σιν ἑνὸς ὡρισμένου ἀδικήματος. "Ετσι δὲν ὑποπτεύονται ὅτι 
ἕνας ἀσθενιχὸς ἄνθρωπος διέπραξεν αἰχίας ἢ ἕνας πτωχὸς 
καὶ ἄσχημος μοιχείαν. ᾿Επίσης τὰ ἀδικήματα ποὺ διαπράτ- 
τονται ἐντελῶς φανερὰ καὶ ἐμπρὸς στὰ μάτια ὅλου τοῦ χό- 
σµου. Διότι κανεὶς δὲν προφυλάσσεται, ἐπειδὴ δὲν φαντάζε- 
ται ὅτι ὑπ᾽ αὐτὰς τὰς συνθήκας εἶναι δυνατὸν νὰ διαπραχθῇ 
ἀδίχημα. 

Τὸ ἴδιο συµθαίνει καὶ μὲ τὰ ἀδιχήματα ποὺ εἶναι τόσον 
βαριὰ καὶ τοιαύτης φύσεως, ὥστε κανεὶς δὲν θεωρεῖται ἵκα- 
νὸς νὰ τὰ διαπράξη. Διότι κανεὶς δὲν προφυλάσσεται ἀπ᾽ αὖ- 
τά. Πράγματι. ὅλοι, ὅπως φυλάγονται ἀπὸ τὶς συνηθισμένες 
ἀρρώστειες, ἔτσι φυλάγονται καὶ ἀπὸ τὰ συνηθισμένα ἄδι- 
χήματα. Κανεὶς ὅμως δὲν φοδᾶται ἐκείνην τὴν ἀρρώστεια, ποὺ 
ἕως τώρα δὲν προσέβαλεν οὔτε ἕνα ἄνθρωπον. 

᾿Επίσης ἐχεῖνοι ποὺ δὲν ἔχουν χανένα ἐχθρόν, καθὼς 
καὶ ὅσοι ἔχουν πάρα πολλούς. Πράγματι, οἳ μὲν πρῶτοι πι- 
στεύουν ὅτι δὲν θὰ ἀνακαλυφθοῦν, διότι δὲν ἐμπνέουν δυσπι- 
στίαν, ἐκεῖνοι δὲ πάλιν ποὺ ἔχουν πολλοὺς ἐχθρούς, διότι 
δὲν εἶναι δυνατὸν νὰ ὑποτεθῇ ὅτι ἐπεχείρησαν κάτι καχὸν 
ἐναντίον ἀνθρώπων ποὺ εἶχαν λόγους νὰ προφυλάσσωνται 
ἀπ᾽ αὐτούς, καὶ διότι εἶναι φυσικὸν νὰ ἰσχυρισθοῦν εἰς τὴν 
ἀπολογίαν των, ὅτι δὲν ἧτο δυνατὸν νὰ ἐπιχειρήσουν νὰ κά- 
μουν ἀδίχημα ὑπ᾽ αὐτὰς τὰς συνθήκας. 

Τὸ ἴδιο συμδαίνει καὶ μ᾽ αὐτοὺς ποὺ ἠμποροῦν νὰ ἆπο- 
κρύψουν, νὰ μεταποιήσουν, νὰ μεταφέρουν ἢ νὰ διαθέσουν 
εὔκολα (ἕνα ἀντικείμενον ποὺ ἔκλεψαν). Επίσης δὲ καὶ μὲ 
ἐκείνους ποὺ ἂν δὲν ἀποφύγουν ν᾿ ἀνακαλυφθοῦν, ἔχουν τρό- 
πον νὰ ματαιώσουν τὴν δίκην, ἢ νὰ τὴν ἀναθάλουν ἐπὶ πο- 
λύ, ἢ νὰ ἐξαγοράσουν τοὺς δικαστάς. ᾿Αχόμη δὲ καὶ μὲ 
ὅσους ἠμποροῦν, ἂν τιμωρηθοῦν, νὰ ματαιώσουν τὴν ἐκτέλε- 
σιν τῆς ποινῆς ἢ νὰ τὴν ἀναθάλουν ἐπὶ πολύ, ἢ εἶναι τόσον 
πτωχοί, ὥστε δὲν ἔχουν τίποτε νὰ ζημιωθοῦν μὲ τὴν κα: 
ταδίκην. 

᾿Επίσης ἐκεῖνοι ποὺ μὲ τὸ ἀδίχημα ποὺ ἐκτελοῦν πρα- 
γματοποιοῦν ἕνα καταφανὲς χαὶ μεγάλο καὶ σύντομον κέρ- 
δος, ἐνῷ ἡ τιμωρία εἶναι μιχρά, ἢ δὲν φαίνεται, ἢ εἶναι µα- 
χρυνή. Καθὼς καὶ ἐκεῖνοι ποὺ ἢ τιμωρία των δὲν εἶναι ἴση 
πρὸς τὴν ὠφέλειαν ποὺ θὰ ἔχουν ἀπὸ τὴν ἐκτέλεσιν τῆς πρά- 
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ρία ἴση τῇ ὠφελείᾳ, οἷον δοκεῖ ἢ τυραν»ίς. Καὶ ὅσοις τὰ 
μὲν ἀδικήματα λήμματα, αἷ δὲ ξημίαι ὀνείδη μόνον. Καὶ 
οἷς τοὐναντίον τὰ μὲν ἀδικήματα εἰς ἔπαινόν τινα, οἷον εἶ 
5 συνέβη ἅμα τιμωρήσασθαι ὑπὲρ πατρὸς ἢ μητρός, ὥσπερ 
Ζήνωνι, αἳ δὲ ζημίαι εἷς χρήματα ἢ φυγὴν ἢ τοιοῦτόν τι. 
δι᾽ ἀμφότερα γὰρ ἀδικοῦσι καὶ ἀμφοτέρως ἔχοντες, πλὴν 
οὐχ οἱ αὐτοὶ ἀλλ᾽ οἳ ἐναντίοι τοῖς ἤϑεσιν. Καὶ οἱ πολλάκις 
ἢ λεληϑότες ἢ μὴ ἐζημιωμένοι, καὶ οἳ πολλάκις ἀποτειυχη- 
10 κότες᾽ εἰσὶ γάρ τινες καὶ ἓν τοῖς τοιούτοις, ὥσπερ ἓν τοῖς 
πολεμικοῖς, οἷοι ἀναμάχεσϑαι. Καὶ οἷς ἂν παραχρῆμα ᾖ τὸ 
ἡδύ, τὸ δὲ λυπηρὸν ὕστερον, ἢ τὸ κέρδος, ἡ δὲ ζημία ὕστε- 
ρον" οἳ γὰρ ἀκρατεῖς τοιοῦτοι, ἔστιν δὲ ἀκρασία περὶ πάντα: 
ὅσων ὀρέγονται. Καὶ οἷς ἂν τοὐναντίον τὸ μὲν λυπηρὸν ἤδη 
15 ᾖ ἢ ἡ ζημία, τὸ δὲ ἡδὺ καὶ ὠφέλιμον ὕστερα καὶ χρονιώτερα᾽ 
οἳ γὰρ ἐγκρατεῖς καὶ φρονιμώτεροι τὰ τοιαῦτα διώκουσιν. 
Καὶ οἷς ἂν ἐνδέχηται διὰ τύχην δόξαι πρᾶξαι ἢ δι ἀνάγκην 
ἢ διὰ φύσιν ἢ δι᾽ ἔϑος, καὶ ὅλως ἁμαρτεῖν ἀλλὰ μὴ ἀδικεῖν. 
Καὶ οἷς ἂν ᾗ τοῦ ἐπιεικοῦς τυχεῖν. Καὶ ὅσοι ἂν ἐνδεεῖς 
90 ὦσιν. 4ιχῶς δέ εἶσιν ἐνδεεῖς: ἢ γὰρ ὡς ἀναγκαίου, ὥσπερ 
οἱ πένητες, ἢ ὣς ὑπερβολῆς, ὥσπερ οἳ πλούσιοι. Καὶ οἳ 
σφόδρα εὐδοκιμοῦντες καὶ οἳ σφόδρα ἀδοξοῦντες, οἳ μὲν 
ὥς οὐ δόξοντες, οἳ δ᾽ ὡς οὐδὲν μᾶλλον ἀδοξοῦντες. 


- 


1. Ὑπαινιγμὸς γεγονότος ποὺ δὲν εἶναι γνωστόν. 
2, Δηλ. εἴτε νὰ ἀποδέχωνται νὰ ντροπιασθοῦν, χάριν τοῦ κάρ- 


δους, εἴτα νὰ ἀποδέχωνται τὴν χρηματικὴν τιμωρίαν, χάριν τοῦ 
ἐπαίνου. 
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ξεως. Αὐτὸ δὲ πιστεύετχι ὅτι ἰσχύει δ᾽ ἐκείνους ποὺ ἐπι- 
χειροῦν νὰ ἐγκαθιδρύσουν τυραννίδα. 

Καὶ ἐκεῖνοι ποὺ ἀπὸ μὲν τὸ ἀδίχημα ἀποχομίζουν κέρ- 
δη θετικά, ἐνῷ ἢ ποινὴ ποὺ ὑφίστανται εἶναι μόνον ντροπὴ 
(χωρὶς ὑλικὰς ἐπιζημίους συνεπείας). Καὶ πάλιν ἀντιθέτως, Ἦ 
ἐκεῖνοι ποὺ διὰ μὲν τὸ ἀδίκημα ποὺ διέπραξαν θὰ ἐπαινε- 
θοῦν, ὅπως ἂν συμθῇ νὰ ἐκδικήσουν τὸν πατέρα των καὶ τὴν 
μητέρα των συγχρόνως, καθὼς συνέθη εἰς τὸν Ζήνωνα ', ἐνῷ 
ἡ ποινὴ εἶναι χρηματικὴ ἢ ἐξορία ἢ κάτι ἀνάλογον. Πρά- 
γματι, οἱ ἄνθρωποι διαπράττουν ἀδιχήματα καὶ διὰ τοὺς δύο 
αὐτοὺς λόγους (καὶ διὰ τὸ κέρδος καὶ διὰ τὸν ἔπαινον). Καὶ 
εἶναι δυνατὸν νὰ εὑρίσχωνται εἴτε εἰς τὴν πρώτην εἴτε εἰς 
τὴν δευτέραν ψυχολογικὴν κατάστασιν”, ὄχι ὅμως οἱ ἴδιοι 
ἄνθρωποι, ἀλλ᾽ ἐκεῖνοι ποὺ ἔχουν ἀντίθετον χαρακτῆρα. 

Επίσης ἐκεῖνοι ποὺ συχνὰ διέπραξαν χάποιο ἀδίκημα 
εἴτε χωρὶς νὰ ἀναχαλυφθοῦν, εἶτε χωρὶς νὰ τιμωρηθοῦν, χα- 
θὼς καὶ ὅσοι πολλὲς φορὲς ἀπεπειράθησαν καὶ ἀπέτυχαν. 
Καὶ πράγματι, συχνὰ συμβαίνει καὶ εἰς τοὺς ἀνθρώπους ποὺ 
εὑρίσκοντα: ὑπ᾽ αὐτὰς τὰς συνθήκας, αὐτὸ ποὺ γίνεται καὶ 
εἰς ἐκείνους ποὺ ἔλαθαν μέρος εἰς στρατιωτικὰς ἐπιχειρή- 
σεις, δηλαδὴ ἀποχτοῦν τὴν διάθεσιν νὰ ξαναρχίσουν. 

"Επίσης ἐκεῖνοι ποὺ ἐπιςητοῦν τὴν ἅμεσον εὐχαρίστησιν 
ἢ τὸ ἄμεσον κέρδος καὶ δὲν ἐνδιαφέρονται διὰ τὴν κατοπι- 
νὴν λύπην ἢ τὴν κατοπινὴν ζημίαν. Αὐτὸ ἰσχύει δι᾽ ἐχεί- 
νους ποὺ δὲν εἶναι ἐγκρατεῖς. Ἡ δὲ ἔλλειψις ἐγκρατείας ἐκ- 
τείνεται εἰς ὅλας τὰς ἀνθρωπίνους ὀρέξεις. 

Καὶ τὨἀνάπαλιν, ἐκεῖνοι ποὺ (ἀποδέχονται) πρὸς τὸ πα- 
ρὸν τὴν λύπην ἢ τὴν ζημίαν, πρὸς χάριν μεταγενεστέρας 
ἀλλὰ διαρχεστέρας εὐχαριστήσεως χαὶ ὠφελείας. "Ετσι δὲ 
φέρονται οἱ ἐγκρατεῖς καὶ οἱ φρονιμώτεροι. 

᾿Ακόμη ὅσοι εἶναι δυνατὸν νὰ πιστευθῇ ὅτι διέπραξαν 
κάτι καχὸν ἐκ τύχης, ἢ ἀπὸ ἀνάγκην, ἢ ὑπείχοντες εἰς φυ- 
σικὸν νόμον, ἢ ἀπὸ συνήθειαν καὶ γενικά, εἶναι δυνατὸν νὰ 
κριθοῦν ὅτι ὑπέπεσαν εἰς λάθος, ἀλλ᾽ ὄχι εἰς ἀδίκημα. Κα- 
θὼς καὶ ὅσοι εἶναι πιθανὸν νὰ κριθοῦν ἐπιεικῶς. 

Καὶ ἐκεῖνοι ποὺ στεροῦνται. Ὑπάρχουν δὲ δύο εἰδῶν 
στερήσεις. "Αλλοι στεροῦνται τὰ ἀναγκαῖα πράγματα, ὅπως 
οἱ πτωχοί, καὶ ἄλλοι τὰ περιττά, ὅπως οἱ πλούσιοι. 

Ἐπίσης ὅσοι ἔχουν ἀρίστην ὑπόληψιν, καθὼς καὶ ἐκεῖ- 
νοι ποὺ ἔχουν ἐλεεινήν. Οἱ μὲν πρῶτοι, διότι δὲν θὰ πιστευ- 
θῇ (ὅτι διέπραξαν ἀδίκημα). Οἱ δεύτεροι πάλιν, διότι δὲν 
ἔχουν ὑπόληψιν, διὰ νὰ τὴν χάσουν. 
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Αὐτοὶ μὲν οὖν οὔτως ἔχοντες ἐπιχειοοῦσιν (ἀδικεῖν), 


95 ἀδικοῦσι δὲ τοὺς τοιούτους καὶ τὰ τοιαῦτα, τοὺς ἔχοντας 


Ε»ὶ 9 


ιά 3 . 3 - 5 3 2 ο 5 9 [ΩΩ ν 

ὧν αὐτοὶ. ἐνδεεῖς ἢ εἰς τἀναγκαῖα ἢ εἰς ὑπεροχὴν ἢ εἰς 
2 / . . [4 . . 3 ΄ - . . ς 
ἀπόλαυσιν, καὶ τοὺς πόρρω καὶ τοὺς ἐγγύς' τῶν μὲν γὰρ ἦ 
λῆψις ταχεῖα, τῶν δ᾽ ἡ τιμωρία βραδεῖα, οἷον οἳ συλῶντες 


τοὺς Καρχηδονίους᾽ καὶ τοὺς μὴ εὐλαβεῖς μηδὲ φυλακτικοὺς 


30 ἀλλὰ πιστευτικούς᾽ ῥῴδιον γὰρ πάντας λαϑεῖν. Καὶ τοὺς 


ῥαϑύμους᾽ ἐπιμελοῦς γὰρ τὸ ἐπεξελθεῖν. Καὶ τοὺς αἰσχυν- 
τηλούς᾽ οὐ γὰρ μαχητικοὶ περὶ κέρδους. Καὶ τοὺς ὑπὸ πολ- 
λῶν ἀδικηϑέντας καὶ μὴ ἐπεξελθόντας ὡς ὄντας κατὰ τὴν 
παροιμίαν τούτους Μυσῶν λείαν. Καὶ τοὺς μηδεπώποτε 
καὶ τοὺς πολλάκις' ἀμφότεροι γὰρ ἀφύλακτοι, οἱ μὲν ὧς 
οὐδέποτε, οἱ δ᾽ ὡς οὐκ ἂν ἔτι. Καὶ τοὺς διαβεβλημένους 
ἢ εὐδιαβόλους᾽ οἱ τοιοῦτοι γὰρ οὔτε προαιροῦνται (ἐπεξιέ- 
ιά « , κά , ΄ ε 
ναι) φοβούμενοι τοὺς κριτάς, οὔτε δύνανται πείϑειν ὡς μι- 
, 4 ΄ . . ει » / 
σούμενοι καὶ φϑονούμενοι. Καὶ πρὸς οὓς ἔχουσι πρόφασιν 
94 , 9 9 - ΚΑ ΄ 3. ΄ - 99 
ἢ προγόνων ἢ αὐτῶν ἢ φίλων ἢ ποιησάντων κακῶς ἢ µελλη- 
΄ ΕΛ » λὶ 5 Ζ 5-.:Ξ: ΄ ΡΤ ο Λ [4 
σάντων ἢ αὐτοὺς ἢ προγόνους ἢ ὧν κήδονται ὥσπερ γὰρ ἡ 
΄ / - ΄ 1 ’ . . 
παροιμία, προφάσεως δεῖται μόνον ἡ πονηρία. Καὶ τοὺς 


1. Οἱ κάτοικοι τῆς Μυσίας εἶχον τὴν φήμην ἀδυνάτου φυλῆς καὶ 
περιερρονοῦντο ἀπὸ ὅλους γι᾿ αὐτό, Ἡ παροιμία ἐλέγετο διὰ τοὺς 
πολὺ δειλούς, οἱ ὁποῖο: ἧτο δυνατὸν νὰ γίνουν ἀἁκόμη καὶ τῶν Μυσῶν 
λεία. 
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Εἰς αὐτὴν λοιπὸν τὴν ψυχικὴν διάθεσιν εὑρίσκονται 
ἐκεῖνοι ποὺ διαπράττουν ἀδικήματα. 

Ἰδοὺ τώρα τίνος εἴδου: ἀνθρώπους ἀδικοῦν καὶ τίνος εἷ- 
δους ἀδιχήματα διαπράττουν. ᾿Αδικοῦν πρῶτα πρῶτα τοὺς 
ἀνθρώπους ποὺ κατέχουν (διάφορα ἀγαθά), ἐκεῖνοι ποὺ τὰ 
στεροῦνται, εἴτε πρόκειται περὶ στερήσεως τῶν ἀναγκαίων, 
εἴτε περὶ στερήσεως τῶν περιττῶν, εἴτε περὶ στερήσεως 
μιᾶς ἀπολαύσεως. 

Καὶ ἐκείνους ποὺ εἶναι μακρυά, καθὼς καὶ ἐκείνους ποὺ 
εὑρίσκονται κοντά. Τοὺς μὲν τελευταίους, διότι εὔκολα ἐπι- 
τυγχάνεται τὸ ἄδικον ἀποτέλεσμα, τοὺς δὲ πρώτους. διότι 
ἢ ἐκδίκησις ἀργεῖ νὰ ἐπέλθῃ. Αὐτὸ συμβαίνει, λόγου χάριν, 
μὲ ἐκείνους ποὺ λεηλατοῦν τοὺς Καρχηδονίους. 

᾿Αδικοῦν ἐπίσης ἐκείνους ποὺ δὲν βάζουν τὸ κακὸ στὸν. 
νοῦν των, οὔτε πρ2φυλάσσονται, ἀλλ εἶναι μᾶλλον εὔπιστοι. 

(ότι εὔχολαχ διαφεύγει κανεὶς τὴν προσ»χὴν αὐτῶν τῶν ἀν- 
θρώπων. ᾿Επίσης δὲ καὶ τοὺς ὀκνηρούς Διότι πρέπει νὰ εἶναι 
κανεὶς ἐπιμελὴς διὰ νὰ τοὺς καταδιώξη, δικαστικῶς. ᾿Ακό- 
Μη ἀδικοῦν τοὺς ντροπχλοὺς ἀνθρώπους, διότι αὐτοὶ ἀπο- 
φεύγουν νὰ ἀνοίξουν πόλεμον διὰ ζητήματα ὑλικοῦ κέρδους. 

᾿Επίσης ἐκείνους ποὺ ἔχουν ἀδικηθῇ ἀπὸ πολλούς, χω- 
ρὶς νὰ τοὺς καταδιώξουν δικαστικῶς. Αὐτοὶ εἶναι, ὅπως λέ- 
χει ἡ παροιμία,. «λεία τῶν Μυσῶν» '. 

᾿Αδικοῦν ἀκόμη ἐκείνους ποὺ δὲν ἔχουν γίνει ποτὲ θύ- 
μαχτα ἀδικήματος, καθὼς καὶ ἐκείνους ποὺ πολλὲς φορὲς 
ἔχουν ἀδικηθῆ. Πράγματι, καὶ αὐτοὶ καὶ ἐχεῖνοι δὲν προφυ- 
λάσσονται. Οἱ μὲν πρῶτοι, διότι δὲν ἔχουν ἀφορμὴν. νὰ προ- 
φυλάττωνται, ἀφροῦ δὲν ἔχουν ἀλικηθὴ ποτέ. Οἱ δεύτεροι 
πάλιν διότι δὲν πιστεύουν πλέον ὅτι θὰ τὴν πάθουν ἀχόμη 
μιὰ φορά. 

᾿Αδικοῦν ἐπίσης ἐκείνους ποὺ ἔχουν συκοφαντηθῆ ἢ εἶναι 
εὔκολον νὰ συχοφαντηθοῦν. Πράγματι, αὐτοὶ δὲν ἔχουν ὄρε- 
ξιν νὰ καταδιώξουν δικἀστικῶς ἐκείνους ποὺ τοὺς ἠδίκησαν, 
διότι φοβοῦνται τοὺς δικαστάς, οὔτε εἶναι δυνατὸν νὰ γί- 
νουν πιστευτοὶ ἀπὸ ἐκείνους ποὺ τοὺς μισοῦν χα! τοὺς φθονοῦν. 

᾿Αδικοῦν ἐπίσης ἐκείνους, διὰ τοὺς ὁποίους ἔχουν τὴν 
πρόφασιν ὅτι οἱ πρόγονοί των ἢ αὐτοὶ οἱ ἴδιοι ἢ οἱ φίλοι 
των τοὺς ἔκαμαν κακό, ἢ ἐμελέτησαν νὰ τοὺς κάμουν κακὸ 
ἢ εἰς αὐτοὺς τοὺς ἰδίους, ἢ εἰς τοὺς προγόνους των, ἢ εἰς 
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ἐχθροὺς καὶ τοὺς φίλους᾽ τοὺς μὲν γὰρ ῥάδιον, τοὺς δὲ ἡδύ. 
Καὶ τοὺς ἀφίλους καὶ τοὺς μὴ δεινοὺς εἰπεῖν ἢ πρᾶξαι" ἢ 
γὰρ οὐκ ἐγχειροῦσιν ἐπεξιέναι, ἢ καταλλάττονται, ἢ οὐδὲν 
περαίνουσιν. Καὶ οἷς μὴ λυσιτελεῖ διατρίβειν ἐπιτηροῦσιν 
ἢ δίκην ἢ ἔκτισιν, οἷον οἱ ξένοι καὶ αὐτουργοί. "Επὶ μι- 
κοῷ τε γὰρ διαλύονται καὶ ῥᾳδίως καιαπαύονται. (αὶ 
τοὺς πολλὰ ἠδικηκότας, ἢ τοιαῦτα οἷα ἁδικοῦνται' ἐγγὺς 
γάρ τι δοκεῖ τοῦ μὴ ἀδικεῖν εἶναι, ὅταν τι τοιοῦτον ἆδι- 
κηϑῇ τις οἷον εἰώϑει καὶ αὐτὸς ἁδικεῖν λέγω δ᾽ οἷον εἴ 
τις τὸν εἰωδότα ὑβρίζειν αἰκίσαιτο. Καὶ τοὺς ἢ πεποιη- 
κότας κακῶς ἢ βουληθέντας ἢ βουλομένους ἢ ποιήσοντας. 
"ἔχει γὰρ καὶ τὸ ἡδὺ καὶ τὸ καλόν, καὶ ἐγγὺς τοῦ μὴ ἀἁδι- 
κεῖν φαίνεται. Καὶ οἷς χαριοῦνται ἢ φίλοις ἢ ϑαυμαζομέ- 
νοις ἢ ἐρωμένοις ἢ κυρίοις ἢ δλως πρὸς οὓς ζῶσιν αὐτοί. 
Καὶ πρὸς οὓς ἔστιν ἐπιεικείας τυχεῖν. Καὶ οἷς ἂν ἐγκεκληκό- 
τες ὦσιν καὶ προδιακεχωρηκότες, οἷον Κάλλιππος ἐποίη- 
σεν τὰ περὶ Λίωνα' καὶ γὰρ τὰ τοιαῦτα ἐγγὺς τοῦ μὴ ἀδι- 
κεῖν φαίνεται. Καὶ τοὺς ὑπ᾽ ἄλλων μέλλοντας, ἂν μὴ αὖ- 
τοί, ὡς οὐκέτι ἐνδεχόμενον βουλεύσασθαι, ὥσπερ λέγεται 


Αἰνεσίδημος Ἰ έλωνι πέμψαι κοιτάβια ἀνδραποδισαμένῳ..., 


1-2, Ὁ Δίων ὁ Συρακούσιος, τύραννος τῶν Συρακουσῶν μετὰ 
τὴν διὰ συνωμοσίας ἐχθρόνισιν τοῦ ἀνεψιοῦ του Δίωνος τοῦ νεωτέρου 
(951-854 π.Χ.), ὑπῆρξε μαθητὴς τοῦ Πλάτωνος. Ὁ δεσποτισµός του 
ὅμως προεχκάλεσε τὸ μῖσος τῶν Συρακουσίων χαὶ ἐδολοφονήθη ἀπὸ τὸν 
Κάλλιππον, ἀρχηγὸν τῶν δημοχρατιχκῶν εἰς τὰς Συρακούσας. 

8. Ὁ κότταθος ἧτο παιγνίδι σικελικὸν (᾿Ανακρ. 52, «Κριτίας» 1, 1), 
πολὺ συνηθισµάνον εἰς τὰ συμπόσια τῶν νέων ἐν ᾿Αθήναις. Οἱ παἰζον- 
τες ἄδειαζαν μὲ δύναμιν µέσα εἰς μίαν µεταλλίνην λαχάνην τὸ χρασὶ 
ποὺ ὑπελαίπετο στὰ ποτήρια των καὶ συγχρόνως ἐφώναζαν τὸ ὄνομα 
τῆς ἐρωμάνης των. Νικητὴς ἐθεωραῖτο ἐκεῖνος ποὺ ὁ ἦχος τοῦ πίπτον- 
τος εἰς τὴν λεκάνην κρασιοῦ ἧτο διαυγὴς χαὶ διακεκριμένος. Ἔθεω- 
ρεῖτο τότε ὅτι ἡ ἐρωμένη του τὸν ἀγαπᾷ. 

4, “Ὁ Γέλων ἧταν τύραννος τῆς Γέλας καὶ τῶν Συρακουσῶν ἀπὸ 
τὸ 484-418 π. Χ. ᾿Ενίκησα τοὺς Καρχηδονίους εἰς τὴν Ἱμέραν καὶ 
ἔγινε κύριος σχεδὸν ὁλοκλήρου τῆς Σικελίας. 


ΡΗΤΟΡΙΚΗ Α΄, 12, 13184, 4--25 185 


τὰ πρόσωπα, διὰ τὰ ὁποῖα ἐνδιαφέρονται. Διότι, ὅπως τὸ 
λέγει ἡ παροιμία, «ὁ κακὸς ἀφορμὴ γυρεύει». 

᾿Αδικοῦν ἐπίσης τοὺς ἐχθρούς, ὅπως ἐξ ἄλλου καὶ τοὺς 
φίλους. Τοὺς πρώτους, διότι εἶναι εὐχάριστον νὰ τοὺς κάμη 
κανεὶς χαχὀν, τοὺς ἄλλους δὲ πάλιν, διότι εἶναι εὔχολον. 
᾿Επίσης ἀδιχοῦν ἐκείνους ποὺ δὲν ἔχουν φίλους, καθὼς καὶ 
ἐκείνους ποὺ δὲν εἶναι ἱχανοὶ νὰ ὁμιλοῦν ἢ) νὰ ἐνεργοῦν. 
Διότι αὐτοὶ ἢ δὲν ἐπιχειροῦν καθόλου δικαστικὴν χαταδίω- 
ξιν, ἢ συμθιθάζονται, ἢ δὲν ἠμποροῦν νὰ φέρουν τίποτε εἰς 
πέρας. 

᾿Αδικοῦν ἐπίσης ἐκείνους εἰς τοὺς ὁποίους δὲν συμφέρει 
νὰ χασομεροῦν, διὰ νὰ παρακολουθοῦν τὴν διεξαγωγὴν μιᾶς 
δίκης ἢ τὴν ἐκτέλεσιν τῆς ἀποφάσεως, ὅπως, λόγου χάριν, 
οἱ ξένοι καὶ οἱ βιοπαλαισταί. Διότι αὐτοὶ μὲ μικρὰ ἀνταλ- 
λάγματα παραιτοῦνται καὶ ἀποσύρουν εὔχολα τὴν μήνυσίν των. 

Καὶ ἐκείνους ποὺ ἔχουν διαπράξει πολλὰ ἀδικήματα, ἢ 
ὅμοια μὲ αὐτὸ ποὺ ἤδη ὑφίστανται. Διότι θεωρεῖται ὅτι σχε- 
δὸν δὲν διαπράττει ἀδίχημα ἐκεῖνος ποὺ κάμνει εἰς βάρος 
ἑνὸς προσώπου ὅ,τι τὸ πρόσωπον αὐτὸ συνηθίζει νὰ χάμνη 
ἐναντίον ἄλλων. “Ομιλῶ, ἐπὶ παραδείγματι, διὰ τὴν περί- 
πτωσιν ποὺ κάποιος θὰ ἔδερνε ἐκεῖνον ποὺ συνηθίζει νὰ 
προσθάλλη ὅλον τὸν κόσμον. 

Καὶ ἐκείνους ποὺ μᾶς ἔκαμαν κακόν, ἢ ἐμελέτησαν, ἢ µε- 
λετοῦν, ἢ πρόκειται νὰ μᾶς κάμουν κακόν. Αὐτό, πράγματι, 
εἶναι εὐχάριστον καὶ ὥραϊον καὶ σχεδὸν φαίνεται ὅτι δὲν ἆπο- 
τελεῖ ἀδίχημα. 

᾿Αδιχοῦν ἐπίσης ἐκείνους ποὺ ἡ βλάθη των θὰ εὐχαριστή- 
ση τοὺς φίλους, ἢ τοὺς ἀνθρώπους ποὺ θαυμάζουν ἢ τοὺς ἐρω- 
μένους ἢ τοὺς κυρίους ἢ ἐκείνους, κοντὰ στοὺς ὁποίους ζῇ ὃ 
δράστης. Επίσης ἐκείνους ποὺ περιμένει κανεὶς ὅτι θὰ τὸν 
κρίνουν ἐπιειχῶς. 

᾿Αδικοῦν ἐπίσης ἐκείνους τοὺς ὁποίους ἔχουν ἤδη χαταγ- 
γείλει εἰς τὸ δικαστήριον καὶ τὰ ἔχουν χαλάσει μαζί των. 
"Ἔτσι ἐφέρθηκε ὁ Κάλλιππος ' πρὸς τὸν Δίωνα ”. Τοῦτο δὲ σχε- 
δὸν δὲν εἶναι ἀδικία. 

᾿Αδικοῦν ἐπίσης ἐκείνους πού, ἂν δὲν προλόθουν αὐτοὶ οἱ 
ἴδιοι, πρόκειται νὰ τοὺς ἀδικήσουν ἄλλοι. Διότι τότε δὲν μέ- 
νει καιρὸς νὰ σκεφθή κανεὶς περισσότερον. "τσι λέγεται ὅτι 
ὁ Αἰνεσίδημος ἔστειλε τὸ ἔπαθλον τοῦ χοττάθου " εἰς τὸν Γέ- 
λωνα ', ποὺ εἶχεν ἐξανδραποδίσει χάποιαν πόλιν, ἐπειδὴ τὸν 
ἐπρόλαδεν εἰς τὴν ἐκτέλεσιν τοῦ σχεδίου ποὺ καὶ αὐτὸς ὁ ἴδιος 
εἶχε. 
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ὅτι ἔφθασεν, ὥς καὶ αὐτὸς μέλλων. Καὶ οὓς ἀδικήσαντες 
δυνήσονται πολλὰ δίκαια πράττειν, ὧς δᾳδίως ἰασόμενοι, 
ὥσπερ ἔφη ᾿Ιάσων ὁ Θετταλὸς δεῖν ἀδικεῖν ἔνια, ὅπως δύ- 
νηται καὶ δίκαια πολλὰ ᾿ποιεῖν. Καὶ ἃ πάντες ἢ πολλοὶ 
ἀδικεῖν εἰώϑασιν' συγγνώμης γὰρ οἴονται τεύξεσϑαι. Καὶ 
τὰ ῥῴδια κρύψαι" τοιαῦτα δὲ ὅσα ταχὺ ἀναλίσκεται, οἷον τὰ 
ἐδώδιμα. "Η τὰ εὐμετάβλητα σχήμασιν ἢ χρώμασιν ἢ κρά- 
σεσιν, ἢ ἃ πολλαχοῦ ἀφανίσαι εὔπορον' τοιαῦτα δὲ τὰ εὖ- 
βάστακτα καὶ ἐν μικροῖς τόποις ἀφανιζόμενα. Καὶ οἷς ἁδιά- 
φορα καὶ ὅμοια πολλὰ προῦπῆρχεν τῷ ἀδικοῦντι. Καὶ ὅσα 
αἰσχύνονται οἷ ἀδικηϑέντες λέγειν, οἷον γυναικῶν οἰκείων 
ὕβρεις ἢ εἷς αὐτοὺς ἢ [εἰς] υἱεῖς. Καὶ ὅσα φιλοδικεῖν δό- 
ξειεν ἂν ὁ ἐπεξιών' τοιαῦτα δὲ τὰ μικρὰ καὶ ἐφ᾽ οἷς συγ- 
γνώμη. Ως μὲν οὖν ἔχοντες ἀδικοῦσι, καὶ ποῖα καὶ ποίους 


καὶ διὰ τί, σχεδὸν ταῦτ᾽ ἐστίν. 


13. Τὰ ὃδ᾽ ἀδικήματα πάντα καὶ τὰ δικαιώματα διέ- 
ἆωμεν ἀρξάμενοι πρῶτον ἐντεῦϑεν. "Ώρισται δὴ τὰ δίκαια 
καὶ τὰ ἄδικα πρός τε νόμους δύο καὶ πρὸς οὓς ἐστι διχῶς. 
Λέγω δὲ νόμον τὸν μὲν ἴδιον τὸν δὲ κοινόν, ἴδιον μὲν τὸν 
ἑκάστοις ὡρισμένον πρὸς αὑτούς, καὶ τοῦτον τὸν μὲν ἄγρα- 
φον τὸν δὲ γεγραμμένον, κοινὸν δὲ τὸν κατὰ φύσιν. "ἔστι 

1. Τύραννος τῶν Φερρῶν κατὰ τὸ 8310 π. Χ. Προσεπάθησε νὰ ὅπα- 


γάγῃ τὴν "Ελλάδα ὑπὸ τὴν ἐπιρροήν του, ἀλλὰ πρὶν τὸ ἐπιτύχῃ ἐδο- 
λοφονήθη. ' 
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Επίσης ἐκείνους ποὺ ἂν τοὺς ἀδικήσουν, θὰ μπορέσουν 
ἔπειτα νὰ κάμουν πρὸς χάριν των πολλὰς δικαίας πράξεις. 
Διότι εὔκολα θὰ ἐπανορθώσουν τὸ καχὸ ποὺ τοὺς ἔκαμαν. 
Ἔτσι ὁ ᾿Ιάσων ὁ Θεσσαλὸς ' εἶπεν ὅτι πρέπει κανεὶς νὰ κάμη 
μερικὰ ἀδικήματα, διὰ νὰ ἡμπορῇ νὰ ἐκτελέση καὶ πολλὰς 
διχαίας πράξεις. 

᾿Εχτελεῖ κανεὶς ἐπίσης καὶ ἐχεῖνα τὰ ἀδικήματα ποὺ 
ἐκτελοῦν συνήθως ὅλοι, ἢ πάρα πολλοὶ ἄνθρωποι. Διότι ἔτσι 
νομίζουν ὅτι γίνονται συγγνωστοί. 

Κλέθει κανεὶς ἐκεῖνα τὰ πράγματα ποὺ εἶναι εὔκολον νὰ 
τὰ κρύψῃ. Δηλ. ὅσα καταναλίσκονται γρήγορα, ὅπως τὰ φα- 
γώσιμα, ἢ ὅσα εἶναι δυνατὸν εὔχολα νὰ μεταποιηθοῦν κατὰ τὸ 
σχῆμα, τὸ χρῶμα ἢ τὴν σύνθεσιν. 

Καθὼς καὶ ἐχεῖνα ποὺ μπορεῖ κανεὶς εὔκολα νὰ τὰ χρύ- 
ψη εἰς διάφορα μέρη, ὅπως ὅσα ἠμπορεῖ εὔκολα νὰ σηκώση 
ἢ ὅσα ἠμποροῦν νὰ κρυφθοῦν εἰς μ.κρὰ µέρη. 

᾿Επίσης ἐκεῖνα ποὺ πολλὰ ὅμοιά των καὶ ἀπαράλλακτα 
εἶχε καὶ ἀπὸ πρὶν ὁ κλέπτης. ᾿Επίσης κάμνει κανεὶς ἐκεῖνα 
τὰ ἀδικήματα, ποὺ ὁ παθὼν θὰ ντραπῇ νὰ τὰ ἀναφέρῃ, ὅπως 
εἶναι αἱ προσβολαὶ ἐναντίον τῶν γυναικῶν τῆς οἰκογενείας, 
ἢ αὐτοῦ τοῦ ἰδίου ἢ τῶν υἱῶν του. ᾿Αχόμη δὲ καὶ τὰ ἀδική- 
ματα ποὺ ὅποιος τὰ χατεδίωχκε θὰ ἐθεωρεῖτο φιλόδικος, ΣΥ- 
λαδὴ τὰ ἀσήμαντα καὶ τὰ συγγνωστά. 

Ἐξεθέσαμεν σχεδὸν εἰς ποίαν ψυχικὴν διάθεσιν εὑρίσκον- 
ται ἐχεῖνοι ποὺ διαπράττουν ἀδικήματα, τὴν φύσιν τῶν δια: 
φόρων ἀδικημάτων, τὰ πρόσωπα ἐναντίον τῶν ὁποίων στρέ- 
φονται, καθὼς καὶ τὰ ἐλατήριά των. 


13. ΦΥΣΙΚΟΝ ΚΑΙ ΘΕΤΟΝ ΔΙΚΑΙΟΝ.: 
ΕΠΙΕΙΚΕΙΑ 
Ας κάμωμεν τώρα τὰς πρεπούσας διακρίσεις μεταξὺ ἀδί- 
χων καὶ δικαίων πράξεων. Ὥς ἀφετηρίαν µας θὰ ἔχωμεν 
τὸν ὁρισμὸν ποὺ ἤδη ἔχομεν δώσει. “Ότι δηλ. ὑπάρχουν δύο 
εἰδῶν νόμοι, καὶ ἐν σχέσει πρὸς αὐτοὺς εἶναι δυνατὸν νὰ 
κριθῇ ἡ κάθε πρᾶξις ὡς δικαία ἢ ἄδικος κατὰ δύο τρόπους. 
᾿Εννοῶ μὲ αὐτὸ τὸν θετὸν καὶ τὸν φυσικὸν νόμον. Θετὸς 
νόμος εἶναι ἐκεῖνος ποὺ κάθε πολιτεία ἔχει τάξει εἰς τὰ μέ- 
λη της. Οἱ νόμοι αὐτοὶ εἶνχι ἄλλοτε ἄγραφοι καὶ ἄλλοτε 
γραπτοί. Φυσιχὸς δὲ εἶναι ἐκεῖνος ποὺ διέπεται ἀπὸ τοὺς 
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γὰρ ὃ μαντεύονταί τι πάντες, φύσει κοινὸν δίκαιον καὶ 
ἄδικον, κἂν μηδεμία κοινωνία πρὸς ἀλλήλους ᾗ μηδὲ συν- 
ϑήκη, οἷον καὶ ἡ Σοφοκλέους ᾽ Αντιγόνη φαίνεται λέγουσα, 
ὅτι δίκαιον ἀπειρημένον ϑάψαι τὸν Πολυνείκη, ὣς φύσει 
ὂν τοῦτο δίκαιον" 


οὗ γάρ τι νῦν γε κἀχϑές, ἀλλ᾽ ἀεί ποτε 
ζῇ τοῦτο, κοὐδεὶς οἶδεν ἐξ ὅτου φάνη. 


καὶ ὡς ᾿Εμπεδοκλῆς λέγει περὶ τοῦ μὴ κτείνειν τὸ ἔμψυ- 
ὃ - . 5 λ , . 35 5 9) 
χον᾽ τοῦτο γὰρ οὐ τισὶ μὲν δίκαιον τισὶ δ᾽ οὐ δίκαιον, 


3 . . . , , [4 9 9 ΄ 
ἀλλὰ τὸ μὲν πάντων νόμιμον διά τ᾽ εὐρυμέδοντος 
αἰϑέρος ἠνεκέως τέταται διά τ᾽. ἀπλέτου Αὐγῆς 


. ς 3 


καὶ ὡς ἐν τῷ Μεσσηνιακῷ λέγει ᾿Αλκιδάμας... [ἐλευϑέ- 
ρους ἀφῆκε πάντας ϑεός, οὐδένα δοῦλον ἢ φύσις πεποίη- 
κεν]. Πρὸς οὓς δέ, διώρισται δίχα᾽ ὥρισται γὰρ πρὸς τὸ 
κοινὸν ἢ πρὸς ἕνα τῶν κοινωνούντων, ἃ δεῖ πράττειν καὶ 
μὴ πράττειν. Διὸ καὶ τἀδικήματα καὶ τὰ δικαιώματα ὃι- 
χῶς ἔστιν ἀδικεῖν καὶ δικαιοπραγεῖν' ἢ γὰρ πρὸς ἕνα καὶ 
Ὡρισμένον ἢ πρὸς τὸ κοινόν' ὁ γὰρ μοιχεύων καὶ τύπτων 
ἀδικεῖ τινα τῶν ὡρισμένων, ὃ δὲ μὴ στρατευόμενος τὸ 


κοινόν. 


1. Σοφοχλέους «᾿Αντιγόνη» στἰχ. 4560 «451. Μετάφρασις Κ. Μά- 
νου (ἔκλ. Ζαχαροπούλου ἀριθ. 20). 

2. Φιλόσοφος ἀπὸ τὸν ᾿Αχράγαντα. Αἱ γνώσεις του ἐξετείνον- 
το εἰς μέγαν χύχλον θεμάτων (φιλοσοφίαν, μουσικήν, ποίησιν, φυ- 
οικήν, ἰατρικήν), γι᾿ αὐτὸ καὶ ἐθεωρήθη μάγος. Ἡ παράδοσις λέγει 
ὅτι ηὐτοχτόνησε ριφθαὶς αἰς τὸ ἐν ἀναφλέξει ἡφαίστειον τῆς Αἴτνας 
διὰ νὰ νοµίσουν οἱ συμπολῖται του ὅτι ἀνέθηκεν εἰς τὸν οὐρανόν, μὴ 
εὑρίσχοντες κανὲν ἴχνος του εἰς τὴν γῆν. 

83. ᾿Εννοεῖ τὸ φυσικὸν δίκαιον, τὸ αἰώνιον καὶ μὴ θετόν, κατὰ τὴν 
ἄντίληφιν τῆς φυσικῆς φιλοσοφίας. 

4. Ὁ ᾿Αλκιδάμας ἧτο ρήτωρ καὶ σοφιστής, ἀντίπαλος τοῦ Ἴσο- 
κράτους, καὶ ὑπεστήριξε πολιτικὴν ἀντισπαρτιατιχήν. “Ὁ «Μεσσηνια- 
Χός» του λόγος δὲν διεσώθη. “Ὁ σχολιαστὴς ὅμως διασώζει τὴν φρᾶ- 
σιν τοῦ ᾽Αλκιδάμαντος ποὺ ὑπαινίσσεται ὃ “Αριστοτέλης : «ὁ θεὸς 
ἄφησεν ὅλους τοὺς ἀνθρώπους ἐλευθέρους καὶ ἣ φύσις δὲν ἔπλασε κα- 
νένα δοῦλον». Πρθλ. ΝαἨ]επ, Ρετ τηείοτ Α]κιάαταας ἐν ο1ἵσαπρς- 
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φυσικοὺς νόμους. Καὶ πράγματι, ἐκ φύσεως ὑπάρχουν ὥρι- 
σμέναι πράξεις ποὺ εἶναι κοινῶς δι ὅλον τὸν κόσμον δίκαιαι 
ἢ ἄδικοι, καὶ τὰς ἀναγνωρίζουν ὅλοι ὣς τοιαύτας μὲ ἕνα εἷ- 
δος μαντείας, χαὶ ἂν ἀκόμη δὲν ὑπάρχει καμμία ἐπικοινω- 
νία ἢ συμφωνία μεταξύ των. “Ετσι καὶ ὁ Σοφοκλῆς μᾶς 
παρουσιάζει τὴν ᾿Αντιγόνην, ποὺ λέγει ὅτι, ἂν καὶ ἀπαγο- 
ρεύεται, εἶναι δίκαιον νὰ θάψῃ τὸν Πολυνείκην, διότι αὐτὸ 
ἐπιδάλλει ὁ φυσιχὸς νόμος᾽ 

«Γιατὶ ὄχι σήμερα καὶ χτές. Αὐτὰ θὰ ζοῦνε πάντα. 

Καὶ πότε πρωτογἰνηκαν κανένας δὲν τὸ ξέρει 1», 

Κατὰ τὸν ἴδιον τρόπον ὁ ᾿Εμπεδοκλῆς ”, µέσα εἰς τοὺς 
ἀκολούθους στίχους πραγματεύεται περὶ τοῦ ὅτι δὲν πρέπει 
ποτὲ κανεὶς νὰ σκοτώνῃ ἔμψυχα ὄντα, διότι ἡ πρᾶξις αὐτὴ 
δὲν εἶναι δυνατὸν νὰ θεωρῆται ἀπὸ ἄλλους μὲν δικαία καὶ 
ἀπὸ ἄλλους ἄδικος : 

«᾿Αλλὰ ὃ γενικὸς αὐτὸς νόμος ἁπλώναται 
πανίσχυρος καὶ ὁλόλαμπρος στὸν πλατὺν οὐρανό» 5, 

Ὑπὸ τὸ ἴδιον πνεῦμα ὁμιλεῖ καὶ ὁ ᾿Αλκιδάμας ', εἰς τὸν 
Μεσσηνιαχόν ' του λόγον... [ὁ Θεὸς ἄφησεν ὅλους τοὺς ἀν- 
θρώπους ἐλευθέρους καὶ ἡ φύσις δὲν ἔπλασε κανένα δοῦλον] '. 

"Ἐν σχέσε: πρὸς τὰ πρόσωπα ποὺ ἀφοροῦν αἱ δίκαιαι καὶ 
ἄδικοι πράξεις, παρατηροῦμεν δύο εἴδη των. Πράγματι, οἱ 
νόμοι ἑρίζουν τὶ πρέπει κανεὶς νὰ πράττῃ ἢ νὰ μὴ πράττῃ 
ἔναντι εἴτε τοῦ χοινωνιχοῦ συνόλου, εἴτε ἑνὸς ἑκάστου τῶν 
μελῶν τῆς κοινωνίας. ᾿Ὥτσι ὑπάρχουν δύο μορφαὶ ὑπὸ τὰς 
ὁποίας ἐκτελεῖται κάθε ἄδικος ἢ δικαία πρᾶξις. Ἢ ἀπευ- 
θύνετα: πρὸς ἕνα καὶ ὡρισμένον πρόσωπον ἢ πρὸς ὁλόκλη- 
ρον τὴν χοινωνικὴν ὁμάδα. Καὶ πράγματι, ἐκεῖνος ποὺ δια- 
πράττει μοιχείαν ἢ δέρνει κάποιον ἄλλον, ἀδικεῖ ἕνα ὥρι- 
σμένον πρόσωπον. Ενῷ ὁ φυγόστρατος ὁλόκληρον τὴν κοι- 
νωνίαν. 


Ὀετίςπί6ο ἆετ Κ. ΑΚαάθιιῖς ἆει Ν1βὀοεηθοπαῆε, τόμ. ἀδ, Βιέννη 
1809, σελ. 604, Κατὰ τὸν ἱστοριχόν μας Γιάννην Κορδᾶτον ὃ ᾿Αλκι- 
δάμας δὲν ἐννοοῦσε μὲ τὰ λόγια του αὐτὰ ὅτι πρέπει. νὰ χαταρ- 
Υηθῇ ἡ δουλεία. “Ὁ Κορδᾶτος ὑποστηρίζει ὅτι τοιχύτη ἄντίληφις περὶ 
καταργήσεως τῆς δουλείας δὲν ἧτο δυνατὸν νὰ σχηματισθῇ κατὰ τὴν 
ἐποχὴν ἐχείνην. Τὸ νόημα τῆς ἀνωτέρω φράσεως τοῦ ᾿Αλκιδάμαντος 
λοιπὸν εἶναι ἄλλο. Οἱ περὶ τὸν Ἰσοχράτην ὑπεστήριζαν φιλοσπαρτια- 
τικὴν πολιτικὴν καὶ ἀντετάσσοντο εἰς τὴν ὑποστήριξιν τῶν Μεσση- 
νίων, ἰσχυριζόμενοι ὅτι οἱ Μεσσήνιοι ἐγεννήθησαν δοῦλοι καὶ μὲ δού- 
λους δὲν αξίζει νὰ ἀσχολοῦνται οἱ ᾿Αθηναῖοι. Τὴν ἄποφιν αὐτὴν ἑτό- 
νισεν ὁ ᾿Αλκιδάμας εἰς τὸν αΜεσσηνιακόν» τοὺ λόγον. 
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“Απάντων δὴ τῶν ἀδικημάτων διῃρημένων, καὶ τῶν μὲν 
ὄντων πρὸς τὸ κοινὸν τῶν δὲ πρὸς ἄλλον καὶ πρὸς ἄλλους, 
ἀναλαβόντες τί ἐστιν τὸ ἀδικεῖσθαι, λέγωμεν. "Εστι δὴ τὸ 
ἀδικεῖσϑαι τὸ ὑπὸ ἑκόντος τὰ ἄδικα πάσχειν" τὸ γὰρ 
ἀδικεῖν ὥρισται πρότερον ἑκούσιον εἶναι. ᾿Επεὶ δ᾽ ἀνάγ- 
κ τὸν ἀδικούμενον βλάπτεσθαι καὶ ἀκουσίως βλάπτε- 
σθαι, αἳ μὲν βλάβαι ἐκ τῶν πρότερον φανεραί εἶσιν" τὰ 
γὰρ ἀγαϑὰ καὶ τὰ κακὰ εἴρηται καϑ᾽ αὑτὰ πρότερον (1, 6) 
καὶ τὰ ἑκούσια, ὅτι ἔστιν ὅσα εἰδότες (1, 10 !πιτ.), ὥστ᾽ 
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ἀνάγκη πάντα τὰ ἐγκλήματα ἢ πρὸς τὸ κοινὸν ἢ πρὸς τὸ 
ἴδιον εἶναι, καὶ ἢ ἀγνοοῦντος καὶ ἄκοντος ἢ ἑκόντος καὶ 
εἰδότος, καὶ τούτων τὰ μὲν προελομένου τὰ δὲ διὰ πάϑος. 
Περὶ μὲν οὖν ϑυμοῦ δηϑήσεται ἐν τοῖς περὶ τὰ πάθη, 
ποῖα δὲ προαιροῦνται καὶ πῶς ἔχοντες, εἴρηται πρότερον. 
({ κεφ. 11 καὶ 12). ᾿Επεὶ δ᾽ ὁμολογοῦντες πολλάκις πεπρα- 
χέναι ἢ τὸ ἐπίγραμμα οὐχ ὁμολογοῦσιν ἢ περὶ ὃ τὸ ἐπί- 
γραμμα, οἷον λαβεῖν μὲν ἀλλ᾽ οὐ κλέψαι, καὶ πατάξαι πρό- 
τερον ἀλλ᾽ οὐχ ὑβρίσαι, καὶ συγγενέοϑαι ἀλλ᾽ οὐ μοιχεῦ- 


σαι, ἢ κλέψαι μὲν ἀλλ᾽ οὐχ .ἱεροσυλῆσαι (οὐ γὰρ ϑεοῦ τι) 


ἢ ἐπεργάσασϑαι μὲν ἀλλ᾽ οὐ δημοσίαν, ἢ διειλέχθαι μὲν 


1. Κεφ. 10 8 δ. 
3. Βιδθλ. Β΄ χαφ. 2. 
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᾿Αγοῦ ἐθέσαμεν ἔτσι μίαν γενικὴν διάκρισιν μεταξὺ τῶν 
διαφόρων ἀδιχημάτων, ὅτι δηλ. ἄλλα μὲν ἐξ αὐτῶν στρέφον- 
ται κατὰ τῆς κοινωνίας καὶ ἄλλα ἐναντίον ἑνὸς ὡρισμένου 
προσώπου, ἃς ἴδωμεν, ἐκ νέου, τὶ σημαίνει τὸ νὰ ἀδικῆται 
κανείς, καὶ ἂς ἐξηγήσωμεν καὶ τὰ ὑπόλοιπα. 

᾿Αδιχεῖται ἐκεῖνος ποὺ ὑφίσταται ἀδίχους πράξεις ἐκ 
μέρους προσώπων ποὺ ἐνεργοῦν ἐκ προθέσεως. Διότι ἐδώσα- 
μεν προηγουμένως ' ὡς στοιχεῖον τοῦ ὁρισμοῦ τοῦ ἀδιχήμα- 
τος τὴν πρόθεσιν ἐκείνου ποὺ ἀδιχεῖ. 

᾿Επειδὴ δὲ ἐκεῖνος ποὺ ἀδικεῖται, ἀναγχαστιχὰ ὑφίστα- 
ται βλάθην, καὶ τὴν ὑφίσταται παρὰ τὴν θέλησίν του, εἶναι 
φανερόν, ἀπὸ ὅσα προηγουμένως ἐξεθέσαμεν, εἰς τὶ συνίσταν- 
ται αἱ βλάδαι, διότι, πράγματι, ἔχομεν ἐκθέσει τὰ πράγματα 
ποὺ εἶναι καθ ξαυτὰ καλὰ ἢ κακά. Εξηγήσαμεν ἐπίσης ὅτι 
θεληματικαὶ πράξεις εἶναι ἐκεῖναι ποὺ ἐκτελοῦνται ἐν 
γνώσει. | 

᾿Απὸ ὅλα αὐτὰ κατ ἀνάγχην συνάγεται ὅτι ὅλα τὰ ἐγ- 
κλήματα ἢ στρέφονται κατὰ τῆς κοινωνίας ἢ κατὰ τῶν ἰδιω- 
τῶν καὶ ἢ ἐκτελοῦνται χωρὶς νὰ τὸ γνωρίζῃ ὁ δράστης καὶ 
παρὰ τὴν θέλησίν του, ἢ ἐν γνώσει καὶ θεληματικά. Καὶ 
ἀπὸ τὰς τελευταίας αὐτὰς πράξεις πάλιν ἄλλαι διαπράττον- 
ται κατόπιν προμελέτης καὶ ἄλλαι εἰς στιγμὰς ἐξάψεως ποὺ 
προκαλεῖ ἕνα σφοδρὸν πάθος. 

Εἰς τὸ τμῆμα τοῦ παρόντος, ὅπου ἐξετάζονται τὰ πάθη”, 
θὰ ἑμιλήσωμεν περὶ τῆς ὀργῆς (καὶ τῶν ἀδικημάτων ποὺ 
ἐκτελοῦνται ἐπάνω εἰς τὴν ἔξαψιν ποὺ αὐτὴ προκαλεῖ). 
Περὶ δὲ τῶν πράξεων, ποὺ ἐκ προμελέτης ἐκτελοῦνται, καὶ 
περὶ τῆς ψυχικῆς διαθέσεως τῶν δραστῶν ἔχομεν ἤδη ἄσχο- 
ληθῇ ἀνωτέρω. 

Συμβαίνει ὅμως συχνὰ νὰ ὁμολογῇ κανεὶς ὅτι εἶναι ὃ 
δράστης μιᾶς ὡρισμένης πράξεως, ἀλλὰ νὰ μὴ παραδέχεται 
τὸν χαρακτηρισμὸν ποὺ τῆς γίνεται, ἢ τὴν ἐφαρμογὴν αὖ- 
τοῦ τοῦ χαρακτηρισμοῦ εἰς τὰς ἰδιαιτέρας περιστάσεις ποὺ 
συνοδεύουν τὴν πρᾶξιν του. "Ετσι πολλοὶ ἀναγνωρίζουν ὅτι 
ἐπῆραν, ὄχι ὅμως καὶ ὅτι ἔκλεψαν. “Ὅτι πρῶτοι αὐτοὶ ἐπε- 
τέθησαν χαὶ ἐχτύπησαν, δὲν ἄρχισαν ὅμως αὐτοὶ νὰ ὑθρίζουν. 
Ὅτι εἶχαν σχέσεις μὲ κάποιαν γυναῖκα, χωρὶς ὅμως νὰ δια- 
πράξουν μοιχείαν. “Οτι ἔκλεψαν, δὲν ἔκαμαν ὅμως καὶ ἷε- 
ροσυλίαν (διότι ἐκεῖνο ποὺ ἔκλεψαν δὲν ἧτο ἀφιερωμένον 
εἰς τὴν λατρείαν θεοῦ). “Ὅτι ἐκαλλιέργησαν κτῆμα ξένον 
μέν, ἀλλ᾽ ὄχι καὶ δημόσιον. "Οτι ἐπεκοινώνησαν μὲ τοὺς 
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τοῖς πολεμίοις ἀλλ᾽ οὗ προδοῦναι, διὰ ταῦτα δέοι ἂν καὶ 
περὶ τούτων διωρίσϑαι, τί κλοπή, τί ὕβρις, τί μοιχεία, 
ὅπως ἐάν τε ὑπάρχειν ἐάν τε μὴ ὑπάοχειν βουλώμεϑα δει- 


κνύναι, ἔχωμεν ἐμφανίζειν τὸ δίκαιον. "Ἔστι δὲ πάντα τὰ 


10 τοιαῦτα περὶ τοῦ ἄδικον εἶναι καὶ φαῦλον ἢ μὴ ἄδικον ἡ 


159 


20 


90 


ἀμφισβήτησις: ἐν γὰρ τῇ προαιρέσει ἡ μοχϑηρία καὶ τὸ 
ἀδικεῖν, τὰ δὲ τοιαῦτα τῶν ὀνομάτων προσσημαίνει τὴν 
προαίρεσιν, οἷον ὕβρις καὶ κλοπή: οὗ γὰρ εἰ ἐπάταξεν πάν- 
τως ὕβρισεν, ἀλλ᾽ εἰ ἕνεκά του, οἷον τοῦ ἀτιμάσαι ἐκεῖνον 
ἢ αὐτὸς ἡσθῆναι. Οὐδὲ πάντως, εἰ λάϑρᾳ ἔλαβεν, ἔκλε- 
ψεν. "Αλλ᾽ εἰ ἐπὶ βλάβῃ (τούτου, ἀφ᾽ οὗ ἔλαβε) καὶ σφετε- 
ρισμῷ ἑαυτοῦ. “Ομοίως δὲ καὶ περὶ τῶν ἄλλων ἔχει, η, 
καὶ περὶ τούτων. 

᾿Επεὶ δὲ τῶν δικαίων καὶ τῶν ἀδίκων ἦν δύο εἴδη: 
(τὰ μὲν γὰρ γεγραμμένα τὰ δ᾽ ἄγραφα), περὶ ὧν μὲν οἱ 
νόμοι ἀγορεύουσιν εἴρηται, τῶν δ᾽ ἀγράφων δύο ἑστὶν 
εἴδη" ταῦτα δ᾽ ἐστὶν τὰ μὲν καϑ᾽ ὑπερβολὴν ἀρειῆς καὶ κα- 
κίας, ἐφ᾽ οἷς ὀνείδη καὶ ἔπαινοι καὶ ἀτιμίαι καὶ τιμαὶ καὶ 
δωρεαί, οἷον τὸ χάριν ἔχειν τῷ ποιήσαντι εὖ καὶ ἀἄντευ- 
ποιεῖν τὸν εὖ ποιήσαντα καὶ βοηϑητικὸν εἶναι τοῖς φί- 
λοις καὶ ὅσα ἄλλα τοιαῦτα, τὰ δὲ τοῦ ἰδίου νόµου καὶ γε- 
γραμμένου ἔλλειμμα. Τὸ γὰρ ἐπιεικὲς δοκεῖ δίκαιον 
εἶναι, ἔστιν δὲ ἐπιεικὲς τὸ παρὰ τὸν γεγραμμένον νόμον δί- 
καιον. Συμβαίνει δὲ τοῦτο τὰ μὲν ἑκόντων τὰ δὲ ἀκόν- 


των τῶν νομοϑετῶν, ἀκόντων μὲν ὅταν λάϑῃ, ἑκόντων δ' 
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ἐχθρούς, δὲν διέπραξαν ὅμως προδοσίαν. Δι᾽ ὅλους αὐτοὺς 
τοὺς λόγους θὰ ἔπρεπεν ἐπίσης νὰ δώσωμεν τοὺς ὁρισμοὺς 
τῆς κλοπῆς, τῆς προσδολῆς, τῆς μοιχείας, διὰ νὰ εἴμεθα 
εἰς θέσιν νὰ παρουσιάσωμεν καθαρὰ τὶ ὁρίζει περὶ αὐτῶν ὁ 
νόμος, εἴτε θέλομεν νὰ ὑποστηρίξωμεν ὅτι ἔλαθε χώραν εἴτε 
θέλομεν νὰ ἀποδείξωμεν ὅτι δὲν ἔλαθε χώραν τὸ ἀδίκημα. 

“Όλα δὲ αὐτὰ ἀνάγονται εἰς τὴν ἀμφισθήτησιν ἂν µία 
ὡρισμένη πρᾶξις εἶναι ἄδικος καὶ κακὴ ἢ δικαία. Διότι 
ἡ πρόθεσις ἀποτελεῖ τὸ χαρακτηριστιχὸν τοῦ χακοῦ καὶ ἀδί- 
χου χαρακτῆρος μιᾶς πράξεως, Ὁ δὲ χαρακτηρισμὲς πρά- 
ξεώς τινος μὲ τὸ ὄνομα ἑνὸς ἀδικήματος, λόγου χάριν ὣς 
προσβολῆς ἢ κλοπῆς, περιέχει ἐχ τῶν προτέρων καὶ τὸ στοι- 
χεῖον τῆς δολίας προθέσεως. Καὶ πράγματι, τὸ ὅτι ἐκτύπησεν 
ὃ Α τὸν Ὦ δὲν ἀποτελεῖ αὐτὸ καὶ μόνον προσθολήν, ἀλλὰ ᾽ 
μόνον ἐὰν τὸν ἐκτύπησε δι ἕνα ὡρισμένον σκοπόν, δηλ. 
διὰ νὰ τὸν ἐξευτελίση, ἢ διὰ νὰ ἵκανοποιήση τὸν ἑαυτόν του. 
Καὶ πάλιν μὲ τὸ νὰ πάρη κανεὶς κρυφὰ ἕνα πρᾶγυα, δὲν 
γίνεται κατ᾽ ἀνάγκην χλέπτης, ἀλλὰ μόνον ἂν ἔκαμε τοῦτο 
διὰ νὰ βλάψῃ τὸν ἰδιοκτήτην του καὶ νὰ τὸ ἰδιοποιηθῇ. Αὐ- 
τὰ δὲ τὰ ἴδια ποὺ ἐξεθέσαμεν διὰ τὴν ἐξύδρισιν καὶ τὴν κλο- 
πήν, ἐφαρμόζονται ἀναλόγως καὶ εἰς ὅλα τὰ ἄλλα ἀδικήματα. 

“Ὅπως ἐξεθέσαμεν ἀνωτέρω, ὑπάρχουν δύο εἴδη δικαίων 
καὶ ἀδίκων πράξεων, δηλ. ἐκεῖναι ποὺ προβλέπονται ἀπὸ τὸ 
θετὸν καὶ ἐκεῖναι ποὺ καθορίζονται ἀπὸ τὸ φυσικὸν δίκαιον. 
Καὶ περὶ μὲν ἐκείνων ποὺ προβλέπονται ἀπὸ τὴν κειμέ- 
νην νομοθεσίαν ἠσχολήθημεν. “Ὅσαι δὲ χαθορίζονται ἀπὸ 
τὸ φυσικὸν δίκαιον διακρίνονται εἰς δύο κατηγορίας. 

Εἰς τὴν πρώτην κατηγορίαν ἀνήκουν αἱ πράξεις ποὺ 
ἐχτελοῦνται ἀπὸ ὑπερθολικὴν ἀρετὴν ἢ χαχκίαν καὶ προκα- 
λοῦν τὴν χαταισχύνην ἢ τὸν ἔπαινον, τὰς τιμὰς ἢ τὴν περι- 
φρόνησίν, ἣ τέλος τὰς δωρεάς. Παραδείγματος χάριν, τὸ 
νὰ εἶναι κανεὶς εὐγνώμων πρὸς τὸν εὐεργέτην του καὶ νὰ 
ἀνταποδίδῃ τὰς εὐεργεσίας καὶ νὰ ὑποστηρίζ τοὺς φίλους 
του καὶ ὅλαι αἱ ἀνάλογοι πράξεις. Ἡ δευτέρα κατηγορία 
περιλαμβάνει τὰς πράξεις ἐκείνας ποὺ ἔχουν παραλειφθῆ 
ἀπὸ τὸ θετὸν χαὶ τὸ γραπτὸν δίκαιον. Διότι ἡ ἐπιείκεια θεω- 
ρεῖται ὅτι συμπίπτει μὲ τὴν δικαιοσύνην. 

᾿Επιείχεια δὲ εἶναι τὸ δίκαιον, ποὺ δὲν περιέχεται μέ- 
σα εἰς τοὺς δρισμοὺς τοῦ γραπτοῦ νόμου. Ιζαὶ δὲν περιέχε- 
ται ἐκεῖ, εἴτε διότι τοῦτο ἧτο ἡ θέλησις τοῦ νομοθέτου, εἴτε 
καὶ παρὰ τὴν θέλησίν του.’ Παρὰ τὴν θέλησίν του μέν, ἂν 
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ὅταν μὴ δύνωντα: διορίσαι, ἀλλ᾽ ἀναγκαῖον μὲν ᾗ κα- 
Ο΄,ου εἰπεῖν, μὴ ᾖ δέ, ἀλλ᾽ ὡς ἐπὶ τὸ πολύ. Καὶ ὅσα μὴ 
ῥάδιον διορίσαι δι᾽ ἀπειρίαν, οἷον τὸ τρῶσαι σιδήρῳ πηλίκῳ 


. ’ ΄ ς 


καὶ ποίῳ τινί' ὑπολείποι γὰρ ὁ αἰὼν διαριϑμοῦντα. Αν 
5 5 39 , 4 - 9 ε - 3 - 
οὖν ] ἀόριστον, δέῃ δὲ νομοϑετῆσαι, ἀνάγκη ἁπλῶς εἰπεῖν, 


τ Εν) , Ἡ 9 ΄ 4 - 5 Ζ 
ὥστε κἂν δακτύλιον ἔχων ἐπάρηται τὴν χεῖρα ἢ πατάξῃ, 


κατὰ μὲν τὸν γεγραμμένον νόμον ἔνοχος ἔσται καὶ ἀδικεῖ, 


1314 » κατὰ δὲ τὸ ἀληϑὲς οὐκ ἀδικεῖ, καὶ τὸ ἐπιεικὲς τοῦτο ἐστίν. 


10 


ο. 


Εἰ δὲ ἐστὶ τὸ εἰρημένον τὸ ἐπιεικές, φανερὸν ποῖά ἐστι τὰ 
ἐπιεικῆ καὶ οὐκ ἐπιεικῆ, καὶ ποῖοι οὔκ ἐπιεικεῖς ἄνϑρωποι- 
ἐφ᾽ οἷς τε γὰρ δεῖ συγγνώμην ἔχειν, ἐπιεικῆ ταῦτα, καὶ τὸ 
τὰ ἁμαρτήματα καὶ τὰ ἀδικήματα μὴ τοῦ ἴσου ἀξιοῦν, µη- 
δὲ τὰ ἀτυχήματα: ἔστιν ἀτυχήματα μὲν ὅσα παράλογα καὶ 
μὴ ἀπὸ μοχϑηρίας, ἁμαρτήματα δὲ ὅσα μὴ παράλογα καὶ 
μὴ ἀπὸ πονηρίας, ἀδικήματα δὲ ὅσα μήτε παράλογα ἀπὸ 
πονηρίας τε ἐστίν: τὰ γὰρ δι ἐπιϑυμίαν ἀπὸ πονηρίας. 
Καὶ τὸ τοῖς ἀνϑρωπίνοις συγγινώσκειν ἐπιεικές. Καὶ τὸ μὴ 
πρὸς τὸν νόμον ἀλλὰ πρὸς τὸν νομοϑέτην, καὶ μὴ πρὸς τὸν 
λόγον ἀλλὰ πρὸς τὴν διάνοιαν τοῦ νομοϑέτου σκοπεῖν, καὶ 


μὴ πρὸς τὴν πρᾶξιν ἀλλὰᾳ πρὸς τὴν προαίρεσιν, καὶ μὴ 


1. Αὐτὰ ποὺ καλοῦνται ἀπὸ τὴν ποινιχὴν ἐπιστήμην ἀδικήματα 
ἐξ ἀμβλαίας. 
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πρόκειται περὶ ἀπροσεξίας του. Μὲ τὴν θέλησίν του δέ, ὅταν 
δὲν εἶναι δυνατὸν νὰ προθῇ εἰς τὰς προσηκούσας διακρίσεις, 
ἀλλ᾽ εἶναι ἀναγκασμένες νὰ θέση ἕνα γενικὲν κανόνα, ὁ 
ὁποῖος ὅμως δὲν εἶναι ὀρθὸν νὰ ἐφαρμοσθῇ εἰς ὅλας, ἀλλὰ 
μόνον εἰς τὰς περισσοτέρας τῶν εἰδικῶν περιπτώσεων. Επί- 
σης δὲ χαὶ ὅταν δὲν εἶναι δυνατὸν νὰ ἀπαριθμηθοῦν εἰς τὸν 
νέμον ὅλαι αἱ περιπτώσεις μιᾶς πράξεως, διότι τυχὸν εἶναι 
πολυάριθμοι. "Ετσι Σὲν εἶναι δυνατόν. μεταξὺ τῶν στοιχείων 
τοῦ ἀδικήματος τῶν τραυμάτων ποὺ προξενοῦνται μὲ σιδη- 
ροῦν ὄργανον, νὰ περιληφθῇ καὶ τὸ μέγεθος καὶ τὸ εἶδος 
τοῦ σιδηροῦ ὀργάνου τούτου. Διότι δὲν θὰ ἔφθανεν ὁλόκληρη 
ζωὴ διὰ νὰ γίνῃ πλήρης ἀπαρίθμησις ὅλων τῶν ἐνδεχο- 
μένων περιπτώσεων. 

“Ὅταν λοιπὸν δὲν εἶναι δυνατὸν νὰ προσδιορισθῇ πλήρως 
κάποιο θέμα, ἐν τούτοις εἶναι ἀνάγκη νὰ ληφθοῦν σχετιχὰ 
νομοθετικὰ μέτρα, ὁ νομοθέτης εἶναι ὑποχρεωμένος νὰ ἐκ- 
φρασθῇ μὲ γενικότητας. Τότε ὅμως, καὶ ἂν κάποιος ποὺ φο- 
ρεῖ σιδερένιο δακτυλίδι σηκώση τὸ χέρι του καὶ χτυπήση 
ἕνα ἄλλον, σύμφωνα μὲ τὸν γραπτὸν νόμον θὰ πρέπῃ νὰ θεω- 
ρηθῇ ἔνοχος τοῦ ἀἁδικήματος τραυμάτων προξενουμένων μὲ 
σιδηροῦν ὄργανον. ᾿Αληθινὰ ὅμως δὲν διέπραξε τὸ ἀδίκημα 
αὐτό. Καὶ ἡ κρίσις αὔτη εἶναι ἡ ἐπιείκεια. 

Αν ὅμως ἐπιείκεια εἶναι αὐτὸ ποὺ μόλις ἐξεθέσαμεν, 
εἶναι φανερὰ τὰ ἐπιεικῆ χαὶ τὰ ἀνεπιεικῆ πράγματα, καθὼς 
καὶ ποίου εἴδους ἄνθρωποι δὲν εἶναι ἐπιεικεῖς. Καὶ πράγµα- 
τι. ἄξιαι ἐπιεικείας εἶναι αἱ πράξεις ποὺ πρέπει νὰ συγχω- 
ροῦνται. 

᾿Επιείκεια εἶναι καὶ τὸ νὰ μὴ κρίνωμεν τόσον αὐστηρὰ 
τὰ σφάλμ.χτα ὅσον τὰ ἀδικήματα, οὔτε τὰ ἀτυχήματα ὅσον 
τὰ σφάλματα. Καὶ ἀτυχήματα μὲν εἶναι ὅσα συμθαίνουν χω- 
ρὶς δολίαν πρόθεσιν καὶ παρὰ πᾶσαν λογικὴν πρὀθλεφιν. 
Σφάλματα ὅσα γίνονται χωρὶς δολίαν πρόθεσιν, ἀλλ᾽ ἧτο 
δυνατὸν νὰ προθλεφθοῦν᾽'. ᾿Αδιχήματα τέλος ὅσα προθλέ- 
πονται χαὶ ἐκ προθέσεως ἐχτελοῦνται. Πράγματι δέ. τὰ ἁδι- 
χήµατα ποὺ προέρχονται ἀπὸ τὰς ἐπιθυμίας μας, ὀφείλονται 
εἰς τὸν χαχκόν µας χαρακτῆρα. 

᾿Επιειχὲς εἶναι ἐπίσης τὸ νὰ συγχωρῇ κανεὶς τὰς ἀνθρω- 
πίνους ἀδυναμίας, καθὼς χαὶ τὸ νὰ ἀποθλέπη ὄχι εἰς τὸν νό- 
μον, ἀλλ᾽ εἰς τὸν σκοπὸν τοῦ νομοθέτου, ὄχι εἰς τὸ γράμμα, 
ἀλλ᾽ εἰς τὸ πνεῦμα τοῦ νόμου, ὄχι εἰς τὴν πρᾶξιν, ἀλλ᾽ εἰς 
τὴν πρόθεσιν τοῦ δράστου. 

10 
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πρὸς τὸ μέδος ἀλλὰ πρὸς τὸ ὅλον, μηδὲ ποῖός τις νῦν, 
ἀλλὰ ποῖός τις ἦν ἀεὶ ἢ ὡς ἐπὶ τὸ πολύ. Καὶ τὸ μνημονεύειν 
μᾶλλον ὧν ἔπαϑεν ἀγαϑῶν ἢ κακῶν, καὶ ἀγαϑῶν ὧν ἔπα- 
ϑε μᾶλλον ἢ ἐποίησεν. (Καὶ τὸ ἀνέχεσϑαι ἀδικούμενον. Καὶ 
τὸ κιᾶλλον λόγῳ ἐϑέλειν κρίνεσϑαι ἢ ἔργῳ. Καὶ τὸ εἰς δίαι- 
ταν μᾶλλον ἢ εἰς δίκην βούλεσϑαι ἰέναι: ὁ γὰρ διαιτητὴς 
τὸ ἐπιεικὲς ὁρᾷ, ὅ δὲ δικαστὴς τὸν νόμον᾽ καὶ τούτου ἕνε- 
κα διαιτητὴς εὕρέϑη, ὅπως τὸ ἐπιεικὲς ἰσχύῃ. Περὶ μὲν οὖν 


ϱ. 3 “- / - 
τῶν ἐπιεικῶν διωρίσθω τὸν τρόπον τοῦτον. 


14. ᾿Αδίκημα δὲ μεῖζον, ὅσῳ ἂν ἀπὸ μείζονος ᾗ ἁδι- 
πίας' διὸ τὰ ἐλάχιστα μέγιστα, οἷον ὃ Μελανώπου Καλλί- 
στρατος κατηγόρει, ὅτι παρελογίσατο τρία αιολένα ἱερὰ 
τοὺς ναοποιούς' ἐπὶ δικαιοσύνης δὲ τοὐναντίον. "Εστιν δὲ 
ταῦτα ἐκ τοῦ ἐνυπάρχειν τῇ δυνάμει" ὅ γὰρ τρία ἡμιωβέ- 
λια ἱερὰ κλέψας κἂν ὁτιοῦν ἀδικήσειεν. “Οτὲ μὲν δὴ οὕτω 
τὸ μεῖζον, δτὲ δ᾽ ἐκ τοῦ βλάβους κρίνεται. Καὶ οὗ μή ἐστιν 
ἴση τιμωρία, ἀλλὰ πᾶσα ἐλάττων. Καὶ οὗ μή σειν ἴασις' 


χαλεπὸν γὰρ καὶ ἀδύνατον. Καὶ οὗ μὴ ἔστιν δίκην λαβεῖν 


1. ᾿Αθηναῖος ρήτωρ, τὸν ὁποῖον ἰδιαιτέρως ἐθαύμαζε καὶ ἐξετίμα 
ὃ Δημοσθένης. 


2. δηλ. ἐχεῖ ἐκτιμᾶται ἡ ἀντιχειμενική των ἀξία. 
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᾿Επιεικὲς ἀκόμη εἶναι τὸ νὰ μὴ ἐξετά“ῃ κανεὶς στενὰ 
τὴν μεμονωμένην περίπτωσιν, ἀλλ᾽ ἐν σχέσει πρὸς ὁλόχλη- 
ρον τὴν προσωπικότητα τοῦ δράστου, καὶ νὰ μὴ ἐξετάζῃ 
ποῖον χαρακτῆρα ἐμφανίζει πρὸς τὸ παρὸν (ἐξ αἰτίας τῆς χρι- 
νομένης πράξεως) ὁ δράστης, ἀλλὰ ποίου χαρακτῆρος ἧτο 
πάντοτε ἢ ὡς ἐπὶ τὸ πλεῖστον. ᾿Επιειχὲς ἐπίσης εἶναι τὸ νὰ 
θυμᾶται κανεὶς μᾶλλον τὸ καλό, παρὰ τὸ καχὸ ποὺ ἔπαθεν 
εἰς τὸ παρελθόν, καθὼς καὶ τὸ νὰ θυμᾶται τὰ εὐεργετήματα 
ποὺ τοῦ ἔκαμεν ὁ δράστης καὶ ὄχι ἐκεῖνχ ποὺ αὐτὸς ἔκαμε 
πρὸς τὸν δράστην. ᾿Επιειχὲς ἀχόμη εἶναι καὶ τὸ νὰ μπορῇ 
κανεὶς νὰ ὑπομείνῃ μίαν ἀδικίαν ποὺ τοῦ προσγίνεται καὶ 
τὸ νὰ προτιμᾷ νὰ λύῃ τὰς διαφοράς του μὲ προφορικὰς 
ἐξηγήσεις παρὰ μὲ βιαιοπραγίας. 

᾿Επίσης δὲ χαὶ τὸ νὰ προτιμᾷ τὴν διαιτησίαν ἀπὸ τὰ δι- 
χαστήρια. Διότι οἱ μὲν διαιτηταὶ ἔχουν πρὸ ὀφθαλμῶν τὴν 
ἐπιείκειαν, ἐνῷ οἱ δικασταὶ τὸν γραπτὸν νόμον. Καὶ δι᾽ αὖ- 
τὸ ἀκριδῶς ἐπενοήθη ἢ διαιτησία, διὰ νὰ ἐφαρμόζεται ἡ 
ἐπιείκεια. 

Περὶ τῆς ἐπιεικείας λοιπὸν ἐδόθησαν κατὰ τὸν ἀνωτέρω 
τρόπον αἱ πρέπουσαι ἐξηγήσεις. 


ο 14: ΠΕΡΙ ΤΗΣ ΒΑΡΥΤΗΤΟΣ ΤΩΝ ΑΔΙΚΗΜΑΤΩΝ 


Ὅσον µεγαλυτέρα εἶναι ἡ ἄδικος διάθεσις τοῦ δράστου, 
τέσον βαρύτερον εἶναι καὶ τὸ ἀδίκημα. Καὶ γι΄ αὐτὸ πολλά- 
χις εἶναι βαρύτατα ἀδιχήματα ἐκεῖνα ποὺ ἐχ πρώτης ὄψεως 
φαίνονται ἀσήμαντα, καθὼς ἐχεῖνο γιὰ τὸ ὁποῖον ὁ Καλλί- 
στρατος ' κατηγοροῦσε τὸν Μελάνωπον, ὅτι δηλ. χατεχράσθη 
τρεῖς ἱερὲς δεκάρες ἀπὸ τοὺς χατασκευαστὰς τοῦ ναοῦ. Δὲν 
συμβαίνει ὅμως τὸ ἴδιο μὲ τὰς δικαίας πράξεις ". Ἠνῷ ἡ ση- 
μασία τῶν ἀδίκων πράξεων μετρεῖται μὲ τὴν δύναμιν ποὺ 
ἀποδεικνύεται δι᾽ αὐτῶν ὅτι ἔχει ὁ δράστης των εἰς τὸ νὰ 
διαπράττη ἀδικήματα. Καὶ πράγματι, ἐκεῖνος ποὺ ἔκλεψεν 
ἱερὰ χρήματα, ἔστω καὶ μόνον τρεῖς δεχάρες, εἶναι ἱκανὸς 
νὰ διαπράξῃ οἱονδήποτε ἀδίχημα. Λοιπὸν ἡ σοθαρότης μιᾶς 
ἀδίχου πράξεως ἄλλοτε κρίνεται μὲ αὐτὸ τὸ κριτήριον καὶ 
ἄλλοτε ἀπὸ τὸ μέγεθος τῆς βλάθης ποὺ προῆλθεν ἀπ᾿ αὐτήν, 

"Ετσι εἶναι βαρυτάτη ἐκείνη ἡ ἄδικος πρᾶξις, ποὺ ἡ τι- 
μωρία της δὲν εἶναι ἴση πρὸς αὐτὴν, ἀλλὰ πάντοτε μιχροτέ- 
ρα. ᾿Επίσης ἐχείνη ποὺ δὲν παίρνει γιατρειά, διότι εἶναι 
δύσχολον καὶ μάλιστα ἀδύνατον νὰ τιμωρηθῇ ὁ δράστης ὅσον 
τοῦ ἀξίζει. Καὶ ἐκείνη ποὺ τὸ θῦμα της δὲν εἶναι δυγατὸν 
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. , ᾿ 9 ε ᾿ ΄ η ͵ 
τὸν παϑόντα: ἀνίατον γάρ ἡ γὰρ δίκη καὶ νόλασις 
ἴασις. Καὶ εἰ ὃ παϑὼν καὶ ἀδικηθεὶς αὐτὸς αὐτὸν μεγάλως 
ἐκόλασεν' ἔτι γὰρ μείζονι ὅ ποιήσας δίκαιος κολαοϑῆναι. 


ΣΟ 9 2 


οἷον Σοφοκλῆς ὑπὲρ [Εὐκιήμονος συνηγορῶν, ἐπεὶ ἀπέσφα- 


1375 α ξεν ἑαυτὸν ὑβριοῦείς, οὐ τιμήσειν ἔφη ἐλάττονος ἢ ὅ παδὼν 


10 


15 


ἑαυτῷ ἐτίμησεν. Καὶ ὃ μόνος ἢ πρῶτος ἢ μετ᾽ ὀλίγων πε- 
ποίηκεν. Καὶ τὸ πολλάκις τὸ αὐτὸ ἁμαρτάνειν [μέγα]. Καὶ 
δι ὃ ἂν ζηιηϑῇ καὶ εὑρεϑῇ τὰ κωλύοντα καὶ ζηαιοῦντα, 
οἷον ἐν "Άργει ζημιοῦται δι᾽ ὃν ἂν νόμος τεϑῇ καὶ δι οὓς 
τὸ δεσμωτήριον ᾠκοδομήῦδη. Καὶ τὸ ϑηοιωδέστερον ἀδίκη- 


3 4 ς » ’ 


μα μεῖζον. Καὶ ὃ ἐκ ποονοίας μᾶλλον. Καὶ ὃ οἳ ἀκούοντες 


- 


51 2 


φοβοῦνται μᾶλλον ἢ ἐλεοῦσιν. Καὶ τὰ μὲν ῥητορικά ἔστι τοι- 
αὗτα, ὅτι πολλὰ ἀνῄοηκεν ἢ ὑπερβέβηκεν, οἷον ὅρκους δε- 
. , 2 ΄ 7 - . 9 , ε Ἢ 
ξιὰς πίστεις ἐπιγαμίας" πολλῶν γὰρ ἀδικημάτων ὑπεροχή. 
Καὶ τὸ ἐνταῦϑα οὗ κολάζονται οἳ ἀδικοῦντες, ὅπερ ποιοῦ- 
ε - ο -- 4 .. 3η 9 ΄ 53» 
σιν οἱ ψευδομαρτυροῦντες᾽ ποῦ γὰρ οὐκ ἂν ἀδικήσειεν, εἶ 
γε καὶ ἓν τῷ δικαστηοίῳ ; Καὶ ἐφ᾽ οἷς αἰσχύνη μάλιστα. Καὶ 
3 - ε 3 κ“ 5 , ὁ ΄ 1 3 - ο 
εἰ τοῦτον ὑφ᾽ οὗ εὖ πέπονϑεν' πλείω γὰρ ἀδικεῖ, ὅτι τε κα- 
- κ 9 9 5 νο μ 1.» / . 
κῶς ποιεῖ καὶ ὅτι οὐκ εὖ. Καὶ ὃ παρὰ τὰ ἄγραφα δίκαια 
3 , 4 4 9 Ρ; , Ῥ . ͵ κα 
ἀμείνονος γὰρ μὴ δι᾽ ἀνάγκην δίκαιον εἶναι τὰ μὲν οὖν 


γεγραμμένα ἐξ ἀνάγκης, τὰ δ᾽ ἄγραφα οὔ. "Αλλον δὲ τρό- 


1. ᾿Αθηναῖος ρήτωρ. Ἦτο εἷς ἀπὸ τοὺς δέκα ἄρχοντας ποὺ ἡρ- 
ξαν εἰς τὰς ᾿Αθήνας πρὸ τῶν Τετραχκοσίων. "Ἔπδιτα, μετὰ τὴν κατά- 
λυσιν τῆς δημοκρατίας, ὑπῆρξεν ἕνας ἀπὸ τοὺς Τριάκοντα τυράν- 
νους. Βλ. κατωτέρω Βιθλ. Γ΄ κεφ. 18 ἐδ. Ο, 

2. Ἡ ὑποτροπή, καθὼς λέγομεν σήμερον. 
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νὰ δικαιωθῇ δικαστικῶς. Διότι ἡ πρᾶξις αὐτὴ δὲν παίρνει 
γιατρειά. Καὶ πράγματι, ἡ καταδίκη καὶ ἡ τιμωρία εἶναι 
ἕνα εἶδος θεραπείας. 

Επίσης, ὅταν ἐχεῖνος ποὺ ἀδικήθηχε καὶ ἔπαθεν, ἐπρο- 
ξένησεν (ἀπὸ τὴν λύπην του) μεγάλο χαχὸ εἰς τὸν ἑαυτόν 
του. Διότι τότε ὁ δράστης εἶναι δίκαιον νὰ τιμωρηθῇ ἀκόμη 
βαρύτερα. "Ετσι ὁ Σοφοκλῆς ', ὅταν ἠγόρευεν ὑπὲρ τοῦ Εὺ- 
χτήμονος, πού, ἐπειδὴ τὸν προσέθαλαν βαριά. εἶχεν αὖτο- 
κτονήσει, ὑπεστήριξεν ὅτι ὁ κατηγορούμενος δὲν ἔπρεπε νὰ 
ὑποστῇ μικροτέραν τιμωρίαν ἀπὸ ἐκείνην ποὺ ὁ παθὼν ἐπέ- 
βαλεν εἰς τὸν ἑαυτόν του. 

Βαρὺ ἐπίσης εἶναι τὸ ἀδίκημα ποὺ ὁ δράστης μόνος αὖ- 
τός, ἢ πρῶτος, ἢ αὐτὸς καὶ ὀλίγοι ἄλλοι διέπραξαν. ᾿Επίοης 
καὶ τὸ νὰ ὑποπίπτῃ κανεὶς κατ ἐπανάληψιν εἰς τὸ ἴδιον 
ἀδίχημα εἶναι βαρύ ". ᾿Βπίσης βαρὺ εἶναι τὸ ἀδίκημα ποὺ 
δίδει ἀγρορμὴν εἰς τὸ νὰ ζητηθοῦν καὶ θεσπισθοῦν εἰδικὰ 
προληπτικὰ ἢ χατασταλτικὰ μέτρα. "Ἔτσι, εἰς τὸ "Αργος 
ἐπιβάλλεται ἐξαιρετιχὴ ποινὴ εἰς ἐκεῖνον ποὺ ἔγινεν ἀφορμὴ 
νὰ ψηφισθῇ νέος νόμος ἢ νὰ κτισθῇ νέα φυλακή. 

Βαρύτερον ἐπίσης εἶναι τὸ πιὸ θηριῶδες ἀδίκημα. ὡς καὶ 
τὸ ἐκ προμελέτης. Επίσης ἐκεῖνο ποὺ ἡ ἀφήγησίς του προ- 
καλεῖ μᾶλλον τὸν τρόμον. παρὰ τὸν οἶκτον. Εἶναι δὲ εὐχερὲς 
ὁ ρήτωρ νὰ μεταχειρισθῇ καὶ ἐπιχειρήματα τοῦ ἑξῆς εἴδους. 
“Ὅτι ὁ δράστης παρεθίασε χαὶ κατεπάτησε πάρα πολλὰς ὑπο- 
χρεώσεις του. ὌὌρχους, ὑποσχέσεις διὰ χειραψίας; λόγους τι- 
μῆς, ὑποχρεώσεις ποὺ ἀπορρέουν ἀπὸ τὸν δεσμὸν τοῦ γάμου. 
Διότι ἔτσι παριστᾶ ὅτι πρόκειται περὶ συρροῆς πολλῶν ἀδι- 
χημάτων, πρᾶγμα ποὺ εἶναι ἰδιαιτέρως ἐπιθαρυντικόν. 

τ) ἀδίκημα εἶναι βαρύτερον, ὅταν ἐκτελῆται εἰς τὸν τό- 
πον ὅπου τ:μωροῦνται οἷ ἔνοχοι ἀδικημάτων. Αὐτὸ δὲ ἐφχρ- 
μόζεται εἰς τοὺς ἐνόχους ψευδομαρτυρίας. Καὶ πράγματι, εἰς 
ποῖον μέρος δὲν θὰ ἔχαμναν οἱ ἄνθρωποι αὐτοὶ ἀδικήματα, 
ἀφοῦ καὶ μέσα εἰς τὸ δικαστήριον τὰ ἐκτελοῦν: ᾿Αχκόιη βα- 
ρέα εἶναι τὰ ἀτιμωτικὰ ἀδικήματα. ᾿Ἠπίσης δὲ ἐκεῖνα ποὺ 
διαπράττει κανεὶς ἐναντίον τοῦ εὐεργέτου του. Διότι τότε 
κάμνει δύο ἀδικήματα συγχρόνως. "Ενα, ποὺ τοῦ χάμνει κα- 
κὀ, Δεύτερον, ποὺ δὲν τοῦ κάμνει, ἕπως ὀφείλει, καλό. 

Βαρὺ εἶναι ἐπίσης ἐκεῖνο τὸ ἀδίκημα ποὺ ἀποτελεῖ παρά- 
θασιν τοῦ ἀγράφου νόμου. Διότι τὸ νὰ εἶναι χανεὶς δίκαιος, 
χωρὶς νὰ ἐξαναγκάζεται, εἶναι δεῖγμα ἀνωτερότητος. ᾿Αλλ᾽ 
εἰς μὲν τοὺς Ὑραπτοὺς νόινους συμμορφώνεται κανείς, ἐπειδὴ 
ἐξαναγχά-εται νὰ τὸ κάμη. Δὲν συμβαίνει ὅμως τὸ ἴδιον χαὶ 
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πον, εἰ παρὰ τὰ γεγραμμένα. “Ο γὰρ τὰ φοβερὰ ἀδικῶν 


καὶ τὰ ἐπιξήμια καὶ τὰ ἀζήμια ἀδικήσειεν ἄν. Περὶ μὲν 


90 οὖν ἀδικήματος μείζονος καὶ ἐλάττονος εἴρηται. 


15. Περὶ δὲ τῶν ἀτέχνων κα]ου:ιένων πίπτεων ἐχόμενόν 
ἔσει τῶν εἶρη μένων ἐπιδρηιεῖν "[όιαι γὰρ αὗται τῶν δι- 
κανικῶν. Εἰσὶν δὲ πέντε τὸν ἀριϑμόν, νόμοι μάρτυρες συν- 
ϑῆκαι βάσανοι ὅρκος. []ρῶτον μὲν οὖν περὶ νόμων εἴπω- 

95 μεν, πῶς χρηστέον [καὶ προτρέποντα καὶ ἀποτρέποντα] καὶ 
ον Ν 9 ΄ . . ο . 
κατηγοροῦντα καὶ ἀπολογούμενον. (Φανερὸν γὰρ ὅτι, ἐὰν 
μὲν ἐναντίος ᾗ ὁ γεγραμμένος τῷ πράγματι, τῷ κοινῷ χρη- 
στέον καὶ τοῖς ἐπιεικεστέροις καὶ δικαιοτέροις. Καὶ δτι τὸ 

’ -” 3 - ϱυ 5 4 4 4 - - - 
γνώμῃ τῇ ἀρίστῃ τοῦτ᾽ ἐστὶν τὸ μὴ παντελῶς χρῆσθαι τοῖς 

80 γεγραμμένοις. Καὶ ὅτι τὸ μὲν ἐπιεικὲς ἀεὶ μένει καὶ οὐδέ- 
ποτε μεταβάλλει, οὐδ᾽ ὅ κοινὸς (κατὰ φύσιν γάρ ἐστιν) οἱ 
δὲ γεγραμμένοι πολλάκις, ὅϑεν εἴρηται τὰ ἐν τῇ Σοφοκλέους 


"Αντιγόνῃ᾽ ἀπολογεῖται γὰρ ὅιι ἔϑαψε παρὰ τὸν τοῦ Κρέον- 


- 


τος νόμον, ἀλλ᾽ οὐ παρὰ τὸν ἄγραφον, 


19750 οὗ γάρ τι νῦν γε κἀχϑές, ἀλλ᾽ ἀείποτε... 
Ταῦτ᾽ οὖν ἐγὼ οὐκ ἔμελλον ἀνδρὸς οὐδενός. 


Καὶ ὅτι τὸ δίκαιόν ἐστιν ἀληϑές τε καὶ συμφέρον, ἀλλ᾽ οὗ τὸ 


1. Βλ. Πολυδεύκην Η΄, 10 Οἱ δικαστχὶ ὥρχίζοντο νὰ Φφηφί- 
σουν σύμφωνα μὲ τοὺς νόμους, ἄν ὑπῆρχε περὶ τῆς αἰδικῆς περιπτώ- 
σεως ποὺ ἐδίκαζαν νόμος, καὶ εἰς τὴν ἀντίθατον περίπτωσιν «γνώμῃ 
τῇ ἀρίστῃ», σύμφωνα μὲ τὴν ὀρθοτέραν γνώμην, δηλ. κατὰ συνεί-᾽ 
δησιν. Βλ. σχετικῶς ἐν ῥα]ιεπρτο Νονπ5 Τπεβάπτι5 απ{Ίᾳ. 
τοπ. τόμ. {11 σελ. 1105, Ρ. Εαῦετ εδ τπιασρἰοίταί. τοι]. ᾿Επίσης 
πρθλ. κατωτέρω βι6λ Β΄ κεφ. 25 ἐδ. 10. 


2. Σοφοκλέους «᾿Αντιγόνη» στιχ. 450 χαὶ 4608. Μετάφ. Κ. Μάνου 
(ἔκδ. Ζαχαροπούλου ἀριθ. 20). 
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μὲ τοὺς ἀγράφους νόμους. ᾿Απὸ μίαν ἄλλην ἄποψιν ὅμως βα- 
ρυτέρα εἶναι ἡ παραθίασις τῶν γραπτῶν νόμων. Καὶ πρά-᾽ 
γματι, ἐκεῖνος ποὺ διαπράττει ἀδικήματα, ἂν καὶ αὐτὰ ἐπι- 
σύρουν φοθερὰς συνεπείας καὶ ποινάς, εἶναι βέδαια ἱκανὸς 
νὰ ἐκτελέσῃ καὶ ἐκεῖνα ποὺ δὲν συνεπάγονται τιμωρίαν. Αὐ- 
τὰ εἴχομεν νὰ εἴπωμεν περὶ τοῦ βαθμοῦ βαρύτητος τῶν δια- 
φόρων ἀδιχημάτων. 


15. ΠΕΡΙ ΤΩΝ ΑΤΕΧΝΩΝ ΑΠΟΔΕΙΞΕΩΝ 


Καὶ τώρα, ἐν συνεχείᾳ πρὸς ὅσα ἐλέχθησαν, μένει νὰ 
πραγματευθῶμεν δι᾽ ὀλίγων χαὶ περὶ τῶν ἀποδείξεων ποὺ 
ὀνομάζονται ἄτεχνοι. Διότι αὐταὶ ἰδιαιτέρως σχετἰζονται μὲ 
τὸν δικανικὸν λόγον. 

Εἶναι δὲ πέντε εἰδῶν : οἱ νόμοι, οἱ μάρτυρες, αἱ συµ- 
βάσεις, τὰ βασανιστήρια χαὶ ὁ ὄρχος. 

"Ας ὁμιλήσωμεν πρῶτα πρῶτα διὰ τὸν νόμον καὶ ἂς ἑξε- 
τάσωμεν πῶς πρέπει νὰ τὸν χρησιμοποιῇ ἐκεῖνος ποὺ προ- 
ιρέπει ἢ ἀποτρέπει, ἢ ἐκεῖγος ποὺ κατηγορεῖ ἢ ἀπολογεῖται. 

Εἶναι φανερὸν βέθαια ὅτι, ἂν ὁ γραπτὸς νόμος εἶναι ἀν- 
τίθετος πρὸς τὴν ὑπόθεσίν μας, πρέπει νὰ ἐπικαλούμεθα τὸν 
ἄγραφον νόμον καὶ τὴν ἐπιείκειαν ἰσχυριζόμενοι ὅτι εἶναι 
διχαιότεροι. 

Πρέπει τότε νὰ ὑποστηρίζωμεν ὅτι ἡ ὑποχρέωσις ποὺ 
ἀναλαμβάνουν οἱ δικασταὶ νὰ κρίνουν κατὰ συνείδησιν ' ση- 
μαίνει ἀκριθῶς αὐτό, τὸ νὰ μὴ ἐραρμόζουν πέρα γιὰ πέρα 
τὸν γραπτὸν νόμον. 

Καὶ ὅτι ἢ ἐπιείκεια εἶναι αἰωνία καὶ δὲν μεταθάλλεται 
καθὼς καὶ τὸ φυσικὸν δίκαιον, διότι εἶναι σύμφωνον πρὸς 
τὴν φύσιν, ἐνῷ πολλάκις μεταθάλλεται ὁ γραπτὸς νόμος. 
Εἰς αὐτὸ βασίζονται καὶ οἱ ἀκόλουθοι στίχοι τοῦ Σοφο- 
κλέους εἰς τὴν ᾿Αντιγόνην. ποὺ εἰς τὴν ἀπολογίαν της; λέγει 
ὅτι ἢ πρᾶξις της (νὰ θάψῃ τὸν Πολυνείχκην), ἂν ἀποτελῇ 
παραθἰασιν τοῦ νόμου τοῦ Κρέοντος, δὲν παραθιάζει ὅμως 
τὸν ἄγρχφον νόμον ; 


«Γιατὶ ὄχι σήμερα καὶ χτές. Αὐτὰ θὰ ζοῦνε πάντα... 
᾿Εγὼ λοιπὸν δὲν ἔπρεπεα γιὰ φόθο ἀπ᾿ τοὺς ἀνθρώπους 
(Απ΄ τοὺς θεοὺς νὰ παιλευτῶ) 3. 


Ἠμποροῦμεν ἀκόμη νὰ ὑποστηρίξωμεν ὅτι ἡ δικαιοσύνη 
πρέπει νὰ ἀνταποκρίνεται πραγματικὰ πρὸς τὴν ἀλήμειαν 
καὶ πρὸς τὸ συμφέρον καὶ ὄχι εἰς ὅ,τι ἁπλῶς φαίνεται ὅτι 


10 


30 
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δοκοῦν, ὥστ᾽ οὐ νόμος ὁ γεγραμμένος᾽ οὐ γὰρ ποιεῖ ιὸ ἐρ- 
γον τὸ τοῦ νόμου. Καὶ δτι ὥσπερ ἀργυρογνώμων ὁ κριτής 
ἔστιν, ὅπως διακρίνῃ τὸ κίβδηλον δίκαιον καὶ τὸ ἀληϑές. 
Καὶ δει βελιίονος ἀνδρὸς τὸ τοῖς ἀγράφοις ἢ τοῖς γεγραμ- 
μένοις χρῆσθαι καὶ ἐμμένειν. Καὶ εἴ σου ἐναντίος νόμῳ 
εὐδοχιμοῦντι ἢ καὶ αὐτὸς αὐτῷ, οἷον ἐνίοτε ὁ μὲν κελεύει 
’ ἶ σ 9 3 -- [4 ἽΝ 3 . ος ΄ 4 
κύρια εἶναι ἅττ᾽ ἂν συνϑῶνται, ὁ ὁ ἀπειγυρεύει μὴ συν- 


τίϑεσϑαι παρὰ τὸν νόμον. Καὶ εἰ ἀμφίβολος, ὥστε στρέ- 


Φειν καὶ ὁρᾶν ἐπὶ ποτέραν τὴν ἀγωγὴν ἢ τὸ δίκαιον ἔφαρ- 


μιόσει ἢ τὸ συμφέρον, εἶτα τούτῳ χρῆοϑαι. Καὶ εἰ τὰ μὲν 
2 9 3 3 ε , ΄ Ζ [1 4 , 
πράγματα ἐφ᾽ οἷς ἐῑέϑη ὅ νόμος μηκέτι μένει, ὃ δὲ νόμος, 
πειρατέον τοῦτο δηλοῦν καὶ μάχεσϑαι ταύτῃ πρὸς τὸν νό- 
μον. ᾿Εὰν δὲ ὁ γεγρααμένος ᾗ πρὸς τὸ πρᾶγμα, τό τε γνώμῃ 
-.:2 ΄ ΄ ος 9 - 4 . Ζ ο 
τῇ ἀρίστῃ λεκτέον διι οὐ τοῦ παρὰ τὸν νόμον ἕνεκα δικάζειν 
ἐστίν, ἀλλ᾽ ἵνα, ἐὰν ἀγνοήσῃ τί λέγει ὃ νόμος, μὴ ἐπιορκῇ᾽ 
καὶ ὅτι οὐ τὸ ἁπλῶς ἀγαϑὸν αἱρεῖται οὐδείς, ἀλλὰ τὸ 
αὑτῷ. Καὶ ὅτι οὐδὲν διαφέρει ἢ μὴ κεῖσϑαι ἢ μὴ χρῆ- 
σϑαι. Καὶ δει ἐν ταῖς ἄλλαις τέχναις οὐ λυσιτελεῖ παρασο- 
φίξεσϑαι τὸν ζατρόν᾽ οὗ γὰρ τοσοῦτο βλάπτει ἡ ἁμαριία 
τοῦ ἰατροῦ ὅσον τὸ ἐϑίξεσϑαι ἀπειϑεῖν τῷ ἄρχοντι. Καὶ 


1 Καὶ ἑπομένως, ἂν παρχθιάσουν τὸν νόμον οἳ δικασταὶ διὰ νὰ 
ἐφαρμόσουν ὅ,τι εἶναι καλὸν κατὰ τήν κρίσιν των, δὲν ἕπεται ὅτι θὰ 
δώσουν ἀπολύτως, ἀλλὰ μόνον ὑποχειμενικῶς ὀρθὴν λύσιν. Συνεπῶς 
προτιμότερον εἶναι νὰ συμμορφωθοῦν μὲ τὸν νόμον ποὺ ἀποτελεῖ ἄν- 
τικειμενιχώτερον κριτήριον. 
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εἶναι ἀλήθεια καὶ συμφέρον. "Ετσι ὁ γραπτὸς νόμος (ποὺ 
ἐπιδιώχκομεν νὰ μὴ ἐφαρμοσθῇ, θὰ ὑποστηρίξωμεν ὅτι) δὲν 
εἶναι πραγματιχὲς νόμος, διότι δὲν εἶναι σύμφωνος πρὸς τὸν 
προορισμὸν ποὺ ἔχουν οἱ νέμο:. [αὶ ὅτι ὁ δικαστὴς εἶναι 
σὰν τὸν πραγμαχτογνώμονα τῶν πολυτίμων μετάλλων καὶ ἔχει 
προορισμὸν νὰ ξεχωρίζῃ τοὺς χιθδήλους ἀπὸ τοὺς ἀληθινοὺς 
νόμους. 

᾿Αχόμη ὅτι εἰς τοὺς ἀνωτέρους ἀνθρώπους ταιριάζει νὰ 
χργσιμοποιοῦν καὶ νὰ τηροῦν μᾶλλον τὸν ἄγραφον νόμον, 
παρὰ τοὺς γραπτούς. 

Πρέπει ἐπίσης νὰ λαμδάνωμεν ὑπ᾽ ὄψιν µας ἂν κάποια 
διάταξις τοῦ νόμου δὲν εἶναι τυχὸν ἀντίθετος πρὸς τὴν διά- 
ταξιν ἄλλου νόµου, ποὺ γενικῶς ἀναγνωρίζεται καὶ ἐφαρμό- 
ζεται, ἢ πρὸς ἄλλην διάταξιν αὐτοῦ τοῦ ἰδίου νόμου. Παρα- 
δείγματος χάριν, ἂν ἕνας νόμος ὁρίζη ὅτι αἱ συμφωνίχι µε- 
ταξὺ ἰδιωτῶν εἶναι ἔγχυροι, ἄλλος δὲ νόμος ἀπαγορεύει τὰς 
ἀθεμίτους συμβάπεις. 

Επίσης, ἄν ὁ νόμος ἐπιδέχεται δύο ἀντιθέτους ἑρμηνείας, 
πρέπει νὰ προσέχωμεν καὶ νὰ ἐξετάζωμεν, ποία ἀπὸ τὰς δύο 
ἐχδοχάς του ἐξυπηρετεῖ τὸ δικαίωμά µας, ἢ τὸ συμφέρον 
μας, καὶ αὐτὴν νὰ χρησιμοποιῶμεν. 

Τέλος, ἂν αἱ περιστάσεις ποὺ προεκάλεσαν τὴν ψήφρισιν 
τοῦ νόμου ἐξέλιπον, ἐνῷ ὁ νόμος διατηρεῖται ἐν ἰσχύϊ, πρέπει 
νὰ προσπαθήσωμεν ν᾽ ἀποδείξωμεν αὐτὸ τὸ γεγονὸς καὶ μ΄ 
αὐτὸν τὸν τρόπον νὰ κατχπολεμήσωμεν τὴν ἐφαρμογὴν τοῦ 
νόμου. 

Αν ὅμως ὁ γραπτὸς νόμος εἶναι εὐνοϊκὸς διὰ τὴν ὑπό- 
θεσίν µας, πρέπει νὰ ὑποστηρίζωμεν ὅτι, ὅταν ὀρχίζωνται οἱ 
δικασταὶ νὰ κρίνουν κατὰ συνείδησιν. δὲν ἀποκτοῦν τὸ δι- 
καίωμα νὰ παραθιάζουν τὸν νόμαν, ἀλλὰ μόνον, ἂν ἀγνοοῦν 
ποῖον εἶναι τὸ γράμμα τοῦ νόμου, δὲν γίνονται ἐπίορχοι, 
ὅταν συμμορφωθοῦν πρὲς τὴν φωνὴν τῆς συνειδησεώς των. 
"Οτι ἀχέμη κανεὶς λὲν ἠμπορεῖ (νὰ διακρίνῃ καὶ) νὰ ἄκο 
λουθήση τὸ ἀπολύτως καλόν, ἀλλ᾽ ἐχεῖνα ποὺ κατὰ τὴν πρί- 
σιν του εἶναι καλόν '. Καὶ ὅτι τὸ νὸ μὴ ἐφαρμόζεται ἕνας νό:- 
μος ἰσοδυναμεῖ πρὸς τὸ νὰ μὴ ὑπάρχη. Τέλος ὅτι καὶ εἰς τὰς 
ἄλλας τέχνας δὲν εἶνχε Φ-ρέλεμον νὰ πρησπαθῇ χανεὶς νὰ 
φανῇ ἀνώτερος ἀπὸ τοὺς εἰδικούς. [Παραδείγματος χάριν, 
ἀπὸ τὸν ἰατρόν. Καὶ πράγματι. ἕνα λάθος τοῦ ἰατροῦ δὲν 
μπορεῖ νὰ προξενήσῃ τόσην βλάθην, ὅσον ἡ μὴ συμμόρφω- 
σις τῶν ἄλλων εἰς τὰς ὁδηγίας τοῦ ἰατροῦ, ποὺ εἰς τὰ Όη- 
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ὅτι τὸ τῶν νόμων σοφώτερον ζητεῖν εἶναι, τοῦτ᾽ ἐστὶν ὃ ἐν 
95 τοῖς ἐπαινουμένοις νόμοις ἀπαγορεύεται. Καὶ περὶ μὲν τῶν 


νόμων οὕτως διωρίσϑω. 


Περὶ δὲ μαρτύρων, μάρτυρές εἶσιν διττοί, οἳ μὲν πα- 
λαιοὶ οἱ δὲ πρόσφατοι, καὶ τούτων οἱ μὲν μετέχοντες τοῦ 
κινδύνου οἱ δ᾽ ἑκτός. Λέγω δὲ παλαιοὺς μὲν τούς τε ποιη- 

30 τὰς καὶ ὅσων ἄλλων γνωρίμων εἰσὶν κρίσεις φανεραί, οἷον 
᾿Αϑηναῖοι “Ομήρῳ μάρτυρι ἐχρήσαντο περὶ Σαλαμῖνος καὶ 
Τενέδιοι ἔναγχος Περιάνδρῳ τῷ Κορινϑίῳ πρὸς Σιγειεῖς. 
Καὶ Κλεοφῶν κατὰ Κριτίου τοῖς Σόλωνος ἐλεγείοις ἐχρή- 
σατο, λέγων ὅτι πάλαι ἀσελγὴς ἡ οἰκία’ οὗ γὰρ ἄν ποτε 

35 ἐποίησε Σόλων 

εἰπεῖν μοι Κριτίᾳ πυρρότριχε πατρὸς ἀκούειν. 
Περὶ μὲν οὖν τῶν γενομένων οἱ τοιοῦτοι μάρτυρες, περὶ δὲ 
1376 α τῶν ἐσομένων καὶ οἱ χρησμολόγοι, οἷον Θεμιστοκὶῆς, ὅτε 
ναυμαχητέον, τὸ ξύλινον τεῖχος λέγων. "Κτι καὶ αἲ παροι- 
μίαι ὥσπερ μαριύρια ἐστίν, οἷον εἴ τις συμβουλεύει μὴ 


ποιεῖσθαι φίλον γέροντα, τούτῳ μαρτυρεῖ ἡ παροιμία, 


1. ᾿Απὸ τοὺς Μεγαρεῖς. Πράγματι, εἰς τὴν σχετικῆν διένεξιν µε- 
ταξὺ ᾿Αθηναίων καὶ Μεγαρέων ὃ Σόλων ἐπεχαλέσθι τὸν στίχον δδΐ 
ἀπὸ τὸ Β τῆς ᾿[λιάδος. Σχετικῶς ὃ Διογένης Λαέρτιος (Α, 48) καὶ ὃ 
Πλούταρχος (βίος Σόλωνος, 89) παρέχουν τὴν πληροφορίαν ὅτι ὃ στἰ- 
χος αὐτὸς δὲν εἶναι γνήσιος τοῦ "Ὁμήρου, ἀλλὰ κατεσκευάσθη καὶ 
παρενεθλήθη ἀπ᾿ αὐτὸν τὸν ἴδιον τὸν Σόλωνα. “Ὁ δὲ Κουϊντιλιανὸς 
({{π56ς. οταῖ. Υ, 11, 40) προσθέτει ὅτι ὁ στίχος αὐτὸς δὲν περιείχετο 
εἰς ὅλα τὰ χειρόγραφα τοῦ “Ομήρου, ποὺ ὑπῆρχαν κατὰ τὴν ἐποχήν 
του. Σήμερον ὁ κατάλογος τῶν νεῶν θεωρεῖται μεταγεναστέρα πα- 
ρεμθολή. 

9. Εἷς ἐκ τῶν ἑπτὰ σοφῶν, τύραννος τῆς Κορίνθου. Ἔγραφε 
ποίημα ὑπὸ τὸν τίτλον «Ὑποθῆκαι». Οἱ στίχοι του, ποὺ ὑπαινίσ- 
σεται ὁ Αριστοτέλης, δὲν εἶνχι γνωστοί, ὅπως δὲν εἶναι γνωστη καὶ 
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τήηµατα θεραπείας πρέπει νὰ ἔχῃ κυρίαρχον γνώμην. Ἔτσι 
καὶ τὸ νὰ προσπαθῇ κανεὶς νὰ φανῇ σοφώτερος ἀπὸ τοὺς νό- 
μους, δὲν ἐπιτρέπεται ἀπὸ τὰς νομοθεσίας ἐχείνας ποὺ ἐπαι- 
νοῦνται, διότι εἶναι χαλύτεραι. Αὐτὰ εἴχομεν νὰ εἴπωμεν 
περὶ τῶν νόμων. 

Ας ἔλθωμεν εἰς τοὺς μάρτυρας. Μάρτυρες εἶναι δύο 
εἰδῶν. Οἱ παλαιοὶ χαὶ οἱ σύγχρονοι. ᾿Απὸ τοὺς συγχρόνους 
ἄλλοι μὲν μετέχουν, ἐνῷ ἄλλοι δὲν μετέχουν εἰς τοὺς κιν- 
δύνους τοῦ κατηγορουμένου. ᾿Ὀνομάζω παλαιοὺς μάρτυρας 
τοὺς ποιητὰς καὶ τοὺς ἄλλους ἐπιφανεῖς ἀνθρώπους ποὺ διε- 
τύπωσαν ὡς κρίσεις των προφανεῖς ἀληθείας. "Ετσι οἱ 
᾿Αθηναῖοι ἐχρησιμοποίησαν ὡς μάρτυρα τὸν "Όμηρον, διὰ νὰ 
διεκδικήσουν τὴν Σαλαμῖνα ', καὶ οἱ Τενέλιοι, τώρα τελευ- 
ταῖα, τὸν Περίανδρον τὸν Κορίνθιον ", εἰς τὴν διαφοράν των 
κατὰ τῶν κατοίκων τοῦ Σιγείου. Καὶ ὁ Κλεοφῶν ’ ἐχρησι- 
μοποίησεν ἐναντίον τοῦ Κριτίου “ τὰ ἐλεγεῖα τοῦ Σόλωνος, 
ἰσχυριζόμενος ὅτι ἡ οἰκογένεια τοῦ Κριτίου ἧτο ἀνέκαθεν 
ἀκόλαστος, διότι διαφορετικὰ δὲν θὰ ἔγραφε ποτὲ ὁ Σόλων 
τὸν στίχον: 


«Πὲς τοῦ ξανθοῦ Βριτία ν᾽ ἀχούγη τὸν πατάρα του» 5, 


Αὐτοῦ τοῦ εἴδους οἱ μάρτυρες χρησιμοποιοῦνται διὰ γε- 
γονότα ποὺ ἀνάγονται εἰς τὸ παρελθόν. 

Διὰ δὲ τὰ μέλλοντα χρησιμοποιεῖται χαὶ ἡ μαρτυρία 
ἐκείνων ποὺ δίδουν χρησμούς. "Ετσι ὁ Θεμιστοκλῆς ὑπεστή- 
ριξεν ὅτι ἡ μάχη (μὲ τοὺς Πέρσας) ἔπρεπε νὰ δοθῇ κατὰ 
θάλασσαν καὶ ἐπεχαλέσθη πρὸς ἐνίσχυσιν τῆς γνώμης του 
τὸν χρησμὸν περὶ τῶν ξυλίνων τειχῶν 5. Καὶ αἱ παροιμίαι 
ἀκόμη ’ ἀποτελοῦν εἶδος μαρτυρίας. "Ετσι, ἂν συμθουλεύη 
κανεὶς νὰ μὴ κάμνωμεν φίλους γέροντας, ἐπικαλεῖται τὴν 
παροιμίαν: | 


ἡ διαφορὰ ποὺ ὑπῆρχε μεταξὺ Τενέδου χαὶ Σιγαίου (πόλεως τῆς Μ. 
"Ασίας). 

8. Ὁ Κλεοφῶν ἧτο ᾿Αθηναῖος πολιτικὸς ἀνήρ, τῆς ὃημοχκρατι- 
κῆς μερίδος, κατὰ τὸ τέλος τοῦ Πελοποννχσιακοῦ πολέμου. 

4. "Ὁ Κριτίας ὑπῆρξεν εἰς ἀπὸ τοὺς Τριάχοντα τυράννους. 

6, "Αλλην γραφὴν τοῦ στίχου αὐτοῦ διασώζει ὁ Πρόχλος (11 
Γίπιαειπι βιθλ. Ι, 45) [βλ. Γα]]1ετ Κεναε πἰβίοτίαπε, ϑερίεπιὈτε: 
Οοίοῦτο 1811] 

6. 'Ἡρολέτου Ζ΄, 141. | 

1. Παραλείπομεν τὸ εἴρηται ποὺ δὲν ἔχει νόημα. Βλ. Όρεη- 
ρε] Αγἰβίοϊ. Ατ5 τῃΠεζοτίσα, 1867. 
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μήποτ᾽ εὖ ἕοδειν γέροντα. 
Καὶ τὸ τοὺς υἱοὺς ἀναιρεῖν ὧν καὶ τοὺς πατέρας, 
νήπιος ὃς πατέρα κτείνας υἱοὺς καταλείπει. 

Πρόσφατοι δὲ ὅσοι γνώριμοί τι κεκρίκασιν χρήσιμοι γὰρ 
αἱ τούτων κρίσεις τοῖς περὶ τῶν αὐτῶν ἀμφισβητοῦσιν, 
οἷον Εὔβουλος ἐν τοῖς δικαστηρίοις ἐχρήσατο κατὰ Χάρητος 
ὃ Πλάτων εἶπε πρὸς ᾿Αρχίβιον, διι ἐπιδέδωκεν ἐν τῇ πόλει 
τὸ ὁμολογεῖν πονηροὺς εἶναι. Καὶ οἳ μετέχοντες τοῦ κινδύ- 
νον, ἂν μὴ δόξωσι ψεύδεσθαι. Οἱ μὲν οὖν τοιοῦτοι τούτων 
μόνον μάρτυρές εἶσιν, εἶ γέγονεν [ἢ μή], εἰ ἔστιν ἢ μή, περὶ δὲ 
τοῦ ποῖον οὐ μάρτυρες, οἷον εἰ δίκαιον ἢ ἄδικον, εἰ συµ- 
φέρον ἢ ἀσύμφορον᾽ οἱ δ᾽ ἄπωϑεν καὶ περὶ τοιούτων πι- 
στότατοι. Πιστότατοι δ᾽ οἳ παλαιοί ἀδιάφϑοροι γάρ. Πι- 
στώματα δὲ περὶ μαρτυριῶν μάρτυρας μὲν μὴ ἔχοντι, ὅτι 
ἐκ τῶν εἰκότων δεῖ κρίνειν καὶ τοῦτ᾽ ἐσιὶ τὸ γνώμῃ τῇ 
ἀρίστῃ, καὶ ὅτι οὐκ ἔστιν ἐξαπατῆσαι τὰ εἰκότα ἐπὶ ἄργυ- 
ρίῳ, καὶ ὅτι οὐχ ἁλίσκεται τὰ εἰκότα φψευδομαρτυριῶν' 
ἔχοντι δὲ πρὸς μὴ ἔχοντα, ὅτι οὐχ ὑπόδικα τὰ εἰκότα, καὶ 
ὅτι οὐδὲν ἂν ἔδει μαρτυριῶν, εἰ ἐκ τῶν λόγων ἱκανὸν ἦν 


ϑεωρῆσαι. Εἰσὶ δὲ αἱ μαρτυρίαι αἱ μὲν περὶ αὐτοῦ αἱ δὲ 


1. Στίχος τοῦ Στασίνου. ᾿Αναφέρεται καὶ κατωτέρω (Βιθλ. Β’ 
κεφ. οἱ ἐδ. 11). Βλ. καὶ Κλήμεντος τοῦ ᾽Αλεξανδρέως Θίτοπι. 1 
σελ. 401, καὶ Εὐριπίδου «᾿Ανδρομάχη» ὅ, 518. 

2, Ὁ Εὔθουλος ἧτο ᾿Αθηναῖος ρήτωρ, ποὺ πολλάκις ὑπῆρξεν ἄν- 
τίδιχος καὶ ἀντίπαλος τοῦ Δημοσθένους. 

ὃ. Ὁ γνωστὸς ᾿Αθηναῖος στρατηγός. 

4, Πρόκειται πιθανώτατα περὶ τοῦ χωμιχοῦ ποιητοῦ καὶ ὄχι περὶ ΄ 
τοῦ φιλοσόφου. 

5. Δὲν εἶναι γνωστὸν τίποτε ἄλλο διὰ τὸν ᾿Αρχίθιον. 

6. ᾿Επικρατεῖ ἡ γραφῇ «ἂν δόξωσι». Πιστεύομεν ὅμως ὅτι μόνον 
μὲ τὴν προσθήχην τοῦ «μὴ» εἶναι δυνατὸν νὰ φθάσωμεν εἰς λογικὸν 
νόημα. "Ὅλαι αἱ προσπάθειαι νὰ ἁποδ-θΏ ἡ φράσις «ἂν δόξωσι» ἣμ- 
πορεῖ νὰ δειχνύουν δεξιότητα ἢ ὅ,τι ἄλλο, δὲν καταλήγουν ὅμως εἰς 
ἱχανοποιητικῆν ἀπόδοσιν. 

1. Βλ. ἀνωτέρω 8 δ. 
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«Μὴν κάνῃς ποτέ σου καλὸ σὲ γέρο». 


Αν πάλιν δίδῃ συμδουλὴν εἰς ἐκεῖνον ποὺ ἐσκότωσε κά- 
ποιον, νὰ σκοτώσῃ καὶ τὰ παιδιά του, ἠμπορεῖ νὰ ἀναφέρῃ 
τὴν παροιμίαν: 

«Εἶναι κουτὸς ὅποιος σχοτώνει τὸν πατέρα, 
καὶ στὴ ζωὴ ἀφήνει τὰ παιδιά του» ', 


Σύγχρονοι δὲ μάρτυρες εἶναι ὅσοι ἀπὸ τοὺς γνωστοὺς 
ἀνθρώπους ἔχουν ἐκφέρει μίαν (συναφῆ πρὲς τὴν ὑπόθεσιν) 
κρίσιν, διότι ἡ γνώμη των ἠαπορεῖ νὰ χρησιμοποιηθῇ ἀπὸ 
ἐκείνους ποὺ ἔχουν ὁμοίας φύσεως διαφοράν. "Ετσι ὁ Κὔδου- 
λος 5 εἰς τὸ δικαστήριον ἐχρησιμοποίησεν ἐναντίον τοῦ Χά- 

ρητος ἐκεῖνα ποὺ εἶπεν ὁ Πλάτων “ ἐναντίον τοῦ᾽ Αρχιθίου ὅ, 
ὅτι δηλ. εἰσήγαγεν εἰς τὴν πόλιν τὴν συνήθειαν νὰ ἑμολο-. 
γοῦν ἐπιδεικτικὰ οἱ διεφθαρμένοι τὰς πράξεις των. Καὶ ἐχεῖ- 
γοι ποὺ μετέχουν τοῦ κινδύνου τοῦ κατηγορουμένου εἶναι 
χρήσιμοι ὡς μάρτυρες, ἂν δὲν θεωρηθῇ ὅτι φεύδονται 5.. 

Οἱ μάρτυρες ὅμως αὐτοὶ εἶναι δυνατὸν νὰ βεθχιώσουν- 
μόνον ἂν ἔλαβεν ἣ ὄχι χώραν κάτι τι, ἂν ὑπάρχη ἢ ἂν δὲν. 
ὑπάρχη. Δὲν εἶναι ὅμως κατάλληλοι διὰ νὰ δώσουν τὸν χα- 
ρακτηρισιιὸν τῆς πράξεως, δηλαδὴ ἂν εἶναι δικαία ἢ) ἄδικος, 
ἢ ὠφέλιμος ἢ βλαθερά. 

Γιὰ τὸ πρᾶγμα αὐτὸ πρέπει νὰ δίδεται πίστις κυρίως. 
εἰς ὅσους δὲν ἔχουν καμμίαν ἀνάμιξιν εἰς τὴν ὑπόθεσιν. 
᾿Αλλὰ πρὸ πάντων εἶναι ἀξιόπιστοι οἱ παλαιοί, διότ: αὐτοὶ 
δὲν εἶναι δυνατὸν νὰ ἐξαγορασθοῦν. ᾿Ιδοὺ τώρα τὰ ἐπιχει- 
ρήματα ποὺ πρέπει νὰ μεταχειρίζεται κανεὶς σχετικὰ πρὸς 
τὰς καταθέσεις τῶν μαρτύρων. ᾿Ἠκεῖνος μὲν ποὺ δὲν ἔχει 
μάρτυρας ἠμπορεῖ νὰ ἰσχυρίζεται ὅτι οἱ δικασταὶ πρέπει νὰ 
κρίνουν ὣς ἀληθινὴν τὴν φυσικωτέραν ἐκδοχήν, καὶ ὅτι αὐ-. 
τὴν τὴν σημασίαν ἔχει τὸ νὰ κρίνουν κατὰ συνείδησιν ’ καὶ 
ὅτι δὲν εἶναι δυνατὸν νὰ παρχποιηθῇ ἡ φυσικὴ ἐκδοχὴ διότι 
ὁ ἀντίδικος ἐξώδεψε μερικὰ χρήματα, οὔτε εἶναι δυνατὸν νὰ. 
καταδικασθῇ ἐπὶ φευδομαρτυρίᾳ ἡ ἐκδοχὴ ποὺ ἀπὸ τὴν φυ- 
σικὴν σειρὰν τῶν γεγονότων προκύπτει. ᾿Εικεῖνος πάλιν ποὺ: 
ἔχει μάρτυρας. ἠμπορεῖ νὰ ἀντιτάξη κατὰ τοῦ μὴ ἔχοντος ὅτι 
ἡ φυσικὴ ἐκδοχὴ δὲν ἀποτελεῖ, χχτὰ τοὺς διαδικαστικοὺς᾽ 
κανόνας, εἶδος ἀποδείξεως, καὶ ὅτι δὲν θὰ ἐχρειάζοντο κα-. 
θόλου αἱ μαρτυρίαι ἂν ἦσαν ἀρκετοὶ οἱ ΝΗ διὰ νὰ. 
ἐχτιμηθῇ μία ὑπόθεσις. 

ἼἌλλαι μαρτυρίαι ἀφοροῦν τὸν διάδικον ποὺ τὰς ἔπιχα- 
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περὶ τοῦ ἀμφισβητοῦντος, καὶ αἳ μὲν περὶ τοῦ πράγματος 
αἱ δὲ περὶ τοῦ ἤθους, ὥστε φανερὸν ὅτι οὐδέποτ᾽ ἔστιν 
ἀπορῆσαι μαρτυρίας χρησίμης᾽ εἰ μὴ γὰρ κατὰ τοῦ πρά- 
γματος ἢ αὐτῷ ὁμολογουμένης ἢ τῷ ' ἀμφιοβητοῦντι ἔναν- 
τίας, ἀλλὰ περὶ τοῦ ἥϑους ἢ αὐτοῦ εἰς ἐπιείκειαν ἢ τοῦ ἀμ- 
φισβητοῦντος εἰς φαυλότητα. Τὰ δ᾽ ἄλλα περὶ μάρτυρος ἢ 
φίλου ἢ ἐχϑροῦ ἢ μεταξύ, ἢ εὐδοκιμοῦντος ἢ ἀδοξοῦντος 
ἢ μεταξύ, καὶ ὅσαι ἄλλαι τοιαῦται διαφοραί, ἐκ τῶν αὐτῶν 
τόπων λεκτέον ἐξ οἵων περ καὶ τὰ ἐνϑυμήματα λέγομεν. 
Περὶ δὲ τῶν συνϑηκῶν τοσαύτη τῶν λόγων χρῆσίς ἔστιν 


ὅσον αὔξειν ἢ καϑαιρεῖν ἢ πιστὰς ποιεῖν ἢ ἀπίστους, ἐὰν 


4376 8 μὲν αὐτῷ ὑπάρχῃ, πιστὰς καὶ κυρίας, ἐπὶ δὲ τοῦ ἀμφισβη- 


10 


τοῦντος τοὐναντίον. []ρὸς μὲν οὖν τὸ πιστὰς ἢ ἀπίστους 
κατασκευάζει» οὐδὲν διαφέρει τῆς περὶ τοὺς μάρτυρας πρα- 
γµατείας' ὁποῖοι γὰρ ἄν τινες ὦσιν οἳ ἐπιγεγραμμένοι ἢ 
φυλάττοντες, τούτοις αἱ συνθῆκαι πισταί εἶσιν. “Ομολογου- 
μένης δ᾽ εἶναι τῆς συνϑήκης, οἰκείας μὲν οὔσης αὐξητέον' 
ἡ γὰρ συνθήκη νόμος ἐστὶν ἴδιος καὶ κατὰ μέρος, καὶ αἷ 
μὲν συνϑῆκαι οὗ ποιοῦσι τὸν νόμον κύριο», οἱ δὲ νόμοι 


τὰς κατὰ νόμους συνϑήκας. Καὶ ὅλως αὐτὸς ὅ νόμος συν- 


, 3 δ. ο σ 9 - ον 3 - , 
ϑήκη τις ἐστίν . ὥστε ὅςτις ἀπιστεῖ ἢ ἀναιρεῖ συνθήκην, 





1. Βλ. ἀνωτέρω κεφ. 2 καὶ τὰς σχετιχὰς ὑποσημειώσεις περὶ 
κοινῶν τόπων καὶ περὶ ἐνθυμημάτων. 


2. Συνήθως κατὰ τὴν ἐποχὴν ἐκείνην τὰ συµθόλαια παρεδίδοντο 
πρὸς φύλαξιν αἰς. πρόσωπον κοινῆς ἐμπιστοσύνης τῶν συμδαλλομέ- 
γων. Τὸ πρόσωπον αὐτό, κατὰ κανόνα δικηγόρος. ἔπαιζε τὸν ρόλον 
τοῦ σημερινοῦ συμθολαιογράφου, ἰδίως μὲ τὴν ἁρμοδιότητα ποὺ ἔχουν 
οἱ συμθολαιογράφοι εἰς τὰς ἀγγλοσαξωνιχὰς χώρας, ὅπου δὲν συντάσ- 
σουν, ἄλλ᾽ ἁπλῶς παραλαμδάνουν καὶ χαταχωροῦν. 
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λεῖται, ἄλλαι τὸν ἀντίδικόν του. Καὶ πάλιν, ἄλλαι ἀναρέ- 
ρονται εἰς αὐτὴν τὴν ἐπίδικον πρᾶξιν καὶ ἄλλαι εἰς τὸν χαρα- 
κτῆρα τῶν διαδίκων. Εἶναι λοιπὸν φανερὸν ὅτι δὲν εἶναι πο- 
τὲ δυνατὸν νὰ μᾶς λείψῃ μία ὠφέλιμος μαρτυρία. Διότι καὶ 
ὅταν δὲν ἔχωμεν μάρτυρας διὰ τὴν ἀμφισθητουμένην πρᾶξιν 
ποὺ νὰ βεθχιώσουν τὴν ἄποψίν µας, ἢ νὰ ἀνασκευάσουν τὴν 
ἄποψιν τοῦ ἀντιδίκου µας, εἶναι δυνατὸν πάντως νὰ εὕρωμεν 
μάρτυρας ποὺ θὰ βεθαιώσουν τὴν διαγωγὴν τῶν διαδίκων, 
εἴτε δηλ. τὴν εὐθύτητά μας, εἴτε τὴν φαυλότητα τοῦ ἀντι- 
δίκου μας. 

Διὰ τὰ ἄλλα δὲ ἐπιχειρήματα ποὺ ἠμποροῦν νὰ λεχθοῦν 
ἐν σχέσει μὲ τοὺς μάρτυρας, ὅτι δηλαδὴ εἶναι φίλοι ἢ ἐχθροὶ 
ἢ ἀδιάφοροι, ἢ ὅτι εἶναι εὐὐπόληπτοι, ἢ κακῆς φήμης, ἢ 
οὔτε τὸ ἕνα οὔτε τὸ ἄλλο, θὰ χρησιμοποιήσωμεν ἐκείνους 
τοὺς κοινοὺς τόπους, ποὺ ἐξεθέσαμεν καὶ ἀνωτέρω ἐν σχέ- 
σει πρὸς τὰ ἐνθυμήματα '. 

Ὡς πρὸς τὰ συμβόλαια, ἡ δύναμις τοῦ λόγου εἶναι τόση, 
ὥστε μπορεῖ νὰ ἐνισχύση κανεὶς ἢ νὰ καταρρίφη τὸ χῦρος 
των, καὶ νὰ τὰ παραστήσῃ ὡς ἔχοντα ἀποδεικτικὴν δύνα- 
μιν ἢ ἐστερημένα τοιαύτης. Καὶ ἂν μὲν τὰ συμθόλαια τὸν 
ὠφελοῦν, θὰ τὰ παρουσιάσῃ ὡς ἔγκυρα καὶ πλῆρως ἀποδει- 
χνύοντα τὴν ἐπίμαχον σχέσιν. Αν ὅμως ὠφελοῦν τὸν ἀντί- 
διχον, θὰ τὰ παραστήσῃ ὡς ἄκυρα καὶ ἐστερημένα ἄποδει- 
κτικῆς δυνάμεως. 

Δέν μεταχειριζόμεθα δέ, σχετικῶς πρὸς τὰ συμβόλαια, 
διαφορετιχὴν μέθοδον ἀπὸ ἐκείνην ποὺ χρησιμοποιοῦμεν 
διὰ τοὺς μάρτυρας, ὅταν θέλωμεν νὰ τὰ παρουσιάσωμεν ὣς 
ἄξια ἣ ὡς ἀνάξια πίστεως. Καὶ πράγματι (θὰ ἰσχυρισθῶ- 
μεν ὅτι) τὰ συµθόλαια εἶναι τόσον ἄξια. πίστεως, ὅσον καὶ 
ἐκεῖνοι ποὺ τὰ ὑπέγραψαν ὡς μάρτυρες, ἢ ἀνέλαβον νὰ τὰ 
φυλάξουν ». ᾿Αν δὲ ἢ ὕπαρξις τοῦ συμθολαίου ἀναγνωρισθή, 
ὅταν μὲν τοῦτο μᾶς εἶναι εὐνοϊκόν, πρέπει νὰ ἐνισχύωμεν τὸ 
χῦρος του. Νὰ ὑποστηρίζωμεν δηλαδὴ ὅτι τὸ συμθόλαιον εἶναι 
νόμος ἰσχύων μεταξὺ δύο ἰδιωτῶν διὰ μίαν συγκεκριμένην 
μεριχὴν περίπτωσιν καὶ ὅτι ναὶ μὲν δὲν ἐξαρτᾶται ἀπὸ τὰ 
συμθόλαια τὸ χῦρος τῶν νόμων, οἱ νόμοι ὅμως ἀπονέμουν 
χῦρος εἰς τὰ θεμιτὰ συμθόλαια. Καὶ ὅτι γενικὰ καὶ ὁ νόμος 
δὲν εἶναι τίποτε ἄλλο παρὰ μία συμφωνία. "ωστε ἐκεῖνος 
ποὺ παραθαίνει τὰ ἄλλα συµθόλαια, παραθαίνει καὶ τοὺς. 
νόμους. 
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3 - Ὺ - 
τοὺς νόμους ἀναιρεῖ. ἔτι δὲ πράττεται τὰ πολλὰ τῶν 
συναλλαγμάτων καὶ τὰ ἑκούσια κατὰ συνϑήχας, ὥστε ἀκύ- 

΄ 9 - 6 . 9 ΄ ΄ ιά 3 
ρων γιγνομένων ἀναιρεῖται ἢ πρὸς ἀλλήλους χοεία τῶν ἀν- 
Ὀρώπων». Καὶ τἆλλα δὲ ὅσα ἁρμόττει, ἐπιπολῆς ἰδεῖν ἔστιν. 
"Αν δ᾽ ἐναντία ᾖ ὶ ὶ τῶν ἆ βητού 2 

ἡ καὶ μετὰ τῶν ἀμφισβητούντων, πρῶτον 
μέν, ἅπερ ἄν τις πρὸς νόμον ἐναντίον μαχέσαιτο, ταῦτα 
ϱ , ο 3 4 5 - . , 9η 4 9 
ἁρμόττει ἄτοπον γὰρ εἰ τοῖς μὲν νόμοις, ἂν μὴ ὀρϑῶς 
κείμενοι ὦσιν ἀλλ᾽ ἐξαμάριωσιν οἱ τιϑέμενοι, οὐκ οἰόμεϑα 
δεῖν πείϑεσϑαι, ταῖς δὲ συνϑήκαις ἀναγκαῖον. Εἶτα ὅτι τοῦ 
δικαίου ἐστὶ βραβευτὴς ὁ δικαστής οὔκουν τοῦτο σκεπτέον, 
ἀλλ᾽ ὡς δικαιότερον. Καὶ τὸ μὲν δίκαιον οὐκ ἔστιν µετα- 

, 3 59 3 ΄ ν΄ Ὁὁ 5 , ι ρ 3 

στρέψαι οὔτ᾽ ἀπάτῃ οὔτ᾽ ἀνάγκῃ (πεφυκὸς γάρ ἐστιν), ουν- 
ϑῆκαι δὲ γίγνονται καὶ ἐξαπατηϑέντων καὶ ἀναγκασϑέντων. 
Πρὸς δὲ τούτοις σκοπεῖν εἰ ἐναντία ἐστί τινι τῶν γεγραμ- 


ΑΛ 


µένων νόμων ἢ τῶν κοινῶν, καὶ τῶν γεγραμμένων ἢ τοῖς 
οἰκείοις ἢ τοῖς ἀλλοτρίοις, ἔπειτα εἰ ἢ ἄλλαις συνϑήκαις 
ὑστέραις ἢ προτέραις' αἱ γὰρ ὕστεραι κύριαι, ἢ αἱ πρότεραι 
ὀρϑαί, αἱ δ᾽ ὕστεραι ἠπατήκασιν, ὁποτέρως ἂν ᾗ χρήσιμον. 
"Ειι δὲ τὸ συμφέρον ὁρᾶν, εἴ που ἐναντιοῦται τοῖς κριταῖς, 
καὶ ὅσα ἄλλα τοιαῦτα᾽ καὶ γὰρ ταῦτα εὐδεώρητα ὁμοίως. 

Αἱ δὲ βάσανοι μαρτυρίαι τινές εἶοιν, ἔχειν δὲ δοκοῦσι 


τὸ πιστόν, ὅτι ἀνάγκη τις πρόσεστιν. Οὔκουν χαλεπὸν οὐδὲ 


. - ι4 ε ῤ 
περὶ τούτων εἰπεῖν τὰ ἐνδεχόμενα, ἐξ ὧν ἐάν τε ὑπάρχω- 
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᾿Αχόμη δὲ αἱ περισσότεραι θεληματικαὶ συναλλαγαὶ µε- 
ταξὺ τῶν ἀνθρώπων γίνονται μὲ συµθόλαια. "ωστε, ὅταν τὰ 
συμδόλαια χάσουν τὸ χῦρος των, χαταργεῖται ἢ μεταξὺ τῶν 
ἀνθρώπων συναλλαγή. Βὔχολον δὲ εἶναι νὰ ἀντιληφθῇ κα- 
νεὶς καὶ τὰ ἄλλα ἐπιχειρήματα ποὺ ταιριάτουν εἰς τὴν ἄπο- 
ψιν αὐτήν. 

"Αν ὅμως τὰ συμδόλαια εἶναι δυσμενή γιὰ μᾶς καὶ εὐ- 
νοϊκὰ γιὰ τὸν ἀντίδικον, πρῶτα πρῶτα ταιριάζει νὰ µετα- 
χειρισθῇ κανεὶς ἐχεῖνα τὰ ἐπιχειρήματα ποὺ θὰ ἐχρησιμο- 
ποιοῦσε καὶ διὰ νὰ καταπολεμήση ἕνα νόμον δυσμενῆ πρὸς 
τὴν ἄποψίν του. θὰ ἰσχυρισθῇ, πράγματι, ὅτι, ἀφοῦ πολλὲς 
φορὲς γίνεται δεχτὸν ὅτι δὲν πρέπει νὰ συμμορφωνώμεθα 
μὲ ἐκείνους τοὺς νόμους ποὺ δὲν εἶναι ὀρθοὶ καὶ προέρχον- 
ται ἀπὸ σφάλμα τοῦ νομοθέτου, θὰ ἧτο ἄτοπον νὰ ὑποστη- 
ριχθῇ ὅτι πρέπει κανεὶς ἀπαραιτήτως νὰ τηρῇ τὰ συμβό- 
λαια ποὺ συνάπτονται κατ᾽ ἀνάλογον τρόπον. 

θὰ ἰσχυρισθῇ ἀκόμη ὅτι ἔργον τοῦ δικαστοῦ εἶναι νὰ 
ἐπιδραδεύη τὸ δίκαιον. Δὲν πρέπει λοιπὸν νὰ προσηλωθῇ 
εἰς τὸ συμβόλαιον, ἀλλὰ νὰ προσέξῃ ποῦ εὑρίσχεται τὸ δί- 
καιον. Ὅτι τὸ δίκαιον δὲν ἠμπορεῖ νὰ τὸ µεταθάλη κανεὶς 
οὔτε μὲ δόλον, οὔτε μὲ βίαν, διότι τοῦτο στηρίζεται ἐπάνω 
εἰς τὴν φύσιν. 

Μερικὰ ὅμως συμθόλαια ἐπιτυγχάνεται νὰ συναρθοῦν, 
διότι τὸ ἓν μέρος μετεχειρίσθη δόλον ἢ βίαν. Πρέπει ἀκόμη 
νὰ ἐξετάζωμεν ἂν τὰ συμβόλαια εἶναι ἀντίθετα πρὸς κάποιον 
θετὸν ἢ φυσικὸν νόμον, καὶ πάλιν, ἐὰν περὶ παραβάσεως θε- 
τοῦ νόμου πρόκειται, ἂν εἶναι ἀντίθετα πρὸς νόμον ἡμεδα- 
πὸν ἢ ἀλλοδαπόν. Επίσης δὲ ἂν εἶναι ἀντίθετα πρὸς ἄλλα 
προγενέστερα ἢ μεταγενέστερα συμβόλαια. ᾿Βπὶ τοῦ σημείου 
δὲ τούτου θὰ ὑποστηρίξωμεν ἢ ὅτι τὰ νεώτερα συμβόλαια εἷ- 
ναι ἔγκυρα, ἣ ὅτι τὰ παλαιότερα εἶναι ὀρθά, τὰ δὲ νεώτερα 
δολίως κατηρτίσθησαν. Θὰ ἰσχυρισθῶμεν δὲ τὸ πρῶτον ἢ τὸ 
δεύτερον ἀναλόγως πρὸς τὸ συμφέρον τῆς ὑποθέσεώς μας. 
Πρέπει ἀχόμη νὰ ἐξετάζωμεν ἂν τὸ συμβόλαιον καθ᾽ οἰονδή- 
ποτε τρόπον ἀντιτίθεται πρὸς τὸ συμφέρον τῶν δικαστῶν, 
καθὼς χαὶ ὅλας τὰς ἄλλας περιπτώσεις αὐτοῦ τοῦ εἴδους. 
“Όλα δὲ αὐτὰ εἶναι εὔχολον γὰ τὰ προσέξωμεν ἐνεργοῦντες 
κατὰ παρόμοιον τρόπον. 

Αἱ καταθέσεις ποὺ λαμθάνονται μὲ βασανιστήρια εἶναι 
ἕνα εἶδος μαρτυρίας, κατὰ τοῦτο δὲ θεωροῦνται ἀξιόπιστοι, 
διότι δίδονται κατόπιν ἐξαναγκασμοῦ. Δὲν εἶναι λοιπὸν δύσ- 
χολον νὰ ἐκθέσῃ κανεὶς καὶ σχετικῷς πρὸς αὐτὰς τὰ χατάλ- 
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σιν οἰκεῖαι αὔξειν ἔστιν, ὅτι ἀληϑεῖς μόναι τῶν μαρτυριῶν 


1371 α εἰσὶν αὗται. ᾿ Εάν τε ὑπεναντίαι ὦσι καὶ μετὰ τοῦ ἄμφισβη- 


10 


15 


τοῦντος, διαλύοι ἄν τις τἀληϑῆ λέγων καϑ᾽ ὅλου τοῦ γέ- 
νους τῶν βασάνων᾽ οὐδὲν γὰρ ἧττον ἀναγκαζόμενοι τὰ 
ψευδῆ λέγουσιν ἢ τἀληϑῆ, καὶ διακαρτεροῦντες μὴ λέγειν 
τἀληϑῆ, καὶ ῥᾳδίως καταψευδόμενοι ὡς παυσόμενοι ϑᾶτ- 
τον. Δεῖ δὲ ἔχειν ἐπαναφέρειν ἐπὶ τοιαῦτα γεγενημένα πα- 
ραδείγματα ἃ ἴσασιν οἱ κρίνοντες. [4εἳ δὲ λέγειν ὡς οὔκ 
εἰσὶν ἀληϑεῖς αἱ βάσανοι' πολλοὶ μὲν γην παχύφρονες 
οἱ καὶ λιϑόδερμοι καὶ ταῖς ψυχαῖς ὄντες δυνατοὶ γενναίως 
ἐγκαοτεροῦσι ταῖς ἀνάγκαις, οἱ δὲ δειλοὶ καὶ εὐλαβεῖς πρὸ 
τοῦ τὰς ἀνάγκας ἰδεῖν αὐτῶν καταϑαρροῦσιν, ὥστε οὖδέν 
ἔστι πιστὸν ἐν βασάνοις.] 

Περὶ δ᾽ ὅρκων τετραχῶς ἔστι διελεῖν' ἢ γὰρ δίδωσι καὶ 
λαμβάνει, ἢ οὐδέτερον, ἢ τὸ μὲν τὸ δ᾽ οὔ, καὶ τούτων ἢ δί- 
δωσιν [μὲν] οὗ λαμβάνει δέ, ἢ λαμβάνει μὲν δίδωσιν δὲ οὔ. 
"ἔτι ἄλλως παρὰ ταῦτα, εἶ ὁμώμοσται οὗτος ἢ ὕπ᾽ αὐτοῦ ἢ 
ὕπ᾽ ἐκείνου. Οὐ δίδωσιν μὲν οὖν, ὅτι δᾳδίως ἐπιορκοῦσιν, 
καὶ διότι ὅ μὲν ὁμόσας οὐκ ἀποδίδωσιν, τοὺς δὲ μὴ ὁμό- 
σαντος οἴεται καταδικάσει», [καὶ] ὧς οὗτος ὅ κίνδυνος 
κρείττων ὅ ἓν τοῖς δικασιαῖς' τοῖς μὲν γὰρ πιστεύει τῷ δ' 


οὔ. Οὐ λαμβάνει δ', ὅτι ἀντὶ χρημάτων ὅρκος, καὶ ὅτι εἰ ἣν 
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ληλα ἐπιχειρήματα καὶ μ᾽ αὐτά, ἂν μὲν αἱ καταθέσεις αὖ- 
ται μᾶς εἶναι εὐνοϊκαί, νὰ ἐνισχύσωμεν τὸ κῦρος των. Πρὸς 
τοῦτο θὰ ἐπιμείνωμεν ἐπὶ τοῦ σημείου ὅτι αὐταὶ εἶναι αἱ μό- 
ναι ἀληθιναὶ μαρτυρίαι. Ἂν ὅμως μᾶς εἶναι δυσμενεῖς καὶ 
εὐνοοῦν τὸν ἀντίδικόν µας, ἡμποροῦμεν νὰ καταρρίψωμεν τὴν 
ἀξιοπιστίαν των χατχφερόμενοι ἐναντίον αὐτοῦ τούτου τοῦ 
συστήματος τῆς λήψεως μαρτυριῶν κατόπιν βασανιστηρίων. 
Καὶ πράγματι, θὰ ἰσχυρισθῶμεν ὅτι μὲ τὸ νὰ ὑποδάλλωνται 
εἰς βασανιστήρια εἶναι ἐξ ἴσου ἐνδεχόμενον νὰ εἴπουν τὴν 
ἀλήθειαν ὴ νὰ ψευσθοῦν καὶ ὅτι εἴτε ἠμποροῦν νὰ κάμουν 
κουράγιο ἕως τὸ τέλος χαὶ νὰ μὴ καταθέσουν τὴν ἀλήθειαν, 
εἴτε ἀκόμη νὰ εἴπουν εὔχολα εὔκολα μεριχὲς ψευτιές, διὰ 
νὰ ἀπχλλαγοῦν γρηγορώτερα ἀπὸ τὰ βασανιστήρια. Πρέπει 
δὲ νὰ ἔχωμεν πρόχειρα ἀνάλογα παραδείγματα, γνωστὰ εἰς 
τοὺς δικαστάς, καὶ νὰ τὰ ἐπικαλούμεθα καταλλήλως. [1ρέ- 
πει δὲ χυρίως νὰ λέγωμεν ὅτι αἱ καταθέσεις ποὺ λαμθάνου- 
ται κατόπιν βασανιστηρίων δὲν εἶναι ἀληθεῖς. Πράγματι, πολ- 
λοὶ ἄνθρωποι ἀναίσθητοι καὶ παχύδερμοι, καθὼς καὶ ὅσοι 
ἔχουν δυνατὴν ψυχήν, ὑπομένουν μὲ γενναιότητα τὰ βασανι- 
στήρια, ἐνῷ οἱ δειλοὶ χαὶ οἱ συνεσταλμένοι χάνουν τὸ θάρ- 
ρος των πρὶν ἀχόμη ἀντικρύσουν τὰ ὄργανα τοῦ ἐξαναγκα- 
σμοῦ. "ωστε τίποτε ἀπὸ ὅσα προέρχονται ἀπὸ βασανιστήρια 
δὲν εἶναι σωστὸ νὰ πιστεύωμεν]. 

Πρέπει νὰ διακρίνωμεν τέσσαρας περιπτώσεις σχετικὰ 
μὲ τοὺς ὄρχους. Δηλαχδὴ ἢ ὁ ἕνας διάδικος ἐπάγει ὅρκον εἰς 
τὸν ἄλλον, καὶ αὐτὸς τὸν δέχεται. Ἢ δὲν συμβαίνει οὔτε τὸ 
ἕνα οὔτε τὸ ἄλλο. Η συµθαίνει τὸ ἕνα, χωρὶς νὰ συμθαίνη 
τὸ ἄλλο, καὶ τότε ἢ ἐπάγει ὁ ἕνας τὸν ὅρκον, χωρὶς ὁ ἄλλος 
νὰ τὸν δέχεται, ἢ τοὐναντίον, δηλώνει ὁ ἕνας ὅτι δέχεται νὰ 
ἑρχισθῇ, ὁ ἀντίδικές του ὅμως δὲν τοῦ ἐπάγει ὅρκον. ᾿Βικτὲς 
δὲ αὐτῶν ὑπάρχει ἢ περίπτωσις τοῦ νὰ ἔχῃ ἤδη δοθῆ ὅρκος 
ἀπὸ τὸν ἕνα ἢ τὸν ἄλλον ἐκ τῶν διαδίκων. 

Ὅταν δὲν θέλωμεν νὰ ἐπαγάγωμεν ὅρκον, ἡμποροῦμεν 
νὰ ἰσχυρισθῶμεν ὅτι οἱ ἄνθρωποι εὔκολα ψευδορκοῦν καὶ 
ἀκόμη ὅτι, ἂν μὲν ὁ ἀντίδιχος πάρι] ὅρκον, δὲν θὰ καταδι- 
κασθῇ, ἐνῷ πιστεύει πὼς εἶναι δυνατὸν νὰ ἐπιτύχῃ τὴν κα- 
ταδίκην ἐκείνου ποὺ δὲν ὠρχίσθη καὶ προτιμᾷ νὰ ἐξαρ- 
τήση τὴν ὑπόθεσίν του ἀπὸ τοὺς δικαστάς, διότι ἔχει ἐμπι- 
στοσύνην εἰς αὐτούς, ὄχι ὅμως καὶ εἰς τὸν ἀντίδικόν του. 

᾿Εχεῖνος πάλιν ποὺ δὲν θέλει νὰ ἀποδεχθῇ τὸν ὅρκον 
ποὺ τοῦ ἔχει ἐπαχθῆ, ἠμπορεῖ νὰ ὑποστηρίξη ὅτι δὲν θέ-᾽ 


1604 ΑΡΙΣΤΟΤΕΛΟΥΣ 
φαῦλος, κατωμόσατο ἄν' κρεῖττον γὰρ ἂν ἕνεκά του φαῦλον 
εἶναι ἢ μηδενός᾽ ὀμόσας μὲν οὖν ἕξει, μὴ ὁμόσας δ᾽ οὔ 
οδιω: δὲ δι ἀρετὴν ἂν εἴη, ἀλλ᾽ οὐ δι᾽ ἐπιορκίαν τὸ μή. 
95 Καὶ τὸ τοῦ Ξενοφάνους ἁρμόττει, ὅτι οὐκ ἴση πρόκλησις. 
αὕτη ἀσεβεῖ πρὸς εὐσεβῆ, ἀλλ᾽ δμοία καὶ εἰ ἰσχυρὸς 
ἀσϑενῇ πατάξαι ἢ πληγῆναι προκαλέσαιτο. Εἰ δὲ λαμ- 
βάνει, ὅτι πιστεύει αὐτῷ, ἐκείνῳ δ᾽ οὔ, Καὶ τὸ τοῦ Ξενο- 
φάνους μεταστρέψαντα φατέον οὕτως ἴσον εἶναι ἂν ὁ μὲν 
30 ἀσεβὴς διδῷ, ὁ δ᾽ εὐσεβὴς ὀμνύῃ᾽ δεινόν τε τὸ μὴ ϑέλειν 
αὐτόν, ὑπὲρ ὧν ἐκείνους ἀξιοῖ ὀμόσαντας δικάζειν. Εἰ δὲ 
δίδωσιν, ὅτι εὐσεβὲς τὸ ϑέλειν τοῖς ϑεοῖς ἐπιτρέπειν, καὶ 
ὅτι οὐδὲν δεῖ αὐτὸν ἄλλων δικαστῶν δεῖσθαι' τούτῳ γὰρ 
δίδωσι κρίσιν. Καὶ ὅτι ἄτοπον τὸ μὴ ϑέλειν ὀμνύναι περὶ 
35» ὧν ἄλλους ἀξιοῦσιν ὀμνύναι. ᾿Επεὶ δὲ καϑ᾽ ἕκαστον δῆλον 
ὅπως λεκτέον, καὶ συνδυαζομένων πῶς λεκτέον δῆλον, οἷον 
εἰ αὐτὸς μὲν ϑέλει λαμβάνειν διδόναι δὲ μή, καὶ εἰ δίδωσι 
μὲν λαμβάνειν δὲ μὴ θέλει, καὶ εἰ λαμβάνειν καὶ διδόναι 


1377 8 ϑέλει εἴτε μηδέτερον' ἐκ γὰρ τῶν εἰρημένων ἀνάγκη συγκεῖ- 
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λει νὰ ὁρκισθῇ διὰ χρηματικὰ ζητήματα, ἐνῷ ἂν ἧτο φαῦ- 
λος, θὰ ἠμποροῦσε νὰ χερδίσῃ τὴν δίχην ὀρχιζόμενος. 
Διότι, ἂν κανεὶς εἶναι φαῦλος, φυσικὰ καλύτερον εἶναι νὰ 
ἔχη κέρδος ἀπὸ τὴν φλυλότητά του, παρὰ νὰ μὴ ἔχῃ. Καὶ 
ἂν μὲν ὁρκισθῇ, θὰ ἔχῃ κέρδος, ὄχι ὅμως καὶ ἂν δὲν ὁρκι- 
σθῇ. Καὶ ἔτσι ἢ μὴ ἀποδοχὴ τοῦ ὄρχου ἠμπορεῖ νὰ ἕρμη- 
νευθῇ ὡς ἔνδειξις χρηστότητος καὶ ὄχι ὡς φόθος διὰ τὰς 
συνεπείας μιᾶς ψευδορχίας. Καὶ ἐδῶ μπορεῖ κανεὶς ἐπικαί- 
ρως νὰ χρησιμοποιήσῃ τὰ λόγια τοῦ Ξενοφάνους, ὅτι ὅταν 
ἕνας ἀσεδὴς ἐπαγάγῃ ὄρχον εἰς τὸν εὐσεθῆ ἀντἰδικόν του, ἡ 
δίκη παύει νὰ διεξάγεται ἐπὶ ἴσοις ὅροις χαὶ ὁμοιάζει 
πρὸς τὴν πρόχλησιν ποὺ χάμνει ἕνας ρωμαλέος ἄνθρωπος 
πρὸς ἕνα καχεκτικόν, νὰ κτυπηθῇ μαζί του. 

᾿Εκεῖνος πάλιν ποὺ ἀποδέχεται τὸν ὅρκον ποὺ τοῦ ἔχει 
ἐπαχθῆ ἠμπορεῖ νὰ ὑποστηρίξῃ ὅτι ἔχει ἐμπιστοσύνην εἰς 
τὸν ἑαυτόν του χαὶ ὄχι εἰς τὸν ἀντίδικον. Μεταθάλλων δὲ 
τὰ λόγια τοῦ Ξενοφάνους ἠμπορεῖ νὰ εἴπη ὅτι ἢ δίκη διε- 
ξάγεται ὑπὸ ἴσους ὅρους, ὅταν ὁ εὐσεδὴς δέχεται καὶ δίδῃ 
τὸν ὅρχον ποὺ τοῦ ἐπήγαγεν ἕνας ἀσεθής. ᾿Ακόμη δὲ ἦμπο- 
ρεῖ νὰ προσθέσῃ ὅτι θὰ ἧτο παράλογον νὰ μὴ δέχεται νὰ 
ὀρχισθῇ αὐτός, ποὺ ἔχει τὴν ἀξίωσω διὰ τὴν ὑπόθεσίν του 
νὰ ἑρκισθοῦν πρῶτα οἱ δικασταὶ καὶ κατόπιν νὰ δικάσουν. 

᾿Εκεῖνος πάλιν ποὺ ἐπάγει ὅρκον ἡμπορεῖ νὰ ἰσχυρισθῇ 
ὅτι εἶναι πρᾶξις εὐσεθείας τὸ νὰ ἀναθέτη εἰς τὴν ἐπίκλησιν 
τῶν θεῶν τὴν λύσιν τῆς διαφορᾶς καὶ ὅτι ὃ ἀντίδικός του 
δὲν χρειάζεται ἄλλους δικαστάς, ἀφοῦ εἰς αὐτὸν τὸν ἴδιον 
ἀνατίθεται ἡ κρίσις τῆς ὑποθέσεως. Καὶ ὅτι εἶναι ἄτοπον 
νὰ μὴ θέλῃ νὰ ὁρκισθῇ, ἐνῷ ἔχει τὴν ἀξίωσιν διὰ τὴν ἰδίαν 
ὑπόθεσιν νὰ ὁρκισθοῦν ἄλλοι. 

᾿Αφοῦ δὲ ἐξεχαθαρίσαμεν τὶ πρέπει νὰ ὑποστηριχθῆ εἰς 
τὴν κάθε μίαν ἀπὸ τὰς περιπτώσεις ποὺ ἐξετέθησαν ἀνωτέ- 
ρω, εἶναι φανερὸν τὶ πρέπει νὰ ὑποστηριχθῇ ὅταν συνδυα- 
σθοῦν περισσότεραι τῆς μιᾶς περιπτώσεις, ὅπως, ἐπὶ παρα- 
δείγματι, ὅταν δέχεται μὲν ὁ ἕνας διάδιχος νὰ δώση ὅρκον, 
ἀλλὰ δὲν θέλῃ καὶ νὰ ἐπαγάγῃ εἰς τὸν ἀντίδικόν του, ἢ ἐπάγη 
μέν, ἀλλὰ δὲν θέλῃ νὰ δώση τὸν ὅρκον ποὺ τοῦ ἐπήγαγεν ὁ 
ἀντίδικος, ἢ ὅταν θέλῃ καὶ νὰ δώσῃ καὶ νὰ ἐπαγάγῃ, ἢ τέ- 
λος ὅταν δὲν θέλῃ οὔτε τὸ ἕνα οὔτε τὸ ἄλλο. Πράγματι, ὅλοι 
αὐτοὶ οἱ συνδυασμοὶ γίνονται κατ ἀνάγκην ἀπὸ τὰς περι- 
πτώσεις ποὺ ἐξητάσθησαν ἀνωτέρω μεμονωμέναι. Ὥστε καὶ 
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οϑαι, ὥστε καὶ τοὺς λόγους συγκεῖσϑαι ἐκ τῶν εἰρημένων. 
᾿Εὰν δὲ ᾖ γεγενημένος ὗπ᾽ αὐτοῦ καὶ ἐναντίος, ὅτι οὔκ 
ἐπιορχκία' ἑκούσιον γὰρ τὸ ἀδικεῖν, τὸ δ᾽ ἐπιορκεῖν ἀδικεῖν 
ἐσιί, τὰ δὲ βίᾳ καὶ ἀπάτῃ ἀκούσια. ᾿Ενταῦϑα οὖν συνακτέον 
καὶ τὸ ἐπιορκεῖν, ὅτι ἔστι τὸ τῇ διανοίᾳ ἀλλ᾽ οὗ τῷ στό- 

9 ο . «- 3 ΄ 5ςε ΄ 1.2 Ζ 
ματι. ᾿ Κὰν δὲ τῷ ἀντιδίκῳ ἢ ὑπεναντίος καὶ ὁμωμοσμένος, 
ὅτι πάντα ἀναιρεῖ μὴ ἐμμένων οἷς ὤμοσεν διὰ γὰρ τοῦτο 

- -- » , ε ο 4 3 - 
καὶ τοῖς νόμοις χρῶνται ὀμόσαντες. Καὶ ὑμᾶς μὲν ἀξιοῦσιν 
ἐμωένειν οἷς ὀμόσαντες δικάζειε, αὐτοὶ δὲ οὐκ ἐμμένουσιν ; 
Καὶ ὅσα ἂν ἄλλα αὔξων τις εἴπειεν. [Περὶ μὲν οὖν τῶν 


» / [4 9 Ῥ - 
ἀτέχνων πίστεων εἰρήσϑω τοσαῦτα]. 
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τὰ σχετικὰ ἐπιχειρήματα θὰ συντεθοῦν ἀναγκαστικὰ ἀπὸ 
ὅσα ἤδη ἐξετέθησαν. 

"Αν τέλος ἔχῃ ἤδη δοθῆ ἕνας ὄρχος, ἀντίθετος πρὸς ὅσα 
τώρα ἰσχυρίζεται ὁ διάδικος ποὺ τὸν ἔδωσε, πρέπε: νὰ ὑπο- 
στηρίξη ὅτι δὲν πρόχειται περὶ ψευδορχίας. “Οτι δηλαδὴ τὰ 
ἀδικήματα εἶναι πράξεις ποὺ ἐκτελοῦνται ἑχουσίως καὶ ἢ 
ψευδορχία εἶναι ἀδίκημα. Δὲν ἠμποροῦμεν ὅμως νὰ θεωρή- 
σωµεν ὡς ἑχουσίαν πρᾶξιν (καὶ ἑπομένως ὡς ἀδίχημα) ἐκεί- 
νην ποὺ ὀφείλεται εἰς τὴν βίαν ἢ εἰς τὸν δόλον. 

Πρέπει λοιπόν, εἰς τὸ σημεῖον αὐτό, νὰ συμπεράνωμεν 
ὅτι, διὰ νὰ ὑπάρξῃ ψευδορκία, ἐξετάζεται ἡ πρόθεσις καὶ 
ὄχι τὰ λόγια ποὺ ἐξεστομίσθησαν. Αν ὅμως, ἀπ᾿ ἐναντίας, 
ὁ προηγούμενος ὅρκος ἔχη δοθῆ ἀπὸ τὸν ἀντίδικον καὶ εἶναι 
δυσμενὴς πρὸς αὐτόν, πρέπει νὰ ὑποστηρίξωμεν ὅτι ὅποιος 
δὲν ἀναγνωρίζει ἐχεῖνα ποὺ μὲ ὅρκον ἐθεθαίωσεν, ἀνατρέπει 
τὸ σύμπαν. Καὶ γι᾿ αὐτὸ ἐκεῖνοι ποὺ ἐφαρμόζουν τοὺς νό- 
μους, προηγουμένως ὁρκίζονται. «Π]ῶς λοιπὸν ἔχουν ἀπὸ σᾶς 
τοὺς δικαστὰς τὴν ἀξίωσιν νὰ τηρῆσετε τὸν ὄρχον σας χατὰ 
τὴν ἐκτέλεσιν τῶν δικαστικῶν σας ἔργων, ἐνῷ αὐτοὶ δὲν τη- 
ροῦν τὸν ἰδικόν των ;» ᾿Ημπορεῖ δὲ νὰ παρατάξη κανεὶς καὶ 
ἄλλα ἐπιχειρήματα. διὰ νὰ ἐξάρῃ τὸ κῦρος τοῦ δοθέντος 
ὅρχου. 

Αὐτὰ εἴχομεν νὰ ἐκθέσωμεν περὶ τῶν ἀτέχνων ἀποδείξεων. 


ΑΡΙΣΤΟΤΕΛΗΣ 
οηποοική 
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1. Εκ τίνων μὲν οὖν δεῖ καὶ προτρέπειν καὶ ἀποτρέπειν 

καὶ ἐπαινεῖν καὶ ψέγειν καὶ κατηγορεῖν καὶ ἀπολογεῖσῦαε, 

15 καὶ ποῖαι δόξαι καὶ προτάσεις χρήσιμοι πρὸς τὰς τούτων 
πίστεις, ταῦτ᾽ ἐστίν" περὶ γὰρ τούτων καὶ ἐκ τούτων τὰ ἕν- 
ϑυμήματα ὣς περὶ ἕκαστον εἰπεῖν ἰδίᾳ τὸ γένος τῶν λόγων. 
"Επεὶ δὲ ἕνεκα κρίσεώς ἐστιν ἢ δητορική (καὶ γὰρ τὰς συμ- 
βουλὰς κρίνουσι καὶ ἡ δίκη κρίσις ἐστίν), ἀνάγκη μὴ μό- 
90 νον πρὸς τὸν λόγον ὁρᾶν, ὅπως ἀποδεικτικὸς ἔσται καὶ σι» 
στός, ἀλλὰ καὶ αὑτὸν ποιόν τινα καὶ τὸν κριτὴν κατασκευά- 
ζειν πολὺ γὰρ διαφέρει πρὸς πίστιν, μάλιστα μὲν ἓν ταῖς 
συμβουλαῖς, εἶτα καὶ ἐν ταῖς δίκαις, τό τε ποιόν τινα φαί- 
νεσθαι τὸν λέγοντα καὶ τὸ πρὸς αὑτοὺς ὑπολαμβάνειν πως 

95 διακεῖσθαι αὐτόν, πρὸς δὲ τούτοις ἐὰν καὶ αὐτοὶ διακείμε- 
νοί πως τυγχάνωσιν. Τὸ μὲν οὖν ποιόν τινα φαίνεσϑαι τὸν 
λέγοντα χρησιμώτερον εἷς τὰς συμβουλάς ἐστιν, τὸ δὲ διακεῖ- 
σθαί πως τὸν ἀκροατὴν εἰς τὰς δίκας οὗ γὰρ ταὐτὰ 
φαίνεται φιλοῦσι καὶ μισοῦσιν, οὐδ᾽ ὀργιζομένοις καὶ πράως 
1318 α ἔχουσιν, ἀλλ᾽ ἢ τὸ παράπαν ἕτερα ἢ κατὰ μέγεϑος ἕτερα" τῷ 
μὲν γὰρ φιλοῦντι, περὶ οὗ ποιεῖται τὴν κρίσιν, ἢ οὔκ ἆδι- 
κεῖν ἢ μικρὰ δοκεῖ ἀδικεῖν, τῷ δὲ μισοῦντι τοὐναντίον' 
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καὶ τῷ μὲν ἐπιϑυμοῦντι καὶ εὐέλπιδι ὄντι, ἐὰν ᾗ τὸ ἑσόμε- 
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Αὐτὰ λοιπὸν εἶναι τὰ ἐπιχειρήματα ποὺ πρέπει νὰ µετα- 
χειριζώμεθα διὰ νὰ προτρέψωμεν ἢ νὰ ἀποτρέφωμεν, νὰ 
ἐπαινέσωμεν ἢ νὰ ψέξωμεν, νὰ κατηγορήσωμεν ἢ νὰ ἀπολο- 
γηθῶμεν. Καὶ αὐταὶ εἶναι αἱ γνῶμαι καὶ αἱ προτάσεις ποὺ 
χρησιμεύουν διὰ νὰ ἀποδείξωμεν τοὺς λόγους µας. Πράγματι 
ἀπὸ αὐτὰ προέρχονται καὶ γύρω εἰς αὐτὰ περιστρέφονται 
τὰ ἐνθυμήματα καὶ τὸ καθ ἕνα ἰδιαιτέρως ἀπὸ τὰ εἴδη τοῦ 
ρητορικοῦ λόγου. ᾿Επειδὴ ὅμως ἀντικείμενον τῆς ρητορι- 
κῆς εἶναι πάντοτε χάποια χρίσις (καὶ πράγματι καὶ αἱ συμ.- 
βουλαὶ τοῦ πολιτικοῦ ρήτορος κρίνονται καὶ κάθε δικαστικὴ 
ὑπόθεσις προκαλεῖ μίαν κρίσιν) κατ ἀνάγκην πρέπει ὁ ρή- 
τωρ νὰ μὴ ἀποθλέπη, μόνον πρὸς τὸ περιεχόμενον τοῦ λόγου 
του, πῶς δηλ. τοῦτο θὰ εἶναι πλῆρες ἀποδείξεων καὶ πει- 
στικόν, ἀλλὰ νὰ ἐμφανίζῃ καὶ τὸν ἴδιον τὸν ἑαυτόν του καὶ 
νὰ προδιαθέτῃ καὶ τὸν διχαστὴν κατὰ κάποιον κατάλληλον 
τρόπον. Πράγματι πολὺ διαφέρει ἡ πειστιχότης, κυρίως μὲν 
εἰς τοὺς πολιτικοὺς λόγους, ἔπειτα δὲ καὶ εἰς τοὺς διχανι- 
κούς, ἀναλόγως τοῦ ἂν ὁ ρήτωρ ἐμφανίζεται ὅτι ἔχει ὥρι- 
σμένας ἰδιότητας καὶ πιστεύεται ὅτι διάχειται πρὸς τὸ ἆχκρο- 
ατήριόν του καθ᾽ ὡρισμένον τρόπον, ἀκόμη δὲ καὶ ἀναλό- 
γως τῆς διαθέσεως τοῦ ἀκροατηρίου πρὸς τὸν ρήτορα. Καὶ 
τὸ νὰ ἐμφανίζεται μὲν ὁ ρήτωρ ὅτι ἔχει κάποια ὡρισμένα 
προσόντα εἶναι χρησιμώτερον εἰς τοὺς πολιτικοὺς λόγους, ἡ 
δὲ διάθεσις τοῦ ἀκροατηρίου πρὸς τὸν ρήτορα εἰς τοὺς δικα- 
νικούς. Πράγματι δὲν βλέπουν τὰς διαφόρους ὑποθέσεις μὲ 
τὴν ἰδίαν ὄψιν ἐχεῖνοι ποὺ ἀγαποῦν καὶ ἐκεῖνοι ποὺ μισοῦν 
οὔτε ἐκεῖνοι ποὺ εἶναι θυμωμένοι καὶ ἐκεῖνοι ποὺ εἶναι ἥρε- 
μοι, ἀλλὰ ἡ κρίσις των εἶναι ἢ ἐντελῶς διαφορετικὴ ἢ πάν- 
τως διαφέρει ποσοτιχ.'. 

Διότι ἐκεῖνος ποὺ ἀγαπᾶ τὸν ὑπόδικον ἢ θὰ θεωρήση ὅτι 
δὲν ὑπέπεσε χαθόλου εἰς ἀλίχημα ἢ ὅτι ὑπέπεσεν εἰς μικρὸν 
ἀδίχημα᾽ ἐκεῖνος ὅμως ποὺ μισεῖ θὰ κρίνῃ ἀντιθέτως. Καὶ 

πάλιν, ἐκεῖνος μὲν ποὺ ἐπιθυμεῖ καὶ ἐλπίζει ὅτι πρόκειται 
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νον ἡδύ, καὶ ἔσεσϑαι καὶ ἀγαθὸν ἔσεσθαι φαίνεται, τῷ δ᾽ 
ἀπαϑεῖ καὶ δυσχεραίνοντι τοὐναντίον. 

Τοῦ μὲν οὖν αὐτοὺς εἶναι πιστοὺς τοὺς λέγοντας τρία 
ἐστὶ τὰ αἴτια" τοσαῦτα γάρ ἔστι δι᾽ ἃ πιστεύομεν ἔξω τῶν 
ἀποδείξεων. "ἔστι δὲ ταῦτα φρόνησις καὶ ἀρετὴ καὶ εὔνοια' 
διαψεύδονται γὰρ περὶ ὧν λέγουσιν ἢ συμβουλεύουσιν ἢ δι 
ἅπαντα ταῦτα ἢ διὰ τούτων τι ἢ γὰρ δι᾽ ἀφροσύνην οὖκ 
ὀρϑῶς δοξάζουσιν, ἢ δοξάζοντες ὀρθῶς διὰ μοχϑηρίαν οὗ 


τὰ δοκοῦντα λέγουσιν, ἢ φρόνιμοι μὲν καὶ ἐπιεικεῖς εἰσὶν 


ἀλλ᾽ οὐκ εὖνοι, διόπερ ἐνδέχεται μὴ τὰ βέλτιστα συμβου- 
λεύειν γιγνώσκοντας. Καὶ παρὰ ταῦτα οὐδέν. ᾿Ανάγκη ἄρα 
τὸν ἅπαντα δοκοῦντα ταῦτ᾽ ἔχειν εἶναι τοῖς ἀκροωμένοις 
πιστόν. Ὅθεν μὲν οὖν φρόνιμοι καὶ σπουδαῖοι φανεῖεν 
ἄν, ἐκ τῶν περὶ τὰς ἀρειὰς διῃρημένων ληπτέον' ἐκ γὰρ 
τῶν αὐτῶν κἂν ἕτερόν τις κἂν ἑαυτὸν κατασκευάσειε τοι- 
οὔτον' περὶ δ᾽ εὐνοίας καὶ φιλίας ἐν τοῖς περὶ τὰ πάθη λε- 
κτέον᾽ ἔστι δὲ τὰ πάθη δι᾽ ὅσα μεταβάλλοντες διαφέρου- 
σι πρὸς τὰς κρίσεις, οἷς ἕπεται λύπη καὶ ἡδονή, οἷον ὁρ- 
γὴ ἔλεος φόβος καὶ ὅσα ἄλλα τοιαῦτα, καὶ τὰ τούτοις ἕναν- 
τία. Δεῖ δὲ διαιρεῖν περὶ ἕκαστον εἰς τρία, λέγω δ᾽ οἷον 
περὶ ὀργῆς, πῶς τε διακείμενοι ὀργίλοι εἰσί, καὶ τίσιν εἰώ- 
ϑασιν ὀργίζεσθαι, καὶ ἐπὶ ποίοις' εἰ γὰρ τὸ μὲν ἓν ἢ τὰ 
δύο ἔχοιμεν τούτων. ἅπαντα δὲ μή. ἀδύνατον ἂν εἴη τὴν ὃρ- 


γὴν ἐμποιεῖν᾽ ὁμοίως δὲ καὶ ἐπὶ τῶν ἄλλων. "Ώσπερ οὖν 


1. Βιθλἰον Α΄ κεφ. 9. 

9. Τὴν ἁπαρίθμησιν τῶν παθῶν κάμνει ὁ ᾿Αριστοτέλης εἰς τὰ 
«Ἠθικὰ Νικομάχεια», βιθλ. Β’ κεφ δ. Εἶναι δὲ αὐτὰ ὁ πόθος, ἡ ὁρ- 
γή, ὃ φόδος, τὸ θάρρος, ἡ ζηλοτυπία, ἢ εὔνοια, Ἡ φιλία, τὸ μῖσος, ὃ 
φθόνος, ὅ ζῆλος, ὃ οἶκτος καὶ μὲ μίαν λέξιν χάθα τι ποὺ συνοδεύσται 
ἁπὸ αὐχάριστον ἢ δυσάρεστον συναίσθημα. 
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νὰ ἐπέλθουν ὡρισμένα εὐχάριστα γεγονότα, ὅταν ἀχούῃ τὸν 
πολιτικὸν ρήτορα νὰ κάμνῃ σχετικὴν πρότασιν, νομίζει ὅτι 
πράγματι θὰ συμθοῦν ὅσα ὁ ρήτωρ προτείνει καὶ θὰ βγοῦν σὲ 
καλό. Ὁ ἀδιάφορος ὅμως καὶ ἐκεῖνος ποὺ μὲ δυσφορίαν θὰ 
ἰδῇ τὴν πραγματοποίησίν των, θὰ σχηματίσῃ τὴν ἀντίθετον 
κρίσιν 

Τρία εἶναι τὰ αἴτια ποὺ κάμνουν ἀξιοπίστους τοὺς ρή- 
τορας, διότι τρεῖς εἶναι καὶ οἱ λόγοι ποὺ μᾶς κάμνουν νὰ 
πιστεύωμεν ἀνεξάρτητα ἀπὸ τὰς ἀποδείξεις ποὺ ὑπάρχουν 
περὶ τῆς ὑποθέσεως. Είναι δὲ αὐτὰ ἡ φρόνησις, ἡ ἀρετὴ καὶ 
ἡ εὐνοϊκὴ διάθεσις τοῦ ρήτορος πρὸς τοὺς ἀκροατάς του. 
Πραγματικὰ ἀπομακρύνεται κανεὶς ἀπὸ τὴν ἀλήθειαν ἐν σχέ- 
σει πρὸς τὸ θέμα τοῦ λόγου του ἢ τῆς συμθουλῆς του, εἶτε κ 
διότι τοῦ λείπουν καὶ τὰ τρία αὐτὰ εἶτε καὶ μόνον ἕνα ἀπ᾿ 
αὐτά. Ληλαδὴ ἢ ὁ ρήτωρ δὲν ἔχει ὀρθὴν γνώμην ἐπειδὴ 
εἶναι ἀνόητος ἢ ἐνῷ ἔχει ὀρθὴν γνώμην λέγει τὰ ἀντίθε- 
τα ἀπὸ ὅσα πιστεύει ἐπειδὴ εἶναι μοχθηρὸς ἢ τέλος εἶναι 
καὶ φρόνιμος καὶ ἐνάρετος, ἀλλὰ δὲν θέλει τὸ καλὸ τῶν 
ἀκροατῶν του καὶ τότε εἶναι ἐνδεχόμενο νὰ μὴ δίδῃ τὴν ὁρ- 
θοτέραν συμβουλήν, ἐνῷ τὴν ξέρει. Εκτὸς αὐτῶν τῶν τριῶν 
δὲν ὑπάρχει τίποτε ἄλλο. Κατ ἀνάγχην λοιπὸν ἐχεῖνος ποὺ 
θεωρεῖται ὅτι ἔχει καὶ τὰ τρία αὐτὰ προσόντα θὰ εἶναι πι- 
στευτὸς ἀπὸ τὸ ἀκροατήριόν του. “Επομένως τὰ ἐπιχειρήμα- 
τα ποὺ θὰ ἐμφανίσουν τὸν ρήτορα ὡς φρόνιμον καὶ ἐνάρετον 
πρέπει νὰ τὰ ἀρυώμεθα ἀπὸ ὅσα ἐλέχθησαν ἤδη ' περὶ τῶν 
ἀρετῶν' διότι μὲ τὰ ἐπιχειρήματα αὐτὰ ἠμπορεῖ χανεὶς 
εἴτε τοὺς ἄλλους εἴτε τὸν ἑαυτόν του νὰ παρουσιάση ὡς 
ἐνάρετον. Τώρα δὲ πρέπει νὰ ὁμιλήσωμεν περὶ εὐνοίας καὶ 
φιλίας καὶ γενικὰ περὶ τῶν παθῶν. Πάθη εἶναι ἐχεῖνα ποὺ 
ἀλλάσσουν τὴν ψυχικήν μας χατάστασιν καὶ προκαλοῦν δια- 
φορὰν εἰς τὰς κρίσεις µας. συνοδεύονται δὲ ἀπὸ δυσάρε- 
στον ἢ εὐχάριστον συναίσθημα. Ἔτσι ἢ ὀργή, ὁ οἶκτος ὁ 
φόβος καὶ ὅσαι ἄλλαι καταστάσεις ἀνήκουν εἰς τὴν ἰδίαν 
κατηγορίαν καθὼς καὶ τὰ ἀντίθετά των, εἶναι πάθη”. Πρέ- 
πει δὲ σχετιχὰ πρὸς κάθε πάθος νὰ κάμωμεν τρεῖς διαχρί- 
σεις. Μὲ αὐτὸ ἐννοῷ νὰ ἐξετάσωμεν ὅταν π χ. πραγματευώ- 
μεθα περὶ τῆς ὀργῆς καὶ εἰς ποίαν ψυχικὴν κατάστασιν εὖ- 
ρίσκονται οἱ ὠργισμένοι ἄνθρωποι καὶ ἐναντίον ποίων συνή- 
θως ὀργίζονται καὶ διὰ ποίους λόγους. Διότι πράγματι, ἐὰν 
γνωρίζωμεν μόνον τὸ ἕνα ἢ τὰ δύο, ὄχι ὅμως τὸ σύνολον ἀπὸ 
αὐτὰ τὰ στοιχεῖα, εἶναι ἀδύνατον νὰ προχαλέσωμεν τὴν ὀρ: 
γῆν. Τὸ ἴδιο δὲ πρέπει νὰ ἐξετάσωμεν καὶ σχετικὰ πρὸς ὅλα 
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καὶ ἐπὶ τῶν προειρηµένων διεγράψαμεν τὰς προτάσεις, οὔ- 


τω καὶ περὶ τούτων ποιήσομεν καὶ διέλωαεν τὸν εἰρηιιέ- 


80 νο» τρόπο». 


56 


2. "ἔστω δὴ ὀργὴ ὄρεξις μετὰ λύπης τιμωρίας φαινοιιέ- 
νης διὰ φαινομένην ὀλιγιορίαν τῶν εἰς αὐτὸν ἢ τῶν αὐτοῦ, 
τοῦ ὀλιγωρεῖν μὴ προσήκοντος. Εἰ δὴ τοῦτ᾽ ἐστὶν ἡ ὀργή, 
ἀνάγκη τὸν ὀργιζόμενον ὀργίξεσϑαι ἀεὶ τῶν καϑ᾽ ἕκαστόν 


τινι, οἷον Κλέωνι ἀλλ᾽ οὐκ ἀνϑρώπῳ, καὶ ὅτι αὐτὸν ἢ τῶν 


1318» αὑτοῦ τι πεποίηκεν ἢ ἤμελλεν, καὶ πάσῃ ὀργῇ ἔπεσθαί τινα 


10 


15 


ἡδονὴν τὴν ἀπὸ τῆς ἐλπίδος τοῦ τικωρήσασθαι ἡδὺ μὲν 
γὰρ τὸ οἴεσϑαι τεύξεσθαι ὧν ἐφίεται, οὐδεὶς δὲ τῶν φαι- 
νόμένοον ἀδυνάτων ἐφίεται αὑτῷ, ὃ δὲ ὀργιζόμενος ἐφίεται 


δυνατῶν αὐτῷ. Διὸ καλῶς εἴρηται περὶ ϑυμοῦ 


ὅς τε πολὺ γλυκίων μέλιτος καταλδιβομένοιο 


ἀνδρῶν ἐν στήϑεσσιν ἀέξεται' 


ἀκολουϑεῖ γὰρ καὶ ἡδονή τις διά τε τοῦτο καὶ διότι διατρί- 
βουσιν ἓν τῷ τιμωρεῖοϑαι τῇ διανοίᾳ᾽ ἢ οὖν τόιε γινομένη 
φαντασία ἡδονὴν ἑαποιεῖ, ὥσπερ ἡ τῶν ἐνυπνίων. ᾿ Επεὶ 
δὲ ἢ ὀλιγωρία ἐστὶν ἐνέργεια δόξης περὶ τὸ μηδενὸς ἄξιον 
φαινόμενον" καὶ γὰρ τὰ κακὰ καὶ τἀγαϑὰ ἄξια οἰόμεϑα 
σπουδῆς εἶναι, καὶ τὰ συντείνοντα πρὸς αὐτά' ὅσα δὲ µη- 
δέν τι ἢ μικρόν, οὐδενὸς ἄξια ὑπολαμβάνομεν' τρία δ᾽ ἐστὶν 
εἴδη ὀλιγωρίας. καταφρόνησίς τε καὶ ἐπηρεασμὸς καὶ ὕβρις" 
ὅ τε γὰρ καταφρονῶν ὀλιγωρεῖ (ὅσα γὰρ οἴονται μηδενὸς 


1. "Ὁμήρου "Ἰλιὰς Σ 109-110 (μετάφρασις Πολυλά). 
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τὰ ἄλλα πάθη. Ὅπως λοιπὸν περιεγράψαμεν λεπτομερῶς τὰς 
προτάσεις ποὺ σχετίζονται μὲ ὅσα θέματα ἐξεθέσαμεν ἀνω- 
τέρω, ἔτσι καὶ τώρα περὶ τῶν παθῶν ἂς χάμωμεν τὰς δια- 
κρίσεις ποὺ εἴδαμε ὅτι πρέπει νὰ γίνουν. 


2. ΠΕΡΙ ΤΗΣ ΟΡΓΗΣ 


Ας δεχθῶμεν ὅτι ὀργὴ εἶναι ἡ ἀνάμικτος μετὰ λύ- 
πης ἐπιθυμία νὰ ἐκδικηθῶμεν φανερὰ ὡρισμένον πρόσωπον, 
διότι τοῦτο ἐξεδήλωσε περιφρόνησιν ἀπεναντί μας ἢ ἀπέ- 
ναντι πραγμάτων ποὺ σχετίζονται πρὸς ἡμᾶς, ἐνῶ δὲν 
ἔπρεπε. Ἂν ὅμως αὐτὸ τὸ πρᾶγμα εἶναι ἡ ὀργή. τότε, κατ᾽ 
ἀνάγκην. ἐκεῖνος ποὺ ὀργίζεται, ὀργίζεται πάντοτε ἐναντίον 
ἑνὸς ὡρισμένου προσώπου, λόγου χάριν ἐναντίον τοῦ Κλέω- 
νος καὶ ὄχι γενικὰ ἐναντίον τοῦ ἀνθρώπου. ἢ δὲ ὀργή του 
“προέρχεται διότι ἐκεῖνος ποὺ τὴν ἐπροκάλεσε ἔκαμε ἢ 
ἐπρόχειτο νὰ κάιῃ κάτι κακὸν εἰς αὐτὸν ἢ εἰς τὰ πράγμα- 
τα ποὺ σχετίζονται μὲ αὐτόν καὶ κάθε ὀργὴ συνοδεύεται 
ἀπὸ κάποιαν ἡδονὴν ποὺ προέρχεται ἀπὸ τὴν ἐλπίδα τῆς 
ἐκδικήσεως. Διότι, ἀλήθεια, τὸ νὰ πιστεύωμεν ὅτι θὰ ἐπιτύ- 
χώμεν ἐκεῖνα ποὺ ἐπιθυμοῦμεν μᾶς προξενεῖ ἡδονήν. Ἔξ 
ἄλλου δὲ κανεὶς δὲν ἐπιθυμεῖ ἐχεῖνα ποὺ τοῦ φαίνονται 
ἀπραγματοποίητα: καὶ ἐκεῖνος δὲ ποὺ ὀργίζεται, ἐπιθυμεῖ 
πράγματα ποὺ ἠμπορεῖ νὰ τὰ ἐπιτύχῃ. Καὶ γι αὐτὸ ὀρθῶς 
ἐλέχθη περὶ τοῦ θυμοῦ 


Ἥ χολή... 
Ποὺ μές στὰ στήθη χύνεται γλυκειὰ καὶ μελωμένη 


Συνοδεύεται δὲ ἀπὸ ὑδονὴν ἢ ὀργὴ ὄχι μόνον διὰ τὸν 
ἀνωτέρω λόγον ἀλλὰ καὶ διότι ὁ θυμωμένος ἀναπαριστᾶ 
μέσα στὸ μυαλό του τὴν ἐκδίκησιν. Αὐτὸ δὲ ποὺ φαντάζεται 
τότε δημιουργεῖ κάποιο εἶδος ἡδονῆς ἀνάλογον μὲ ἐκεῖνο 
ποὺ μᾶς προκαλοῦν τὰ ὄνειρα. 

Ἡ δὲ περιφρόνησις εἶναι τὸ ἀποτέλεσμα μιᾶς γνώμης 
ποὺ τείνει νὰ θεωρήσῃ ὅτι τὸ ἀντικείμενόν της δὲν ἔχει 
καμμίαν ἀξίαν. Διότι καὶ εἰς τὰ καλὰ καὶ εἰς τὰ χακὰ καὶ 
εἰς ὅσα σχετίζονται πρὸς αὐτά, ἀποδίδομεν πάντοτε κάποιαν 
σημασίαν. Δὲν θεωροῦμεν δὲ ἀξιόλογα μόνον ἐκεῖνα ποὺ 
εἶναι τιποτένια ἢ ἀσήμαντα. Υπάρχουν δὲ τρία εἴδη περι- 
φρονήσεως, ἢ καταφρόνησις, ἡ ἀντίδρασις καὶ ἢ προπδολή. 
Πράγματι ἐκεῖνος ποὺ καταφρονεῖ ἀλιαφορεῖ, διότι κατα- 
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ἄξια, τούτων καταφρονοῦσιν, τῶν δὲ μηδενὸς ἀξίων ὄλιγω- 
ροῦσιν) καὶ ὅ ἐπηρεάζων [φαίνεται καταφρονεῖν] ἔστιν γὰρ 
ὁ ἐπηρεασμὸς ἐμποδισμὸς ταῖς βουλήσεσιν μὴ ἵνα τι αὐτῷ 
20 ἀλλ᾽ ἵνα μὴ ἐκείνῳ. ᾿Επεὶ οὖν οὖχ ἵνα αὐτῷ τι, ὅλιγωρεῖ" 
δῆλον γὰρ ὅτι οὔτε βλάψειν ὑπολαμβάνει, ἑφοβεῖτο γὰρ ἂν 
καὶ οὐκ ὠλιγώρει, οὔτ᾽ ὠφελῆσαι ἂν οὐδὲν ἄξιον λόγου, 
ἐφρόντιζε γὰρ ἂν ὥστε φίλος εἶναι. Καὶ ὁ ὑβρίζων δὲ ὅλι- 
ρεῖ᾽ ἔστι γὰρ ὕβρις τὸ πράττειν καὶ λέγειν ἐφ οἷς αἰσχύνη 
95 ἐστὶν τῷ πάσχοντι, μὴ ἵνα τι γίγνηται αὐτῷ ἄλλο ἢ δει 
"ἐγένετο, ἀλλ᾽ ὅπως ἡσϑῇ᾽ οἱ γὰρ ἀντιποιοῦντες οὖχ ὕβρί- 
ζουσιν ἀλλὰ τιμωροῦνται. Αἴτιον δὲ τῆς ἡδονῆς τοῖς ὑβρί- 
ζουσιν, ὅτι οἴονται κακῶς δρῶντες αὐτοὺς ὑπερέχειν μᾶλλον. 
Διὸ οἱ νέοι καὶ οἳ πλούσιοι ὕβρισταί' ὑπερέχειν γὰρ οἷον- 
80 ται ὑβρίζοντες. Ὕβρεως δὲ ἀτιμία, ὁ δ᾽ ἀτιμάζων ὄλιγω- 
ρε" τὸ γὰρ μηδενὸς ἄξιον οὐδεμίαν ἔχει τιμήν, οὔτε ἆγα- 
ϑοῦ οὔτε κακοῦ. Διὸ λέγει ὀργιζόμενος ὁ ᾿ Αχιλλεὺς 
πα ἑλὼν γὰρ, ἔχει μα, 
καὶ 


ὥς εἴ τιν᾽ ἀτίμητον μετανάστην, 
ὧς διὰ ταῦτα ὀργιζόμενος. Προσήκει»ν δὲ οἴονται πολυωρεῖ- 
96 σϑαι ὑπὸ τῶν ἡττόνων κατὰ γένος, κατὰ δύναμιν, κατ ἄρε- 


13194 τήν, καὶ ὅλως ἐν ᾧ ἂν ταῦτα ὑπερέχῃ πολύ, οἷον ἓν χρήμα- 
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φρονεῖ κανεὶς ἐκεῖνα ποὺ θεωρεῖ ἀσήμαντα χαὶ αὐτὰ τὰ 
ἴδια προκαλοῦν καὶ τὴν ἀδιαφορίαν του. Καὶ ἐκεῖνος πάλι 
ποὺ ἀντιδρᾶ ἐκδηλώνει περιφρόνησιν, διότι ἀντίδρασις εἶναι 
τὸ νὰ ἐμποδίζωμεν τὴν πραγματοποίησιν τῆς θελήσεως 
ἑνὸς ἄλλου, ὄχι διὰ νὰ ὠφεληθοῦμε ἡμεῖς, ἀλλὰ διὰ νὰ μὴ 
ὠφεληθῇ ὁ ἄλλος ᾿Αφοῦ λοιπὸν ἡ ἀντίδρᾳσις δὲν προέρχε- 
ται ἀπὸ ἐπιθυμίαν ἰδίας ὠφελείας σημαίνει περιφρόνησιν πρὸς 
ἐκεῖνον ἐναντίον τοῦ ὁποίου στρέφεται. Πράγματι εἶναι φανε- 
ρὸν ὅτι δὲν τὸν θεωρεῖ οὔτε κἂν ἱκανὸν νὰ τὸν θλάψη᾽ διότι 
τότε θὰ τὸν ἐφοθεῖτο καὶ δὲν θὰ τὸν περιφρονοῦσε. Καὶ πά- 
λιν δὲν τὸν θεωρεῖ οὔτε ἱκανὸν νὰ τοῦ παράσχη ἀξίαν λόγου 
ὠφέλειαν, διότι τότε θὰ ἐφρόντιζε ὥστε νὰ τὰ ἔχη καλὰ μαζί 
του. Περιφρόνησιν ἐπίσης δείχνει χαὶ ἐκεῖνος ποὺ προσθάλ- 
λει. Πράγματι ὕθρις εἶναι τὸ νὰ χρησιμοποιῇ κανεὶς πράξεις 
καὶ λόγους ποὺ ντροπιάζουν ἐκεῖνον, ἐναντίον τοῦ ὁποίου 
στρέφονται καὶ τοῦτο ὄχι χάριν κάποιου ἄλλου σκοποῦ, ἀλλὰ 
μόνον χάριν τῆς ἡδονῆς ποὺ ἡ προσδολὴ προξενεῖ εἰς ἐκεῖ- 
νον ποὺ τὴν διαπράττει. Διότι ἐκεῖνοι ποὺ ἁπλῶς προθαί- 
νουν εἰς ἀντίποινα δὲν διαπράττουν προσβολὴν ἀλλὰ μόνον 
ἐκδίκησιν. Αἴτιον δὲ τῆς ἡδονῆς ποὺ αἰσθάνονται ὅσοι προσ- 
βάλλουν εἶναι ὅτι μὲ τὸ νὰ κακομεταχειρἰζωνται τοὺς ἄλ- 
λους νομίζουν ὅτι ὑπερέχουν αὐτῶν. ᾿]δοὺ γιατὶ οἱ νέοι καὶ 
οἱ πλούσιοι κάμνουν πολλὰς προσθολάς. Νομίζουν ὅτι ἡ 
ϑδριστική των διαγωγὴ τοὺς παρέχει χάποιαν ὑπεροχήν. 
Ἐκεῖνος ποὺ προσθάλλεται ἀτιμάζεται, ἀλλὰ τότε τὸ νὰ 
προσθάλωμεν κάποιον ἀποτελεῖ καὶ αὐτὸ περιφρόνησιν. Διότι 
δὲν μπορεῖ νὰ ἐκτιμηθή οὔτε ὡς καλὸν οὔτε ὡς χακὸν μόνον 
ἐχεῖνο ποὺ δὲν εἶναι ἄξιον λόγου. Καὶ γι αὐτὸ ὁ ᾽Αχιλλεὺς 
στὸ θυμό του λέγει 


: ᾿)δοὺ τώρα μ᾽ ἀτίμασεν ὃ μέγας ᾿Αγαμέμνων 
Ὅτι μοῦ ἅρπαξεν αὐτὸς τὸ δῶρο µου καὶ τὄχει 1 


Καὶ πάλιν 


Ὡς ξένον ὅπ᾽ οἱ ἐγκάτοικοι πολίταις ἀτιμάζουν 2. 


διότι τάχα αὐταὶ αἱ πράξεις ἐπροκάλεσαν τὸν θυμόν του. 

Οἱ ἄνθρωποι νομίζουν ὅτι πρέπει νὰ ἐκτιμῶνται ἀπὸ 
ἐκείνους ποὺ εἶναι κατώτεροι εἶτε κατὰ τὴν καταγωγὴν εἴτε 
κατὰ τὴν δύναμιν εἴτε κατὰ τὴν ἀρετὴν εἴτε γενικὰ κατὰ 
τὸ σημεῖον ἐκεῖνο ὅπου ἡ ὑπεροχή των ἀπὸ τοὺς ἄλλους εἷ- 
ναι μεγάλη. "Έτσι ὃ πλούσιος ὑπερέχει ἀπὸ τὸν πτωχὸν ὣς 
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σιν ὃ πλούσιος πένητος καὶ ἐν τῷ λέγειν ῥητορικὸς ἀδυνά- 
του εἰπεῖν καὶ ἄρχων ἀρχομένου καὶ ἄρχειν ἄξιος οἰόμενος 
τοῦ ἄρχεσθαι ἀξίου. Διὸ εἴρηται 

δ θυμὸς δὲ μέγας ἐστὶ διοτρεφέων βασιλήων 
καὶ 


ἀλλά τε καὶ μετόπισθεν ἔχει κότον᾽ 
ἀγανακτοῦσι γὰρ διὰ τὴν ὑπεροχήν. "Ετι ὄφ᾽ ὧν τις οἴεται 
εὖ πάσχειν δεῖν᾽ οὗτοι δ᾽ εἰσὶν οὓς εὖ πεποίηκεν ἢ ποιεῖ, 
αὐτὸς ἢ ᾱ- αὐτόν τις ἢ τῶν αὐτοῦ τις, ἢ βούλεται ἢ ἐβου- 
1υ λήϑη. 

Φανερὸν οὖν ἕκ τούτων ἤδη πῶς τε ἔχοντες ὀργίζονται 
αὐτοὶ καὶ τίσιν καὶ διὰ ποῖα. Αὐτοὶ μὲν γάρ, ὅταν λυπῶνται" 
ἐφίεται γάρ τινος ὅ λυπούμενος' ἐάν τε οὖν κατ᾽ εὐθυωρίαν 
ὁτιοῦν ἀντικρούσῃ τις, οἷον τῷ διψῶντι πρὸς τὸ πιεῖν, 

15 ἐάν τε μή, ὁμοίως ταὐτὸ φαίνεται ποιεῖν' καὶ ἐάν τε ἄντι- 
πράττῃ τις ἐάν τε μὴ συμπράττῃ ἐάν τε ἄλλο τι ἐνοχλῇ οὔ- 
τως ἔχοντα, πᾶσιν ὀργίζεται. Διὸ κάμνοντες, πενόμενοι (πο- 
λεμοῦντες», ἐρῶντες, διψῶντες, ὅλως ἐπιϑυμοῦντές τι καὶ 
μὴ κατορϑοῦντες ὀργίλοι εἰσὶ καὶ εὐπαρόρμητοι, μάλιστα 

90 μὲν πρὸς τοὺς τοῦ παρόντος ὁλιγωροῦντας, οἷον κάμνων μὲν 
τοῖς πρὸς τὴν νόσον, πενόμενος δὲ τοῖς πρὸς τὴν πενίαν, 
πολειιῶν δὲ τοῖς πρὸς τὸν πόλεμον, ἐρῶν δὲ τοῖς πρὸς τὸν 
ἔρωτα, ὅμοίως δὲ καὶ τοῖς ἄλλοις, (εἰ δὲ μή, κἂν δτιοῦν 


ἄλλο ὀλιγωρῇ τις) προωδοποίηται γὰρ ἕκαστος πρὸς τὴν 


1. "Ομήρου Ἰλιὰς Β 19ΐ. 
2, "Ομήρου Ἰλιὰς Α 841, 
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πρὸς τὰ χρήματα καὶ ὁ καλὸς ρήτωρ ὑπερέχει ὡς πρὸς τοὺς 
λόγους ἀπὸ ἐκεῖνον ποὺ δὲν μπορεῖ νὰ μιλήση δημοσίᾳ, καὶ 
ὁ ἄρχων ἀπὸ τὲν ὑπήχοον καὶ ἐκεῖνος ποὺ νομίζει ὅτι εἶναι 
ἱχανὸς νὰ κυδερνᾷ ἀπὸ ἐκεῖνον ποὺ δὲν εἶναι ἄξιος παρὰ μό- 
νον νὰ κυθερνᾶται. Καὶ γι αὐτὸ ἐγράγη ὁ στίχος 


Καὶ τῶν θεογέννητων βασιλιάδων ὃ θυμὸς εἶναι φοθερὸς ' 
καὶ ὁ ἄλλος 


Μὰ καὶ ἀργότερα τὸ θυμᾶται χαὶ μνησικακεῖ 7, 


Εἰς τὰς περιπτώσεις αὐτὰς ἡ ὑπεροχὴ εἶνχι αἰτία τῆς 
μεγάλης ἀγανακτήσεως. Νομίζουν ἀχόμη ὅτι πρέπει νὰ τι- 
μῶντα: ἀπὸ ἐκείνους ἀπὸ τοὺς ὁποίους πιστεύουν ὅτι πρέπει 
νὰ περιμένουν καλόν δηλαδὴ ἀπὸ ἐκείνους ποὺ εἴτε εἰς τὸ 
παρελθὸν εἴτε εἰς τὸ παρὸν ἔχουν εὐεργετηθῆ εἴτε ἀπ᾿ αὐτὸν 
τὸν ἴδιον εἴτε ἀπὸ κάποιον ἄλλον πρὸς χάριν του εἶτε ἀπὸ 
κάποιον δικόν του ἄνθρωπον εἴτε ἁπλῶς θέλει ἢ ἠθέλησε εἰς 
τὸ παρελθὲν νὰ τοὺς εὐεργετήσῃ. 

"Απὸ ὅσα ἐξεθέσαμεν ἕως τώρα εἶνχι φανερὸν ποιοὶ θυ- 
μώνουν, ἐναντίον τίνων καὶ γιὰ ποιοὺς λόγους. Ὃ δεῖνα θυ- 
μώνει ὅταν εἶναι στενοχωρημένος. Διότι ἐκεῖνος ποὺ στενο- 
χωρεῖται ἐπιθυμεῖ κάτι ποὺ τοῦ λείπει, καὶ τότε εἴτε ἀπ᾽ 
εὐθείας τὸν ἐμποδίσει κανεὶς νὰ πραγματοποιήση τὸν σκοπόν 
του, λόγου χάριν ἂν ἐμποδίσῃ τὸν διψασμένον νὰ πιῇ νερό, . 
εἴτε ἐμμέσως ἀντιδράσηῃ πρὸς αὐτόν, τοῦ φαίνεται ὅτι τὸ ἴδιο 
πρᾶγμα εἶναι. "Ετσι εἴτε ἀντιδρᾶ κανείς. εἴτε ἁπλῶς δὲν 
συμπράττει, εἴτε τὸν ἐνοχλεῖ καθ᾽ οἰονδήποτε ἄλλον τρόπον 
ὅταν εὑρίσκεται εἰς αὐτὴν τὴν χατάστασιν, προκαλεῖ τὴν ὀρ- 
γήν του. ᾿]δοὺ γιατί οἱ ἄρρωστοι, οἱ πτωχοί, ἐκεῖνοι ποὺ διεξ- 
άγουν πόλεμον, οἱ ἐρωτευμένοι, οἱ διψασμένοι καὶ γενιχὰ 
ὅσοι ἐπιθυμοῦν κάτι τι ποὺ δὲν τὸ ἐπιτυγχάνουν θυμώνουν 
χαὶ παραφέρονται εὔχολα, καὶ κυρίως ἐναντίον ἐκείνων ποὺ 
ἁδιαφοροῦν διὰ τὸ κακὸ ποὺ κατ᾽ ἐκείνην τὴν στιγμὴν πά- 
σχουν. "τσι ὁ ἄρρωστος θωομώνει εὔχολα μὲ ἐχείνους ποὺ 
ἀλιαφοροῦν γιὰ τὴν ἀρρώστια του, ὁ πτωχὸς μὲ ἐκείνους 
ποὺ τὸν ἐξευτελίζουν γιὰ τὴν φτώχεια του, ἐκεῖνος ποὺ πο- 
λεμεῖ μὲ ἐκείνους ποὺ τοῦ φέρουν δυσκολίας εἰς τὸν πόλεμον, 
ὁ ἐρωτευμένος μὲ ἐχείνους ποὺ τοῦ ἐμπολίζουν τοὺς ἐρωτι- 
κούς του σχοποὺς χαὶ οὕτω χαθ᾽ ἑξῆς. Φυσιχὰ ἢ ὀργὴ προ- 
καλεῖται καὶ ἀπὸ οἰανδήποτε ἄλλην ἀδιαφορίαν. Πράγματι 
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95 ἑκάστου ὀργὴν ὑπὸ τοῦ ὑπάρχοντος πάϑους᾽ ἔτι δ᾽ ἐὰν τᾶ- 
ναντία τύχῃ προσδεχόμενος᾽ λυπεῖ γὰρ μᾶλλον τὸ πολὺ πα- 
ρὰ δόξαν, ὥσπερ καὶ τέρπει τὸ πολὺ παρὰ δόξαν, ἐὰν γένη- 
ται ὃ βούλεται. Διὸ καὶ ὧραι καὶ χρόνοι καὶ διαϑέσεις καὶ 
ἡλικίαι ἔκ τούτων Φανέζαί' ποῖαι εὐκίνητοι πρὸς ὀργὴν καὶ 

80 ποῦ καὶ πότε, καὶ ὅτε μᾶλλον ἐν τούτοις εἶσί, μᾶλλον καὶ 

| εὐχίνητοι. 

Αὐτοὶ μὲν οὖν οὕτως ἔχοντες εὐκίνητοι πρὸς δργήν, 
ὀργίζονται δὲ τοῖς τε καταγελῶσι καὶ χλευάζουσιν καὶ σκώ- 
πτουσιν' ὑβρίξουσι γάρ. Καὶ τοῖς τὰ τοιαῦτα βλάπτουσιν 

85 ὅσα ὕβρεως σημεῖα. ᾿Ανάγκη δὲ τοιαῦτα εἶναι ἃ μήτε ἀντί 
τινος μήτ᾽ ὠφέλιμα τοῖς ποϊοθοιν ἤδη γὰρ δοκεῖ δι ὕβριν. 
Καὶ τοῖς κακῶς λέγουσι καὶ καταφρονοῦσι περὶ ὧν αὐτοὶ 
μάλιστα σπουδάζουσιν, οἷον οἳ ἐπὶ φιλοσοφίᾳ φιλοτιμούις- 
νοι ἐάν τις εἷς τὴν φιλοσοφίαν, οἱ δ᾽ ἐπὶ τῇ ἰδέᾳ ἐάν τις εἰς 

40 τὴν ἰδέαν, δμοίως δὲ καὶ ἐπὶ τῶν ἄλλων. Ταῦτα δὲ πολλῷ 
μᾶλλον, ἐὰν ὑποπτεύσωσι μὴ ὑπάρχειν αὐτοῖς, ἢ ὅλως ἢ μὴ 

1319» ἰσχυρῶς, ἢ μὴ δοκεῖν' ἐπειδὰν γὰρ σφόδρα οἴωνται ὑπερέ- 
χειν ἐν τούτοις, ἐν οἷς σκώπτονται, οὗ φροντίζουσιν. Καὶ 
τοῖς φίλοις μᾶλλον ἢ τοῖς μὴ φίλοις' οἴονται γὰρ προσή- 
κεν μᾶλλον πάσχειν εὖ ὑπ αὐτῶν ἢ μή. Καὶ τοῖς εἰθισμέ- 

5 νοις τιιᾶν ἢ φροντίζειν, ἐὰν πάλιν μὴ οὕτως ὁμιλῶσι»' καὶ 
γὰρ ὑπὸ τούτων οἴονται καταφρονεῖσθαι" ταὐιὰ γὰρ ἂν 


ποιεῖν. Καὶ τοῖς μὴ ἀντιποιοῦσιν εὖ μηδὲ τὴν ἴσην ἄντα- 
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ὁ καθένας ὀργίζεται ἀπὸ ἰδιαίτερχ αἴτια, προδιατεθειμένος 
πρὸς τοῦτο ἀπὸ τὸ πάθος ποὺ ἑκάστοτε τὸν χατέχει. 

᾿Ὀργίζεται κανεὶς ἐπίσης καὶ ὅταν ἡ τύχη φέρη τὸ ἀντί- 
θετον ἀπὸ ἐκεῖνο ποὺ ἐπερίμενε. Πράγματι ἐχεῖνο ποὺ ἄπο- 
μακρύνεται πολὺ ἀπὸ τὰς προσδοκίας µας προξενεῖ μεγάλην 
λύπην, ὅπως. ἐξ ἄλλου, καὶ ἡ ἀπροσδόκητος ἐκπλήρωσις τῶν 
ἐπιθυμιῶν µας προξενεῖ μεγάλην χαράν. Καὶ γι αὐτὸ μπορεῖ 
κανεὶς νὰ διακρίνῃ σαφῶς ἀπὸ ὅσα ἐλέχθησαν μέχρι τοῦδε 
ποῖαι στιγμαί, περιστάσεις, ψυχικὴ διάθεσις ἢ ἡλικία εὐ- 
νοοῦν τὴν ὀργὴν καὶ ποῦ καὶ πότε. Επίσης γίνεται φανερὸν 
ὅτι ἐκεῖνος ποὺ διατελεῖ ὑπ᾽ αὐτὰς τὰς συνθήκας ὀργίζεται 
εὐκολώτερον. 

Αὐταὶ εἶναι αἱ συνθῆκαι ὑπὸ τὰς ὁποίας μπορεῖ κανεὶς 
εὔχολα νὰ θυμώσηῃ, θυμώνει δὲ μὲ ἐκείνους ποὺ τὸν περιγε- 
λοῦν, ποὺ τὸν κοροϊδεύουν ἢ τὸν γελοιοποιοῦν. Διότι καὶ αὖ- 
τοὶ τὸν προσθάλλουν. Ἐπίσης θυμώνει μὲ ἐκείνους ποὺ τοῦ 
προξενοῦν βλάδας, ποὺ περιέχουν καὶ προσθολήν. Βλάθαι 
δὲ αὐτοῦ τοῦ εἴδους εἶναι ἐκεῖναι ποὺ προξενοῦνται χωρὶς ὃ 
δράστης των νὰ ἔχη ἀνταμοιδὴν Ἡ ἄλλο ὄφελος. Διότι τότε 
προδήλως δὲν μπορεῖ νὰ ἔχουν ἄλλην αἰτίαν παρὰ τὴν πρό- 
θεσιν τῆς προσθολῆς. ᾿Επίσης θυμώνει κανεὶς μὲ ἐκείνους 
- ποὺ κακολογοῦν καὶ περιφρονοῦν τὰ πράγματα εἰς τὰ ὁποῖα 
αὐτὸς ἀποδίδει μεγάλην σπουδαιότητα, ὅπως ἐκεῖνοι ποὺ 
ἐνδιαφέρονται γιὰ τὴν φιλοσοφίαν θυμώνουν μὲ τοὺς ἀνθρώ-. 
πους ποὺ τὴν προσθάλλουν καὶ ἐκεῖνοι ποὺ ἐνδιαφέρονται 
διὰ τὴν ὡραιότητα. θυμώνουν μὲ ἐχείνους ποὺ τὴν περιφρο- 
νοῦν καὶ οὕτω καθ᾽ ἑξῆς. Ὁ δὲ θυμός τους εἶναι μεγαλύτε- 
ρος ἂν καὶ αὐτοὶ οἱ ἴδιοι ὑποπτεύονται ὅτι αἱ γνῶμαι των δὲν 
εἶναι ἢ δὲν θεωροῦνται ἐν ὅλῳ ἢ ἐν μέρει ὀρθαί. Διότι ὅταν 
πιστεύουν εἰς τὴν μεγάλην ὑπεροχὴν τοῦ πράγματος ποὺ 
προκαλεῖ τὰ σκώμματα τῶν ἄλλων, τότε δὲν θυμώνουν ἀλλὰ 
ἁδιαφοροῦν. θυμώνει ἐπίσης κανεὶς περισσότερον μὲ τοὺς φί- 
λους του παρὰ μὲ ἐκείνους ποὺ δὲν εἶναι φίλοι, διότι νομί- 
ζει ὅτι ἀπ᾽ αὐτοὺς μᾶλλον πρέπει νὰ περιμένῃ χαλὸ παρὰ 
καχό. ᾿Αχόμη θυμώνει καὶ μὲ ἐκείνους ποὺ συνήθως τοῦ ἀπο- 
νέμουν τιμὰς ἢ τὸν περιδάλλουν μὲ φροντίδας ἂν χάποτε ἀλ- 
λάξουν συμπεριφοράν. διότι τότε πιστεύει ὅτι αὐτοὶ ἀρχίζουν 
νὰ τὸν περιφρονοῦν. ἄλλως θὰ ἐξαχολουθοῦσαν νὰ συμπερι- 
φέρωνται κατὰ τὸν ἴδιον τρόπον. Τὴν ὀργὴν προχαλοῦν ἐπί- 
σης ἐχεῖνοι ποὺ δὲν ἀνταποδίδουν χαλὸν ἀντὶ καλοῦ, οὔτε 
δείχνουν εὐγνωμοσύνην ἀνάλογον πρὸς τὰς ὑπηρεσίας ποὺ 
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ποδιδοῦσιν. Καὶ τοῖς τἀναντία ποιοῦσιν αὐτοῖς, ἐὰν ἥττους 
ὦσιν: καταφοονεῖν γὰρ πάντες οἷ τοιοῦτοι φαίνονται, καὶ 
ε ' ε ς Ζ ε 3 ς λ ε Ζ λ - 9 
οἱ μὲν ὣς ἧτιτόνων οἱ ὃ ὧς παρὰ ἡττόνων. Καὶ τοῖς ἐν 
. ΄ 9 ” 9 - - ε , 
μηδενὶ λόγῳ οὖσιν, ἄν τι ὁλιγωρῶσι. μᾶλλον: ὑπόκειται 
γὰρ ἡ ὀργὴ τῆς ὀλιγωρίας πρὸς τοὺς μὴ προσήκοντας, προσ- 


ήκει δὲ τοῖς ἥττοσι μὴ ὀλιγωρεῖν τοῖς δὲ φίλοις, ἐάν τε 


4 5 λέ 3 - κ. 3 αλ 34 3 ΄ 
-μὴ εὖ λέγωσιν ἢ ποιῶσιν, καὶ ἔτι μᾶλλον ἐὰν τἀναντία, 


4 . 


καὶ ἐὰν μὴ αἰσϑάνωνται δεομένων, ὥσπερ ὅ ᾿ ἀντιφῶντος 
Πλήξιππος τῷ Μελεάγρῳ᾽ ὁλιγωοίας γὰρ τὸ μὴ αἶσθά- 
νεοῖλαι σημεῖον: ὧν γὰρ φροντίζομεν, οὗ λανθάνει. Καὶ 
τοῖς ἐπιχαίρουσι ταῖς ἀτυχίαις καὶ ὅλως εὐθυμουμένοις 
ἐν ταῖς αὐτῶν ἀτυχίαις: ἢ γὰρ ἐχϑροῦ ἢ ὁλιγωροῦντος 
σημεῖον. Καὶ τοῖς μὴ φροντίζουσιν ἐὰν λυπήσωσιν᾽ διὸ 
καὶ τοῖς κακὰ ἀγγέλλουσιν ὀργίζονται. Καὶ τοῖς ἢ ἀκούουσι 
περὶ αὐτῶν ἢ ϑεωμένοις τὰ αὐτῶν φαῦλα᾽ ὅμοιοι γάρ εἶσιν 
ἢ ὀλιγωροῦσιν ἢ ἐχϑροῖς' οἳ γὰρ φίλοι συναλγοῦσιν, δεώ- 
μενοι δὲ τὰ οἰκεῖα φαῦ]α πάντες ἀλγοῦσιν. "ἔτι τοῖς ὀλι- 
γωροῦσι πρὸς πέντε, πρὸς οὓς φιλοτιμοῦνται, [πρὸς] οὓς 
ϑαυμάξουσιν, ὑφ᾽ ὧν βούλονται ϑαυωυάξεσϑαι, ἢ οὓς αἷ- 
σχύνονται, ἢ ἐν τοῖς αἰσχυνομένοις αὐτούς" ἄν τις ἐν τού- 
τοις ὀλιγωρῇ, ὀργίζονται μᾶλλον. Καὶ τοῖς εἰς τὰ τοιαῦτα 
ὀλιγωροῦσιν ὑπὲρ ὧν αὐτοῖς αἰσχρὸν μὴ βοηϑεῖν, οἷον γο- 


νεῖς, τέκνα, γυναῖκας, ἀρχομένους. Καὶ τοῖς χάριν μὴ ἄπο- 


1. Ὁ Πλήξιππος ἧτο ἕνας ἀπὸ τοὺς δύο θείους τοῦ Μελεάγρου 
ποὺ ἐσκοτώθηκαν ἀπ᾽ αὐτόν, διότι τοῦ διεξεδίκουν τὸν ἀγριόχοιρον 
ποὺ εἶχε σκοτώσει᾽ ἡ διαγωγὴ αὐτὴ προσέθαλε τὸν Μελέαγρον ποὺ 
ἐπερίμενε ἀπ᾿ τοὺς θείους του νὰ καταλάδουν τὴν ἐπιθυμίαν του καὶ 
νὰ μὴ τοῦ ὀναντιωθοῦν. 


ΡΗΤΟΡΙΚΗ Β΄, 3, 13190 ὃ -50 183 


τοὺς παρέχονται. ᾿ Επίσης ἐναντίον ἐκείνων ποὺ ἀντιδροῦν 
εἰς τὰς ἐνεργείας µας καὶ μάλιστα ὅταν εἶναι χατώτε- 
ροἱ µας. Ὅλοι αὐτοὶ ἐκδηλώνουν περιφρόνησιν’ οἱ μὲν τε- 
λευταῖοι φέρονται πρὸς ἡμᾶς ὡσὰν νὰ εἴμεθα κατώτεροί των, 
οἱ δὲ πρῶτοι σὰν νὰ ος εὐεργεσίας καὶ περιποιήσεις 
ἀπὸ χκατωτέρους των. 

Θυμώνει κανεὶς ἀχόμη περισσότερον ὅταν ἄνθρωποι τε- 
λείως ἀνάξιοι λόγου τοῦ φέρωνται περιφρονητιχκά Διότι ὁ 
θυμὸς προέρχεται ἀπὸ τὴν ἀπρεπῆ περιχγρὀνησιν. Οἱ δὲ ἀσή- 
µαντοι ἄνθρωποι πρέπον εἶναι νὰ μὴ περιφρονοῦν τοὺς ἄλ: 
λους. Μὲ τοὺς φίλους του θυμώνει κανεὶς χαὶ ἐὰν αὐτοὶ δὲν 
λέγουν ἢ δὲν χάμνουν τίποτε καλὸν πρὸς χάριν του, ἀκόμη δὲ 
περισσότερον ἂν λέγουν ἢ κάμνουν καχὀν' ἐπίσης δὲ ἂν δὲν 
ἀντιλαμθάνωνται τί περιμένει ἀπ᾽ αὐτούς, ὅπως συνέθη µε- 
ταξὺ τοῦ Μελεάγρου καὶ τοῦ Πληξίππου υἱοῦ τοῦ ᾿Αντιφῶν- 
τος' Διότι σημαίνει πὼς ἐκεῖνος ποὺ δὲν ἀντιλαμθάνεται 
αὐτὸ τὸ πρᾶγμα δὲν ἐνδιαφέρεται διὰ τὸν φίλον του' πρά- 
γµατι ὅταν ἐνδιαφερώμεθα γιὰ κάποιον, δὲν μᾶς διαφεύγουν 
αἱ ἐπιθυμίαι του. Θυμώνει κανεὶς ἐπίσης μὲ ἐχείνους ποὺ 
χαίρονται διὰ τὰς ῥἀτυχίας του καὶ γενικώτερα μὲ ἐχεί- 
νους ποὺ διατηροῦν τὸ χέρι των ὅταν ὁ ἴδιος ἀτυχεῖ' διότι 
τοῦτο εἶναι ἔνδειξις ἔχθρας ἣ περιφρονήσεως. ᾿Επίσης μὲ 
ἐκείνους ποὺ ἀλιαρορ»οῦν ἐὰν θὰ προξενήσουν λύπην εἰς αὖ- 
τόν. Καὶ γι αὐτὸ θυμώνουν καὶ μὲ ὅσους φέρνουν κακὲς 
εἰδήσεις. ᾿Ακόμη θυιώνει κανεὶς μὲ ὅσους ἀκούουν τὰς κα- 
κάς του πράξεις ἢ τὰς ἔχουν ἰδεῖ. Διότι αὐτοὶ ἁμοιάζουν 
κατὰ τοῦτο μὲ ἐχθροὺς ἢ μὲ ἀνθρώπους ποὺ μᾶς περιφρο- 
νοῦν, ἐνῶ οἱ φίλοι συμμετέχουν εἰς τὴν θλῖῴφιν µας καὶ ὑπο- 
φέρουν καὶ αὐτοὶ οἱ ἴδιοι βλέποντες τὰ ἐλαττώματά μας. 
᾿Επίσης θυμώνει κανεὶς μὲ ἐκείνους ποὺ τοῦ φέρονται περι- 
φρονητικὰ ἐμπρὸς σὲ πέντε ε΄δῃη προσώπων: δηλ. ἐμπρὸς 
εἰς τοὺς ἀντιπάλους του, ἐμπρὸς εἰς τοὺς ἀνθρώπους ποὺ 
θαυμάζει, ἐμπρὸς εἰς ἐκείνους ποὺ θέλει νὰ τὸν θαυμάζουν, 
ἐμπρὸς εἰς ὅσους σέθεται ἢ τέλος ἐμπρὸς εἰς τοὺς ἀνθρώ- 
πους ποὺ τὸν σέδονται "Όταν λοιπὸν φέρεται κανεὶς περι- 
φρονητικὰ πρὸς κάποιον ποὺ εὑρίσκεται ὑπ᾽ αὐτὰς τὰς συν- 
θήκας προκαλεῖ τὴν μεγαλυτέραν ὀργήν του. Θυμώνει χα- 
νεὶς ἐπίσης μὲ ὅσους περιφρονοῦν ἐκεῖνα τὰ πρόσωπα ποὺ 
θὰ ἧτο ντροπὴ γι αὐτὸν νὰ μὴ τὰ ὑποστγρίξη, λόγου χάριν 
τοὺς γονεῖς του, τὰ παιδιά του. τὴν γυναῖχα του ἢ τὰ πρό- 
᾿σωπα ποὺ ἔχει ὑπὸ τὴν ἐξουσίαν του. ᾿Ακέμη δὲ καὶ μὲ 
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διδοῦσιν᾽ παρὰ τὸ προσῆκον γὰρ ἢ ὀλιγωρία. Καὶ τοῖς εἰρω- 
ηευομένοις πρὸς σπουδάζοντας: καταφρονητικὸν γὰρ ἡ εἰ- 
θωνεία. Καὶ τοῖς τῶν ἄλλων εὐκοιητικοῖς. ᾿Εὰν μὴ καὶ αὖ- 
τῶν᾽ καὶ γὰρ τοῦτο καταφρονητικόν, τὸ μὴ ἀξιοῦν ὧν πάν- 
τας καὶ αὐτόν. Ποιητικὸν δ΄ ὀργῆς καὶ ἢ λήϑη, οἷον καὶ ἡ 
τῶν ὀνομάτων οὕτως οὖσα περὶ μικρόν ὀλιγωρίας γὰρ δο- 
κεῖ καὶ ἡ λήθη σημεῖον εἶναι δι᾽ ἀμέλειαν μὲν γὰρ ἡ λήϑη 
γίγνεται, ἡ δ᾽ ἀμέλεα ὀλιγωρία τίς ἐστιν. Οἷς μὲν «οὖν ὃρ- 
γίξονται καὶ ὧς ἔχοντες καὶ διὰ ποῖα, ἅμα εἴρηται δῆλον 
δ᾽ ὅτι δέοι ἂν κατασκευάζειν τῷ λόγῳ τοιούτους οἷοι ὄντες 


ὀργίλως ἔχουσιν, καὶ τοὺς ἐναντίους τούτοις ἐνόχους ὄντας 


ἐφ᾽ οἷς ὀργίζονται, καὶ τοιούτους οἵοις ὀργίζονται. 


3. ᾿Επεὶ δὲ τῷ ὀργίξεσϑαι ἐναντίον τὸ πραὔνεσϑαι καὶ 
ὀργὴ πραότητι, ληπτέον πῶς ἔχοντες πρᾶοί εἶσι καὶ πρὸς 
τίνας πράως ἔχουσι καὶ διὰ τίνων πραὔνονται. "ἔστω δὴ 
πράυνσις κατάστασις καὶ ἠρέμησις ὀργῆς. Εἰ οὖν ὀργίζον- 

- 9 - 9 ΄ 9 , 4 ϱ 
ται τοῖς ὀλιγωροῦσιν, ὀλιγωρία δ᾽ ἑκούσιον, φανερὸν ὅτι 
- Ρ - οι 3 ΄ - Ρα] 
καὶ τοῖς μηδὲν τούτων ποιοῦσιν ἢ ἀκουσίως ποιοῦοιν ἢ φαι- 
νοµένοις τοιούτοις πρᾶοι εἰσίν. Καὶ τοῖς τἀναντία ὧν ἐποί- 


ήσαν βουλομένοις. Καὶ ὅσοι καὶ αὐτοὶ εἷς αὐτοὺς τοιοῦτοι" 
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ἐχείνους ποὺ δὲν ἀποδίδουν τὴν χάριν ποὺ τοὺς ἔκαμε᾽ διότι 
τότε δὲν ὑπάρχει μόνον περιφρόνησις ἀλλὰ καὶ ἀπρέπεια. 

Επίσης καὶ μὲ ἐκείνους ποὺ εἰρωνεύονται ὅταν αὐτὸς 
σοθαχρολογῇ᾽ διότι ἡ εἰρωνεία εἶναι εἶδος περιφρονήσεως᾽ 
χαθὼς καὶ μὲ ἐκείνους ποὺ κάμνουν καλὸ εἰς τοὺς ἄλλους 
ἂν δὲν εὐεργετοῦν καὶ αὐτὸν τὸν ἴδιον᾽ διότι καὶ τοῦτο, τὸ 
νὰ μὴ μᾶς κρίνουν ἀξίους τῶν εὐεργεσιῶν ποὺ παρέχουν εἰς 
ὅλους τοὺς ἄλλους. εἶναι εἶδος περιφρονήσεως. "Ενα πρᾶγμα 
ποὺ ἰδιαιτέρως προκαλεῖ τὴν ὀργὴν εἶναι καὶ ἡ λήθη καὶ 
ἔτσι θυμώνει χανεὶς καὶ ὅταν ἀκόμη ξεχνοῦν τὸ ὄνομά του, 
πρᾶγμα ποὺ εἶναι ἐν τούτοις ἀσήμαντον. Πράγματι ἢ λήθη 
θεωρεῖται ὅτι εἶναι εἶδος περιφρονήσεως, διότι προέοχεται 
ἀπὸ ἀδιαφορίαν καὶ αὐτὴ εἶναι εἶδος περιφρονήσεως. ᾿Εξε- 
θέσαμεν λοιπὸν εἰς ποίαν ψυχικὴν κατάστασιν εὑρίσκονται 
ἐκεῖνοι ποὺ θυμώνουν, μὲ ποίους θυμώνουν καὶ γιὰ ποιοὺς 
λόγους. Εἶναι δὲ φανερὸν ὅτι ὃ ρήτωρ ὅταν θέλῃ νὰ προκα- 
λέσῃ ὀργὴν πρέπει μὲ τὸν λόγον του νὰ φέρῃ τὸ ἀχκροατή- 
ριόν του εἰς ἐκείνην τὴν ψυχοκὴν κατάστασιν ποὺ ἔχουν οἱ 
θυμωμένοι ἄνθρωποι καὶ νὰ παρουσιάζη τοὺς ἀντιπάλους 
του ὅτι εἶναι πρόσωπα ὦσὰν ἐκεῖνα ποὺ συνήθως προχαλοῦν 
τὴν ὀργὴν καὶ ἔνοχοι πράξεων ποὺ ἐπίσης προχαλοῦν τὴν 
ὀργήν. 


8. ΠΕΡΙ ΠΡΑΟΤΗΤΟΣ 


᾿Επειδὴ δὲ τὸ νὰ εἶναι κανεὶς θυμωμένος εἶναι τὸ ἀντί- 
θετον τοῦ νὰ εἶναι Ίρεμος χαὶ ἡ ὀργὴ εἶναι τὸ ἀντίθετον τῆς 
πραότητος, πρέπει νὰ ἐξετάσωμεν εἰς ποίαν ψυχιχὴν κατά- 
στασιν εὑρίσκονται ἐκεῖνοι ποὺ εἶναι πρᾶοι καὶ πρὸς ποίους 
φέρονται μὲ πρχότητα καὶ μὲ ποῖα μέσα καταπραῦνονται. 
"Ας δεχθῶμεν ὅτι πραότης εἶναι ἢ ἐπάνοδος τῆς ψυχῆς εἰς 
τὴν φυσικήν της κατάστασιν χα. ἡ κατάπαυσις τῆς ὀργῆς. 
Λοιπὸν ἂν οἱ ἄνθρωποι θυμώνουν μὲ ἐκείνους ποὺ τοὺς πε- 
ριφρονοῦν, ἡ δὲ περιφρόνησις εἶναι κάτι τὸ ἑκούσιον. εἶναι 
φανερὸν ὅτι θὰ φέρωνται μὲ πραότητα ἢ πρὸς ἐκείνους ποὺ 
δὲν τὸ κάμνουν αὐτό, ἢ πρὸς ἐκείνους ποὺ τὸ κάμνουν χω- 
ρὶς νὰ τὸ θέλουν ἢ τοὐλάχιστον πρὸς ἐκείνους ποὺ φαίνονται 
ὅτι δὲν περιχρονοῦν ἢ χωρὶς νὰ τὸ θέλουν ἐξετέλεσαν πρᾶ- 
ξιν περιφρονητικήν. ᾿Επίσης πρὸς ἐκείνους ποὺ ἔκαμαν κάτι 
(κακὸν) ἐνῶ ἤθελαν ἀκριδῶς τὸ ἀντίθετο᾽ καθὼς καὶ πρὸς 
ἐκείνους ποὺ φέρονται καὶ πρὸς τὸν ἑαυτόν των ὅπως ἐφέρ: 
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οὐδεὶς γὰρ αὐτὸς αὑτοῦ δοκεῖ ὀλιγωρεῖν καὶ τοῖς ὁμολογοῦ- 
σι καὶ μειαμελομένοις' ὣς γὰρ ἔχοντες δίκην τὸ λυπεῖσϑαι 
ἐπὶ τοῖς πεποιημένοις παύονται τῆς ὀργῆς Σημεῖον δὲ ἐπὶ 
τῆς τῶν οἰκετῶν κολάσεως᾽ τοὺς μὲν γὰρ ἀντιλέγοντας καὶ 
ἀρνουμένους μᾶλλον κολάζομεν, πρὸς δὲ τοὺς ὁμολογοῦν- 
τας δικαίως κολάζεσθαι παυόμεϑα ϑυμούμενοι, Αἴτιον δ᾽ 
ὅτι ἀναισχυντία τὸ τὰ φανερὰ ἀρνεῖσθαι, ἡ δ᾽ ἀναιοχυνιία 
ὀλιγωρία καὶ καταφρόνησις᾽ ὧν γοῦν πολὺ καταφρονοῦμεν, 
οὐκ αἰσχυνόμεθα. Καὶ τοῖς ταπεινουμένοις πρὸς αὐτοὺς καὶ 
μὴ ἀντιλέγουσιν φαίνονται γὰρ ὅμολογεῖν ἥττους εἶναι, 
οἷ δ᾽ ἥττους φοβοῦνται. φοβούμενος δὲ οὐδεὶς ὀλιγωρεῖ. 
Ὅτι δὲ πρὸς τοὺς ταπεινουμένους παύεται ἢ ὀργή, καὶ 
οἱ κύνες δηλοῦσιν οὐ δάκνοντες τοὺς καὐίζοντας. Καὶ τοῖς 
σπουδάζουσι πρὸς τοὺς σπουδάζοντας: δοκεῖ γὰρ σπουδάζε- 
σθαι ἀλλ᾽ οὐ καταφρονεῖσθαι. Καὶ τοῖς μείζω κεχαριοµέ- 
γοις. Καὶ τοῖς δεομένοις καὶ παραιτουμένοις' ταπεινότεροι 
γάρ᾽ καὶ τοῖς μὴ ὑβρισταῖς μηδὲ χλευασταῖς μηδ᾽ ὁλιγώροις 
εἷς μηδένα ἢ μὴ εἷς χοηστοὺς μηδ᾽ εἰς τοιούτους οἷοί περ 
αὗτοί. Ὅλως δ᾽ ἐκ τῶν ἐναντίων δεῖ σκοπεῖν τὰ πραῦνον- 
τα. Καὶ οὓς φοβοῦνται ἢ αἰσχύνονται, ἕως ἂν οὕτως ἔχωσιν, 
οὔκ ὀργίζονται ἀδύνατον γὰρ ἅμα φοβεῖσθαι καὶ ὀργίζε- 
σϑαι. Καὶ τοῖς δι᾽ ὀργὴν ποιήσασιν ἢ οὔκ ὀργίζονται ἢ ἧτ- 


τον ὀργίζονται' οὐ γὰρ δι ὀλιγωρίαν φαίνονται πρᾶξαι” 
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θηχαν πρὸς τοὺς ἄλλους᾽ διότι κανεὶς δὲν θεωρεῖται ὅτι πε- 
ριφρονεῖ τὸν ξχυτόν του. Επίσης «φέρονται μὲ πραότητα 
πρὸς ἐκείνους ποὺ ὁμολογοῦν τὸ σφάλμα των καὶ μετανοοῦν. 
Διότι ἡ λύπη ποὺ δοκιμάζουν δι᾽ ἐκεῖνα ποὺ ἔκαναν εἶναι 
μία ἐκδίκησις τοῦ παθόντες καὶ καταπαύει. τὴν ὀργήν του. 
᾿Απόδειξις δὲ τούτου εἶναι αἱ τιμωρίαι ποὺ ἐπιθάλλομεν εἰς 
τοὺς δούλους" πράγματι τιμωροῦμεν πολὺ αὐστηρότερα ἐκεί- 
νους ποὺ μᾶς ἀντιμιλοῦν καὶ ἀρνοῦνται τὴν ἐνοχῆν των, ἐνῶ 
παύομεν νὰ εἴμεθα θυμωμένοι μὲ ὅσους ἀναγνωρίζουν ὅτι 
δικαίως τιμωροῦνται. Αἰτίαχ δὲ τούτου εἶναι ὅτι ἁδιαντρο- 
πιὰ εἶναι τὸ νὰ ἀρνῆται κανεὶς τὰ φανερὰ πράγματα ἡ δὲ 
ἀδιαντροπιὰ εἶναι εἶδος ἀλιαρορίας καὶ περιφρονήσεως. Διότι 
βέβαια δὲν ντρεπόμεθα ἐκείνους τοὺς ποίους πολὺ περιφρο- 
νοῦμεν. ᾿Βπίσης φέρεται κανεὶς μὲ πραότητα καὶ πρὸς ἐ- 
κείνους ποὺ ταπε νώνονται μπροστά του καὶ δὲν τοῦ ἄντι- 
μιλοῦν᾽ διότι ἔτσι φανερὰ ἀναγνωρίζουν ὅτι εἶναι κατώτε- 
ροι. οἳ δὲ χατώτεροι φοβοῦνται τοὺς ἀνωτέρους των καὶ φυ- 
σικὰ ἐκεῖνος ποὺ φοβεῖται δὲν περιφρονεῖ. “Ὅτι δὲ παύει ἡ 
ὀργὴ ἐναντίον ἐκείνων ποὺ ταπεινώνονται. ἀποδεικνύεται καὶ 
ἀπὸ τοὺς σχύλους. ποὺ δὲν δαγκάνουν ποτὲ ἐκείνους ποὺ κά- 
θονται. ᾿Επίσης φέρεεαχι κανε!ς μὲ πραότητα πρὸς ἐχείνους 
ποὺ συμπεριφέρονται σοθχρὰ ὅταν καὶ αὐτὸς ὁ ἴδιος σοθαρο- 
λογῇ" διότι τότε θεωρεῖ ὅτι τὸν λαμβάνουν ὑπ᾽ ὄψιν χαὶ 
δὲν τὸν περιφρονοῦν᾽ ἀκόμη δὲ καὶ εἰς ἐκείνους ποὺ τοῦ ἔχουν 
προσφέρει μεγαλυτέρας ὑπηρεσίας (ἀπὸ ὅσας αὐτὸς τοὺς 
προσέφερε)᾽ καθὼς καὶ εἰς ἐκείνους ποὺ ἔχουν τὴν ἀνάγκην 
του καὶ ζητοῦν τὴν βοήθειάν του, διότι αὐτοὶ εὑρίσκονται 
εἰς κατωτέραν ἀπὸ ἐκεῖνον θέσιν. 

Φερόμεθα ἐπίσης μὲ πραότητα πρὸς ὅσους δὲν προσθάλ- 
λουν οὔτε κοροϊδεύουν οὔτε περιφρονοῦν κανένα ἢ τοὐλάχι: 
στον δὲν φέρονται ἔτσι πρὸς τοὺς καλοὺς ἀνθρώπους ἢ πρὸς 
τοὺς ὁμοίους µας. Γενικὰ δὲ ἠαποροῦμε νὰ εὕρωμεν ποῖα πρά- 
γματχ χαχταπραὔνουν ἐξετάζοντες τὰ ἀντίθετα (δηλ. ἐκεῖνα 
ποὺ ἐξοργίζουν καὶ ἐξετέθησαν εἰς τὸ προηγούμενον κεφά: 
λαιον). ᾿Επίσης δὲν θυμώνομε χαὶ μὲ ἐκείνους ποὺ φοδού- 
μεθα ἢ σεβόµεθα, ὅσον χαιρὸ εὑρισκόμεθα εἰς αὐτὴν τὴν διά- 
βεσιν ἀπέναντί των. Διότι. δὲν εἶναι δυνατὸν συγχρόνως χαὶ 
νὰ φοθῆται κανεὶς κάποιον καὶ νὰ εἶναι θυμωμένος μαζί 
του. ᾿Αχόμη μὲ ἐκείνους ποὺ ἔκαμαν κότι τι ἐπάνω στὸ 
θυμό των ἢ δὲν θυμώνομεν καθόλου ἢ θυμώνομεν ὀλιγώτερον 
(παρὰ ἐὰν εἶχαν ἐνεργήσει μὲ ψυχραιμίαν). Διότι τότε εἶναι 


13605 


10 


15 


20 


188. ΑΡΙΣΤΟΤΕΛΟΥΣ 


οὐδεὶς γὰρ ὀργιζόμενος ὀλιγωρεῖ' ἡ μὲν γὰρ ὀλιγωρία ἅλν- 
πον, ἣ δ᾽ ὀργὴ μετὰ λύπης. Καὶ τοῖς αἰσχυνομένοις αὐτούς. 

Καὶ ἔχοντες δὲ ἐναντίως τῷ ὀργίζεοϑαι δῆλον ὅτι πρᾶοι 
εἰσίν, οἷον ἐν παιδιᾷ, ἐν γέλωτι, ἐν ἑορτῇ, ἐν εὐημερίᾳ, ἓν 
κατορϑώσει, ἐν πληρώσει, ὅλως ἐν ἁλυπίᾳ καὶ ἡδονῇ μὴ 
ὑβριστικῇ καὶ ἓν ἐλπίδι ἐπιεικεῖ. ᾿ Βτι κεχρονικότες καὶ μὴ Ἢ 
ὑπόγυιοι τῇ ὀργῇ ὄντες: παύει γὰρ ὀργὴν ὅ χρόνος. []αύει 
δὲ καὶ ἑτέρου ὀργὴν μείζω ἡ παρ᾽ ἄλλου ληφϑεῖσα τιμωρία 
πρότερον' διὸ εὖ Φιλοκράτης, εἰπόντος τινὸς ὀργιζομένου 
τοῦ δήμου τί οὐκ ἀπολογεῖ ; «Οὔπω γε», ἔφη. «᾿Αλλὰ πότε,» 
«Ὅταν ἴδω ἄλλον διαβεβλημένον»' πρᾶοι γὰρ γίγνονται 
ὅταν εἰς ἄλλον τὴν ὀργὴν ἀναλώσωσιν, ὃ συνέβη ἐπὶ ᾿Εργο- 
φίλου᾽ μᾶλλον γὰρ χαλεπαίνοντες ἢ Καλλισϑένει ἀφεῖσαν 
διὰ τὸ Καλλισθένους τῇ προτεραίᾳ καταγνῶναι ϑάνατον. 
Καὶ ἐὰν ἕλωσιν. Καὶ ἐὰν μεῖζον κακὸν πεπονϑότες ὦσιν ἢ 
οἱ ὀργιζόμενοι ἂν ἔδρασαν ὥσπερ εἰληφέναι γὰρ οἴονται 
τιμωρίαν. Καὶ ἐὰν ἀδικεῖν οἴωνται αὐτοὶ καὶ δικαίως πά- 
σχειν΄ [οὐ γίγνεται ἡ ὀργὴ πρὸς τὸ δίκαιον] οὗ γὰρ ἔτι 
παρὰ τὸ προσῆκον νομίζουσι πάσχειν, ἡ δ' ὀργὴ τοῦτο ἦν. 
Διὸ δεῖ τῷ λόγῳ προκολάξειν' ἀγανακτοῦσιν γὰρ ἧττον κο- 


λαξόμενοι καὶ οἱ δοῦλοι. Καὶ ἐὰν μὴ αἰσθήσεσθαι οἴωνται 


1. Βλέπε ἑρισμὸν τῆς ὀργῆς βιθλίον Β’ κεφ. 2. 

2. ᾽Αρχηγὸς πρεσθείας τῶν ᾿Αθηναίων πρὸς τὸν Φίλιππον, ἢ 
ὁποία συνῆψε τὴν εἰρήνην τὴν λεγομένην τοῦ Φιλοκράτους. Περὶ 
αὐτοῦ γίνεται ἐν ἑχτάσδι μνεία εἰς τοὺς λόγους τοῦ Δημοσθένους καὶ 
τοῦ Αἰσχίνου περὶ τῆς παραπρεσδείας. 


8. Ὁ ᾿Ἐργόφιλος καὶ ὁ Καλλισθένης ἦσαν ᾿Αθηναῖοι στρατηγοὶ 
ποὺ εἶχαν κατηγορηθή ὡς προδόται. 

4. Βλέπε βιβλίον Α κεφ. 2 Ορισμὸς τῆς ὀργῆς--τὸ νὰ παθαίνωµεν 
κάτι χωρὶς νὰ πρόπῃ. 
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φανερὸν ὅτι αὐτὸ ποὺ ἔκαμαν δὲν τὸ ἔχαμαν ἀπὸ περιφρό- 
γησιν. αὶ πράγματι ἐκεῖνος ποὺ θυμώνει δὲν περιφρονεῖ. 
Διότι ἐκεῖνος ποὺ περιφρονεῖ δὲν αἰσθάνεται καμμίαν λύπην, 
ἐνῶ ἐκεῖνος ποὺ θυμώνει λυπεῖται. Φερόμεθα ἀχόμη μὲ πρα- 
ότητα καὶ πρὸς ἐκείνους ποὺ μᾶς σέβονται. 

Εἶναι φανερὸν ὅτι καὶ ἐκεῖνοι ποὺ εὑρίσκονται ὑπὸ συν- 
θήκας ποὺ ἀποχλείουν τὴν ὀργήν ' εἶνχι πρᾶοι, ὅπως λόγου 
χάριν ἐπάνω στὸ παιγνίδι. στὸ γέλιο, στὸ πανηγύρι, σὲ μιὰ 
ἡμέρα εὐτυχίας, πάνω στὴν στιγμὴν τῆς ἐπιτυχίας καὶ τῆς 
ἐκπληρώσεως τῶν ἐπιθυμιῶν των καὶ γενικὰ ὅταν δὲν εἶναι 
στενοχωρημένοι χαὶ ἔχουν τὰς ἀπολαύσεις των ποὺ δὲν πει- 
ράζουν κανένα ἢ τρέφουν ἐλπίδας λογικάς. ᾿Επίσης ἐκεῖ- 
νοι ποὺ ἄφησαν νὰ περάση καιρὸς καὶ δὲν παρεσύρθησαν 
ἀμέσως ἀπὸ τὸν θυμόν των, διότι ὁ καιρὸς τὸν μχλακώνει ] 
Ἥ ἐκδίκησις ποὺ προηγουμένως ἐπήραμε ἀπὸ χάποιον ἄλ- 
λον μαλακώνει ἐπίσης τὸν θυμόν μας ἐναντίον ἑνὸς τρίτου, 
ἔστω κι᾽ ἂν ἔχωμεν εἰς βάρος του μεγαλυτέρας ἀφορμάς. 
Καὶ γι αὐτὸ πολὺ σωστὰ ὁ Φιλοκράτης”, ὅταν κάποιος τοῦ 
ἔλεγε γιατὶ δὲν ἀπολογεῖται εἰς τὴν συνέλευσιν τοῦ λαοῦ ποὺ 
εἶναι τόσον ἀγανακτημένη μαζί του «Ὄχι ἀκόμη, δὲν εἶναι 
καιρός», ἀπήντησε: «᾿Αλλὰ πότε.» «Ὅταν ἰδῷ νὰ κατηγοροῦν 
καὶ κάποιον ἄλλον». ᾿Αλήθεια καταπραὔνεται κανεὶς ἀπέ- 
ναντι ὡρισμένου προσώπου ὅταν ἐξαντλήση τὴν ὀργήν του 
ἐναντίον ἑνὸς ἄλλου. Τοῦτο ἀποδεικνύεται καὶ μὲ ἐκεῖνο ποὺ 
συνέθη εἰς τὸν ᾿Βργόφιλον. ᾿Βνῶ δηλαδη ἦσαν ἐναντίον του 
θυμωμένοι περισσότερον παρὰ ἐναντίον τοῦ Καλλισθένους, 
τὸν ἀθώωσαν ἐπειδὴ τὴν προηγουμένην ἡμέραν εἶχαν χκατα- 
δικάσει τὸν Καλλισθένην εἰς θάνατον". Καταπραὔνόμεθα 
ἐπίσης ἂν ἐχεῖνοι ποὺ μᾶς ἔθλαψαν κατεδικάσθησαν χαθὼς 
καὶ ἂν ἔπαθαν μεγαλύτερο κακὸ παρὰ ἐκεῖνο ποὺ μὲ ὅλο 
τὸν θυμό µας θὰ τοὺς ἐκάμναμε. Διότι τότε νομίζομεν ὅτι 
εἶναι σὰν νὰ ἐπήραμεν ἐκδίκησιν. Εἴμεθα πρᾶοι ἀχόμη ὅταν 
πιστεύωμεν ὅτι εὑρισκόμεθα ἐν ἀδίκῳ καὶ εἴμεθα ἄξιοι τοῦ 
κακοῦ ποὺ ὑφγιστάμεθα: διότι δὲν θυμώνει κανεὶς μὲ ἐκεῖνο 
ποὺ εἶναι δίκαιον. Καὶ πράγματι εἰς τὴν περίπτωσιν ἐχεί- 
νην δὲν νομίζομεν ὅτι παθαίνομεν χάτι ποὺ δὲν πρέπει, ἐνῶ 
καθὼς εἴποιεν αὐτὴ ἡ ἰδέα εἶναι ποὺ μᾶς ἐξοργίζει '. Καὶ 
γι αὐτὸ πρέπει χανεὶς νὰ λέγῃ ἐκ τῶν προτέρων πῶς θὰ τι- 
μωρήση μίαν πρᾶξιν ἐὰν τυχὸν ἐκτελεσθῇ εἰς τὸ μέλλον. 
“Ὅταν τοῦτο συμβαίνῃ καὶ οἱ δοῦλοι ἀκόμη δὲν ἀγανακτοῦν 
διὰ τὰς τιμωρίας ποὺ ὑφίστανται Δὲν θυμώνομεν ἐπίσης μὲ 


190 ΑΡΙΣΤΟΤΕΛΟΥΣ 
ὅτι δι᾽ αὐτοὺς καὶ ἀνϑ᾽ ὧν ἔπαϑον᾽ ἡ γὰρ ὀργὴ πρὸς τὸν 
καθ’ ἕκαστον ἐσιίν. Δῆλον δ᾽ ἐκ τοῦ δρισμοῦ. Διὸ ὀρϑῶς 
πεποίηται | 
φάσϑαι ᾿Οδυσσῆα πτολιπόρϑιον 

95 ὧς οὗ τετιιωρημένος εἰ μὴ ᾖσθετο καὶ ὕφ᾽ ὅτου καὶ ἀνϑ' 
ὅτου. "Ωστε οὔτε τοῖς ἄλλοις ὅσοι μὴ αἰσθάνονται ὀργίξον- 
ται, οὔτε τοῖς τεϑνεῶσιν ἔτι, ὡς πεπονῦόσι τε τὸ ἔσχατον 
καὶ οὖκ ἀλγήσουσιν οὐδ᾽ αἰσϑησομένοις, οὗ οἱ ὀργιζόμενοι 
ἐφίενται. Διὸ εὖ περὶ τοῦ Ἔκτορος ὅ ποιητὴς, παῦσαι βου- 


30 λόμενος τὸν ᾿Αχιλλέα τῆς ὀργῆς τεθνεῶτος, 


κωφὴν γὰρ δὴ γαῖαν ἀεικίζει μενεαίνων. 
δῆλον οὖν ὅτι τοῖς καταπραύνειν βουλομένοις ἔκ τούτων τῶν 
τόπων λεκτέον, αὐτοὺς μὲν παρασκευάζουσι τοιούτους, οἷς δ᾽ 
ὀργίζονται, ἢ φοβεροὺς ἢ αἰσχύνης ἀξίους ἢ κεχαρισμένους 


85 ἢ ἄκοντας ἢ ὑπεραλγοῦντας τοῖς πεποιημένοις. 


4. Τίνας δὲ φιλοῦσι καὶ μισοῦσι, καὶ διὰ τί, . . . 
τὴν φιλίαν καὶ τὸ φιλεῖν δρισάμενοι λέγωμεν. "ἔστω δὴ τὸ 
φιλεῖν τὸ βούλεοϑαί τινι ἃ οἴεται ἀγαϑά, ἐκείνου ἕνεκα ἆλ- 

13814 λὰ μὴ αὐτοῦ, καὶ τὸ κατὰ δύναμιν πρακτικὸν εἶναι τούτων. 
Φίλος δέ ἐστιν ὅ φιλῶν καὶ ἀντιφιλούμενος. Οἴονται δὲ φί- 


λοι εἶναι οἱ οὕτως ἔχειν οἰόμενοι πρὸς ἀλλήλους. Τούτων 


1. “Ομήρου ᾿Οδύσσεια 1 504. 
2, Ὁμήρου Ἰλιὰς ὢ 54 (μετάφρ. Πολυλᾶ). 
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ἐκείνους ποὺ πιστεύομεν ὅτι δὲν εἶναι δυνατὸν νὰ μάθουν ὅτι 
ἡμεῖς εἴμεθα οἱ δρᾶσται τῆς τιμωρίας των οὔτε νὰ χαταλά- 
θουν γιὰ ποιὰ αἰτία τοὺς ἐπιβάλλεται αὐτῇ [Πράγματι ὁ θυ- 
μὸς στρέφεται ἐναντίον ἑνὸς ὡρισμένου προσώπου. Τοῦτο 
προκύπτει ἀπ᾽ αὐτὸν τὸν ὁρισμὸν ποὺ ἐδώσαμεν περὶ τῆς 
ὀργῆς. Ἔϊτσι εἶναι πολὺ σωστὸς ὁ στίχος τοῦ ποιητοῦ. 


Εἰπέ τους ὅτι ὁ πορθητὴς σ᾽ ἐτύφλωσε ᾿Οδυσσέας !. 


Διότι ὁ Ὀδυσσεὺς ἐπίστευε ὅτι δὲν θὰ εἶχε ἐκδικηθῆ 
πλήρως τὸν Πολύρημον ἂν δὲν τοῦ ἔδιδε νὰ καταλάβῃ ἀπὸ 
ποῖον ἐτυφλώθηκε καὶ γιὰ ποιὰν αἰτία. Επομένως γενικὰ 
δὲν θυμώνομ.ε μὲ ἐκείνους ποὺ δὲν μποροῦν νὰ ἀντιληφθοῦν 
τὰς ἐνεργείας μας, πολὺ δὲ περισσότερον μὲ τοὺς μικρούς, 
διότι αὐτοὶ ἔχουν πάθει τὸ μεγαλύτερο χαχὸ καὶ ἐξ ἄλλου 
οὔτε εἶναι δυνατὸ νὰ ὑποφέρουν οὔτε νὰ αἰσθανθοῦν, ἐνῶ 
αὐτὸ τὸ πρᾶγμα τὸ ἐπιδιώχουν ὅσοι εἶνα. θυμωμένοι. Καὶ 
γι᾿ αὐτὸ πολὺ σωστὰ ὁ ποιητὴς θέλων νὰ σταματήσῃ ὁ θυ- 
μὲς τοῦ ᾿Αχιλλέως ἐναντίον τοῦ Ἕκτορος ποὺ ἐφονεύθη ἤδη, 
βάζει εἰς τὸ στόμα τοῦ ᾿Απόλλωνος τὸν ἑξῆς στίχον 


᾿Αφοῦ γῆν ἄλαλην αὐτὸς κακοποιεῖ μὲ λύσσαν 3, 


Είναι λοιπὸν φανερὸν ὅτι ὁ ρήτωρ ποὺ θέλει νὰ ἐμπνεύ- 
ση μετριοπάθειαν, πρέπει ἀπ᾽ αὐτοὺς τοὺς κοινοὺς τόπους ποὺ 
ἐξεθέσαμεν νὰ συγχροτῇ τὸν λόγον του καὶ τοὺς μὲν ἄκροα- 
τάς του νὰ τοὺς φέρη εἰς κατάστασιν πραότητος, ἐκείνους δὲ 
ἐναντίον τῶν ὁποίων ἦσαν ἐξωργισμένοι, νὰ τοὺς ἐμφανίζη 
ἢ ὡς ἐπιφόθους ἢ ὣς ἀξίους σεθχσμοῦ ἢ ὅτι προηγουμένως 
τοὺς εἶχαν κάμει καλό, ἢ ὅτι ἔθλαψαν χωρὶς νὰ τὸ θέλουν ἢ 
τέλος ὅτι εἶναι καταστενοχωρημένοι γι αὐτὸ ποὺ ἔγινε. 


4. ΠΕΡΙ ΑΓΑΠΗΣ ΚΑΙ ΜΙΣΟΥΣ 


Καὶ τώρα ἂς ἐξετάσωμεν ποίους ἀγαποῦν χαὶ ποίους µι- 
σοῦν οἱ ἄνθρωποι καὶ ποία εἶναι ἡ αἰτία τῶν αἰσθημάτων 
αὐτῶν, ἀφοῦ πρῶτα δώσωμεν τὸν ὁρισμὸν τῆς ἀγάπης 

Ας δεχθῶμεν ὅτι ἀγάπη εἶναι τὸ νὰ θέλωμεν νὰ ἀπο- 
κτήση ἕνας ἄλλος ἐκεῖνα τὰ καλὰ ποὺ ἐπιθυμεῖ, τοῦτο δὲ 
πρὸς χάριν αὐτοῦ τοῦ ἰδίου καὶ ὄχι διότι ἀποθλέπομεν εἰς 
τὸ συμφέρον µας, καὶ τὸ νὰ τοῦ προξενοῦμεν ἡμεῖς οἱ ἴδιοι 
ὅσα καλὰ μποροῦμεν ἀπ᾽ αὐτά. Φίλος δὲ εἶναι ἐκεῖνος ποὺ 
ἀγαπᾶ καὶ ἀνταγαπᾶται. Πιστεύουν δὲ ὅτι εἶναι φίλοι ἐκεῖ- 
νοι ποὺ νομίζουν ὅτι ἔχουν ἀπέναντι ἀλλήλων αὐτὰ τὰ αἱ- 
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δὲ ὑποκειμένων ἀνάγκη φίλον εἶναι τὸν συνηδόμενον τοῖς 
ἀγαϑοῖς καὶ συναλγοῦντα τοῖς λυπηροῖς μὴ διά τι ἕτερον 
ὅ ἀλλὰ δι᾽ ἐκεῖνον. Γιγνομένων γὰρ ὧν βούλονται χαίρουσιν 
πάντες, τῶν ἐναντίων δὲ λυποῦνται, ὥστε τῆς βουλήσεως 
σημεῖον αἱ λῦπαι καὶ αἱ ἡδοναί. Καὶ οἷς δὴ ταὐτὰ ἀγαϑὰ 
καὶ κακά, καὶ οἳ τοῖς αὐτοῖς φίλοι καὶ οἱ τοῖς αὐτοῖς ἔχ- 
10 ϑροί᾽ ταὐτὰ γὰρ τούτοις βούλεσθαι ἀνάγκη, ὥστε ἅ περ αὖ- 
τῷ καὶ ἄλλῳ βουλόμενος, τούτῳ φαίνεται φίλος εἶναι. Καὶ 
τοὺς πεποιηκότας εὖ φιλοῦσιν ἢ αὐτοὺς ἢ ὧν κήδονται᾽ ἢ 
εἰ μεγάλα, ἢ εἰ προϑύμως, ἢ εἰ ἓν τοιούτοις καιροῖς, καὶ 
αὐτῶν ἕνεκα, ἢ οὓς ἂν οἴωνται βούλεσθαι ποιεῖν εὖ. Καὶ 
15 τοὺς τῶν φίλων φίλους καὶ φιλοῦντας οὓς αὐτοὶ φιλοῦσιν. 
Καὶ τοὺς φιλουμένους ὑπὸ τῶν φιλουμένων αὐτοῖς. Καὶ τοὺς 
τοῖς αὐτοῖς ἐχϑροὺς καὶ μισοῦντας οὓς αὐτοὶ μισοῦσιν, καὶ 
τοὺς μισουμένους ὑπὸ τῶν αὐτοῖς μισουμένων᾽ πᾶσιν γὰρ 
τούτοις τὰ αὐτὰ ἀγαϑὰ φαίνεται εἶναι καὶ αὐτοῖς, ὥστε βού- 
90 λεσϑαι τὰ αὐτοῖς ἀγαϑά, ὅπερ ἦν τοῦ φίλου. Ἔτι τοὺς εὖ- 
ποιητικοὺς εἷς χρήματα καὶ εἲς σωτηρίαν' διὸ τοὺς ἐλευϑε- 
ρίους καὶ ἀνδρείους τιμῶσι καὶ τοὺς δικαίους. Ἰοιούτους 
δ᾽ ὑπολαμβάνουσι τοὺς μὴ ἆφ᾽ ἑτέρων ζῶντας" τοιοῦτοι δ' 
οἱ ἀπὸ τοῦ ἐργάζεσθαι, καὶ τούτων οἱ ἀπὸ γεωργίας καὶ 
τῶν ἄλλων οἱ αὐτουργοὶ μάλιστα. Καὶ τοὺς σώφρονας. ὅτι 
95 οὖκ ἄδικοι. Καὶ τοὺς ἀπράγμονας διὰ τὸ αὐτό, Καὶ οἷς 


βουλόμεϑα φίλοι εἶναι, ἂν φαίνωνται βουλόμενοι" εἰσὶ δὲ 
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σθήματα. Ἂν ὅμως ἔτσι ἔχουν τὰ πράγματα, τότε ἀναγκα- 
στιχὰ φίλος εἶναι ἐκεῖνος ποὺ εὐχαριστεῖται γιὰ χάθε καλὸ 
καὶ πονεῖ γιὰ χάθε λυπγρὸν πρᾶγμα ποὺ συμβαίνει εἰς τὸν 
φίλον του. ὄχι διὰ χαμμίαν ἄλλην ἀφορμήν, ἀλλὰ μόνον χά- 
ριν ἐκείνου. Διότι πράγματι ὅλοι χαίρονται ὅταν πραγµατο- 
ποιοῦνται αἱ ἐπιθυμίαι των, λυποῦνται δὲ ὅταν συμδαίνῃ τὸ 
ἀντίθετον, ὥστε ἢ χαρὰ καὶ ἡ λύπη ἀποδεικνύουν τί ἐπιθυ- 
μοῦμεν ἑκάστοτε. Ὑπάρχει ἐπίσης φιλία μεταξὺ ἐκείνων 
ποὺ ἔχουν κοινὰ ἀγαθὰ καὶ κοινὰς συμφοράς. ὅπως καὶ με- 
ταξὺ ἐκείνων ποὺ ἔχουν τοὺς ἰδίους φίλους χαὶ τοὺς ἰδίους 
ἐχθρούς. Διότι αὐτοὶ χατ ἀνάγκην ἔχουν τὰς ἰδίας ἐπιθυ- 
μίας ἀπέναντι τῶν χοινῶν φίλων ἢ ἐχθρῶν των καὶ ἑπομέ- 
νως συμπίπτουν αἱ ἐπιθυμίαι των καὶ φαίνονται φίλοι µετα- 
ξύ των. ᾿Αγαποῦμε ἐπίσης ἐκείνους ποὺ ἔκαμαν καλὸ ἢ εἰς 
ὑμᾶς ἢ εἰς τὰ πρόσωπα γιὰ τὰ ὁποῖα ἐνδιαφερόμεθα, εἴτε ἂν 
τὸ χαλὸ ποὺ μᾶς ἔχαναν εἶναι μεγάλο εἴτε ἂν τὸ ἔκαμαν μὲ 
προθυμίαν ἢ ἂν τὸ ἔκαμαν ὑπὸ ὡρισμένας εἰδιχὰς περιστά- 
σεις καὶ χάριν ἡμῶν τῶν ἰδίων: ἐπίσης δὲ καὶ ἐκείνους ποὺ 
νομίζομεν ὅτι ἔχουν τὴν διάθεσιν νὰ μᾶς κάμουν καλό. Ἐπί- 
σης τοὺς φίλους τῶν φίλων μας, καὶ ἐχείνους ποὺ ἀγαποῦν τὰ 
πρόσωπα ποὺ καὶ ἡμεῖς ἀγαποῦμε καθὼς καὶ ἐκείνους ποὺ 
ἀγαπῶνται ἀπὸ τὰ πρόσωπα ποὺ ἀγαποῦμε ᾿Αχκόμη ἐκείνους 
ποὺ ἔχουν τοὺς ἰδίους ἐχθροὺς μὲ ἡμᾶς καὶ ποὺ μ..σοῦν ἐκεί- 
νους ποὺ καὶ ἡμεῖς οἱ ἴδιοι μισοῦμε καθὼς καὶ ἐκείνους ποὺ 
μισοῦνται ἀπὸ τὰ πρόσωπα ποὺ μισοῦμε. Πράγματι ὅλα αὐτὰ 
τὰ πρόσωπα φαίνονται νὰ ἔχουν τὰς ἰδίας ἐπιθυμίας μὲ 
ἡμᾶς. Κα! ἑπομένως ἐπιθυμοῦν ἐκεῖνο ποὺ νομίζομεν ὅτι 
μᾶς εἶναι καλόν, ἀλλά, καθὼς πρὸ ὀλίγου εἴπαμεν, αὐτὸ εἶναι 
τὸ χαρακτηριστικὸν τοῦ φίλου. ᾿Επίσης ἀγαποῦμε ἐκείνους 
ποὺ ἔχουν τὴν διάθεσιν νὰ παράσχουν ὑπηρεσίας εἴτε εἰς 
χρηαατικὰ ζητήματα εἴτε διὰ τὴν σωτηρίαν κάποιου προ- 
σώπου. Γι αὐτὸ ἐκτιμῶνται οἱ γενναιόδωροι καὶ οἱ ἀνδρεῖοι 
καθὼς καὶ οἱ δίκαιοι. θεωροῦμεν δὲ δικαίους ἐκείνους ποὺ 
δὲν ζοῦν εἰς βάρος τῶν ἄλλων. Ειΐναι δὲ οὗτοι ἐκεῖνοι ποὺ 
ζοῦν ἀπὸ τὴν ἐργασίαν των καὶ ἰδιαιτέρως ὅσοι ζοῦν ἀπὸ 
τὴν καλλιέργειαν τῆς γῆς, ἀπὸ δὲ τοὺς ἄλλους χυρίως ὅσοι 
ἔχουν χειρωνακτικὸν ἐπάγγελμα. ᾿Επίσης δὲ καὶ οἱ ἔγκρα- 
τεῖς διότι αὐτοὶ δὲν εἶναι ἄδικοι, διὰ τὸν ἴδιον δὲ λόγον 
καὶ ἐχεῖνοι οἱ ὁποῖοι ἀποφεύγουν τὰς δικαστικὰς διενέξεις. 

᾿Εκτιμῶμεν ἐπίσης ἐκείνους μὲ τοὺς ἑποίους θέλομεν νὰ 
γίνωμεν φίλοι ἂν καὶ αὐτοὶ δείχνουν τὴν ἰδίαν διάθεσιν, θέ- 
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τοιοῦτοι οἵ τ᾽ ἀγαϑοὶ κατ ἀρετὴν καὶ οἱ εὐδόκιμοι ἢ ἓν 
ἅπασιν ἢ ἔν τοῖς βελτίστοις ἢ ἐν τοῖς ϑαυμαζομένοις ὕφ᾽ 
αὐτῶν ἢ ἐν τοῖς ϑαυμάζουσιν αὐτούς. "ἔτι τοὺς ἡδεῖς συν- 
διαγαγεῖν καὶ συνδιημερεῦσαι᾽ τοιοῦτοι δ᾽ οἱ εὔκολοι καὶ 
μὴ ἐλεγκτικοὶ τῶν ἁμαρτανομένων καὶ μὴ φιλόνεικοι μηδὲ 
δυσέριδες' πάντες γὰρ οἱ τοιοῦτοι μαχητικοί. οἳ δὲ μαχόµμε- 
νοι τἀναντία φαίνονται βούλεοϑαι. Καὶ οἳ ἐπιδέξιοι καὶ τῷ 
παῖσαι καὶ τῷ ὑπομεῖναι ἐπὶ ταὐτὸ γὰρ ἀμφότεροι σπεύ- 
δουσι τῷ πλησίον, δυνάμενοί τε σκώπτεσϑαι καὶ ἐμμελῶς 
σκώπτοντες. Καὶ τοὺς ἐπαινοῦντας τὰ ὑπάρχοντα ἀγαϑά, 
καὶ τούτων ἃ μάλιστα φοβοῦνται μὴ ὑπάρχειν αὐτοῖς. Καὶ . 
τοὺς καϑαρίους περὶ ὄψιν, περὶ ἀμπεχόνην, περὶ ὅλον τὸν 
βίον. Καὶ τοὺς μὴ ὀνειδισιὰς μήτε τῶν ἁμαρτημάτων μήτε 
τῶν εὐεργετημάτων ἀμφότεροι γὰρ ἐλεγκτικοί. Καὶ τοὺς 
μὴ μνησικακοῦντας, μηδὲ φυλακτικοὺς τῶν ἐγκλημάτων, 
ἀλλ᾽ εὐκαταλλάκτους' οἵους γὰρ ἂν ὑπολαμβάνωσιν εἶναι 
πρὸς τοὺς ἄλλους, καὶ πρὸς αὐτοὺς οἴονται, Καὶ τοὺς μὴ 
κακολόγους μηδὲ εἰδότας μήτε τὰ τῶν πλησίον κακὰ μήτε τὰ 
αὐτῶν, ἀλλὰ τἀγαϑά᾽ ὁ γὰρ ἀγαϑὸς ταῦτα δρᾷ. Καὶ τοὺς μὴ 
ἀντιτείνοντας τοῖς ὀργιζομένοις ἢ σπουδάζουσιν' μαχητικοὶ 
γὰρ οἱ τοιοῦτοι. Καὶ τοὺς πρὸς αὐτοὺς σπουδαίως πως 
ἔχοντας, οἷον ϑαυμάξοντας αὐτοὺς καὶ σπουδαίους ὕπολαμ- | 
βάνοντας καὶ χαίροντας αὐτοῖς, καὶ ταῦτα μάλιστα πεπον- 
ϑότας, περὶ ἃ μάλιστα βούλονται αὐτοὶ ἢ ϑαυμάζεσϑαι ἢ 


σπουδαῖοι δοκεῖν εἶναι ἢ ἡδεῖς. Καὶ τοὺς ὁμοίους καὶ ταὐτὰ 
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λομεν δὲ νὰ κάμωμεν φίλους τοὺς ἐναρέτους ἀνθρώπους ἢ 
ἐκείνους ποὺ ἐχτιμῶνται εἶτε γενικὰ ἀπὸ ὅλους εἴτε ἀπὸ 
τοὺς ἐκλεκτοὺς εἴτε ἀπὲ τοὺς ἀνθρώπους ποὺ θαυμάζομεν ἢ 
τέλος ἀπὸ τοὺς ἀνθρώπους ποὺ μᾶς θαυμάζουν. ᾿Αχόμη δὲ 
ἐχείνους ποὺ εἶναι εὐχάριστον νὰ τοὺς συναναστρεφώμεθα 
καὶ νὰ τοὺς ἔχωμεν παρέα. Μεταξὺ αὐτῶν δὲ εἶναι οἱ εὔχο- 
λοι ἄνθρωποι, ἐκεῖνοι ποὺ δὲν τητοῦν νὰ μᾶς ἀνακαλύψουν 
ἐλαττώματα, καὶ δὲν τοὺς ἀρέσουν αἱ φιλονιχίαι καὶ αἱ συ- 
ζητήσεις, διότι ἄλλως θὰ εἶναι μαχητικοῦ χαρακτῆρος, ἐ- 
χεῖνοι δὲ ποὺ ἀσκοῦν πολεμικὴν φαίνονται ὅτι ἐπιθυμοῦν τὰ 
ἀντίθετα ἀπὸ ὅσα ἡμεῖς ἐπιθυμοῦμεν. Θέλομεν ἐπίσης νὰ 
χάμωυεν φίλους ἐκείνους ποὺ ξέρουν νὰ πειράζουν καὶ συγ- 
χρόνως δέχονται πειράγματα διότι τότε καὶ τὰ δύο μέρη 
πλησιάζονται μὲ τὸν ἴδιον σκοπόν, δηλ. εἶναι σὲ θέσιν νὰ 
ὑπομείνουν ἕνα πείραγµα καὶ συγχρόνως πειράζουν καὶ αὐτοὶ 
εὐστόχως ᾿Αγαποῦμε ἐπίσης ἐκείνους ποὺ μᾶς ἐπαινοῦν διὰ 
τὰ προτερήματά µας χαὶ ἰδίως δι ἐκεῖνα τὰ προτερήματα 
ποὺ φοβούμεθα ὅτι δὲν τὰ ἔχομεν, καθὼς καὶ τοὺς καθαροὺς 
εἰς τὸ πρόσωπον καὶ εἰς τὰ φορέματα καὶ εἰς ὅλην τὴν ἐμ- 
φάνισίν των. ᾿Αχόμη δὲ καὶ ἐκείνους ποὺ δὲν μᾶς χτυποῦν 
οὔτε τὰ ἐλαττώματά µας οὔτε τὰ χαλὰ ποὺ μᾶς ἔκαμαν. 
Διότι καὶ τὰ δύο αὐτὰ εἶναι πράγματα ποὺ ἐνοχλοῦν. ᾿Επί- 
σης ἐκείνους ποὺ δὲν εἶναι μνησίχακοι οὔτε κρατοῦν μέσα 
τους τὸ καχὸ ποὺ τοὺς ἔχει γίνει, ἀλλὰ συμφιλιώνονται εὖ- 
χολα. Διότι βλέποντας νὰ συμπεριφέρωνται ἔτσι πρὸς τοὺς 
ἄλλους, πιστεύομεν ὅτι καὶ ἀπέναντί µας θὰ δείξουν τὴν 
ἰδίαν διαγωγήν. Ακόμη δὲ καὶ ἐκείνους ποὺ δὲν κακολο- 
γοῦν οὔτε θέλουν νὰ ξέρουν τὰ ἐλαττώματα οὔτε τῶν ἄλλων 
οὔτε τὰ ἰλιχά µας. ἀλλὰ προσέχουν μόνον τὰ προτερήματα 
διότι ἔτσι φέρονται οἱ καλοὶ ἄνθρωποι. ᾿Επίσης δὲ καὶ 
ἐκείνους ποὺ δὲν μᾶς ἀντιμιλοῦν ὅταν εἴμεθα θυμωμένοι ἢ 
ὅταν σοδαρολογοῦμε. διότι τὸ νὰ ἀντιλέγουν δείχνει µαχητι- 
κὸν χαρακτῆρα. ᾿Ακόμη δὲ ἀγαποῦμε ἐκείνους ποὺ κατὰ 
τὸν ἕνα ἢ τὸν ἄλλον τρόπον ἀπασχολοῦνται μὲ ἡμᾶς, δη. 
λαδὴ μᾶς θαυμάσουν εἴτε εἶναι πρόθυμοι ἀπέναντί μας ἢ δεί- 
χνουν εὐχαρίστησιν ὅταν συναναστρέχωνται μαζί μας: καὶ 
μάλιστα ὅταν προθαίνουν εἰς αὐτὰς τὰς ἐκδηλώσεις δι ἐκεί- 
νας κυρίως ἀπὸ τὰς ἰδιότητάς μας ποὺ ἐπιθυμοῦμεν νὰ προ- 
καλοῦν τὸν θαυμασμὸν ἢ τὴν προθυμίαν ἢ τὴν εὐχαρίστησιν 
τῶν ἄλλων. ᾿Αγαποῦμε ἀκόμη καὶ ἐκείνους ποὺ μᾶς ὁμοιά- 
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ἐπιτηδεύοντας, ἐὰν μὴ παρενοχλῶσι μηδ᾽ ἀπὸ ταὐτοῦ ᾖ ὁ 
βίος γίγνεται γὰρ οὕτω 
καὶ κεραμεὺς κεραμεῖ. 
Καὶ τοὺς τῶν αὐτῶν ἐπιϑυμοῦντας, ὧν ἐνδέχεται ἅμα µετέ- 
χειν αὐτούς" εἶ δὲ μή, ταὐτὸ καὶ οὕτω συμβαίνει. Καὶ πρὸς 
οὓς οὕτως ἔχουσιν ὥστε μὴ αἰσχύνεσθαι τὰ πρὸς δόξαν, μὴ 
καταφρονοῦντες. Καὶ πρὸς οὓς αἰσχύνονται τὰ πρὸς ἁλή- 
θεια». Καὶ πρὸς οὓς φιλοτιμοῦνται, ἢ ὑφ ὧν ζηλοῦσδαι 
βούλονται καὶ μὴ φθονεῖσθαι, τούτους ἢ φιλοῦσιν ἢ. βούλον- 
ται φίλοι εἶναι. Καὶ οἷς ἂν τἀγαϑὰ συμπράττωσιν, ἐὰν μὴ 
μέλλῃ αὐτοῖς ἔσεσϑαι μείζω κακά. Καὶ τοῖς ὁμοίως καὶ 
τοὺς ἀπόντας καὶ τοὺς παρόντας φιλοῦσιν: διὸ καὶ τοὺς 
περὶ τοὺς τεθνεῶτας τοιούτους πάντες φιλοῦσιν. Καὶ ὅλως 
τοὺς σφόδρα φιλοφίλους καὶ μὴ ἐγκαταλείποντας: μάλιστα 
γὰρ φιλοῦσι τῶν ἀγαϑῶν τοὺς φιλεῖν ἀγαϑούς. Καὶ τοὺς μὴ 
πλαττομένους πρὸς αὐτούς" τοιοῦτοι δὲ οἱ καὶ τὰ φαῦλα τὰ 
ς αν , λ ο 4 . ΄ 4 
ἑαυτῶν λέγοντες. Βἴρηται γὰρ ὅτι πρὸς τοὺς φίλους τὰ 
4 ’ 9 9 / ή έ 3 Ρ . 
πρὸς δόξαν οὐκ αἰσχυνόμεϑα' εἰ οὖν ὁ αἰσχυνόμενος μὴ 
- ε . 9 ρ - δν ὴ Ν ν 
φιλεῖ, ὃ μὴ αἰσχυνόμενος φιλοῦντι ἔοικεν. Καὶ τοὺς μὴ φο- 
, . ει νά 9 |) , ει - - 
ῥερούς, καὶ οὓς ϑαρροῦμεν" οὐδεὶς γὰρ ὃν φοβεῖται φιλεῖ. 
Αἴδη δὲ φιλίας ἑταιρεία οἰκειότης συγγένεια καὶ ὅσα τοι- 
αὗτα. 


Ποιητικὰ δὲ φιλίας χάρις, καὶ τὸ μὴ δεηϑέντος ποιῆ- 


1], "Ησιόδου «Ἔργα καὶ 'Ημέραι» στ. 15. 
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ζουν καὶ ἐπιδίδονται εἰς τὰς ἰδίας ἀσχολίας μὲ ἡμᾶς. ἐκτὸς 
βέθαια ἂν μ᾽ αὐτὸ μᾶς ἐνοχλοῦν καὶ βλάπτουν τὰ οἰκονομικά 
µας συμρέροντα᾽ διότι τότε ἰσχύει τὸ 
κι ὃ κεραμιδᾶς δὲν χωνεύει τὸν κεραμιδᾶ 1. 

᾿Ακόμη δὲ καὶ ἐκείνους ποὺ ἔχουν τὰς ἰδίας μὲ ἡμᾶς 
ἐπιθυμίας, ἐφ᾽ ὅσον εἶναι δυνατὸν νὰ τὰς ἱχανοποιήσωμεν 
καὶ οἳ δύο χωρὶς νὰ παρενοχλῆται ὁ ἕνας ἀπὸ τὸν ἄλλον᾽ 
ἄλλως συμθαίνει ἐχεῖνο ποὺ εἴπαμεν ἀνωτέρω. Επίσης ἐκεί- 
νους πρὸς τοὺς ὁποίους διατελοῦμεν ὑπὸ τοιαύτας σχέσεις, 
ὥστε χωρὶς νὰ τοὺς περιφρονοῦμεν, δὲν ἐντρεπόμεθα διὰ τὴν 
γνώμην ποὺ ἔχουν ἐναντίον µας, καθὼς καὶ ἐκείνους ποὺ ἐν- 
τρεπόμεθα διότι πρχγματιχὰ ὑπάρχει χάτι εἰς βάρος µας. 
"Επίσης ἐκείνους τοὺς ὁποίους φιλοτιμούμεθα νὰ φθάσωμεν ἢ 
θέλωμεν νὰ μᾶς ζηλεύουν χωρὶς νὰ μᾶς φθονοῦν᾽ ὅλους αὖ- 
τοὺς ἢ τοὺς ἔχομεν ἢ θέλομεν νὰ τοὺς κάμωμεν φίλους. Τὸ 
ἴδιο συμβαίνει μὲ ἐκείνους μὲ τοὺς ὁποίους συνεργαζόμεθα 
εἰς μίαν καλὴν πρᾶξιν, ἐφ᾽ ὅσον φυσικὰ δὲν πρόκειται νὰ 
προκύψουν εἰς βάρος µας μεγαλύτερα χαχά. Ακόμη δὲ χαὶ 
ἐκείνους ποὺ δείχνουν ὅτι ὅποιον ἀγαποῦν τὸν ἀγαποῦν ἐξ 
ἴσου εἴτε εἶναι παρὼν εἴτε λείπει. ]Σοὺ γιατί ὅλοι ἀγαποῦν 
ἐξαιρετικὰ ἐκείνους ποὺ εἶναι πιστοὶ εἰς τὴν μνήμην τῶν πε- 
θαμένων φίλων των καὶ γενικὰ ὅλους ὅποι ἀγαποῦν ὕπερθο- 
λικὰ τοὺς φίλους των καὶ δὲν τοὺς ἐγκαταλείπουν. Διότι ὅλαι 
αἱ καλαὶ ἰδιότητες φυσικὰ προχαλοῦν τὴν ἀγάπην. ἱδιαιτέ- 
ρως ὅμως ἡ ἰδιότης τοῦ νὰ εἶναι κανεὶς καλὲς φίλος. ᾿Βπίσης 
δὲ ἐκείνους ποὺ δὲν προσποιοῦνται ἀπέναντί µας. "Ετσι εἶναι 
ἐκεῖνοι ποὺ μᾶς ἀποχαλύπτουν «καὶ τὰ ἐλαττώματά των 
ἀχόμη. Πράγματι ἔχομεν εἰπεῖ ὅτι ἐμπρὸς στοὺς φἰλοὺς 
μας δὲν ντρεπόμεθα καὶ γιὰ κεῖνα ποὺ φαίνονται ὅτι εἶναι 
εἰς βάρος μας. Αν λοιπὲν ἐκεῖνος ποὺ μᾶς ντρέπεται δὲν 
εἶναι φίλος µας. ἐκεῖνος ποὺ δὲν ντρέπεται νὰ μᾶς φανερώση 
τὰ μειονεκτήματά του θὰ εἶναι φυσικὰ φίλος. Τὸ ἴδιο συμ- 
θαΐνει καὶ μὲ ἐκείνους ποὺ δὲν μᾶς ἐμπνέουν «φόθον ἀλλὰ 
θάρρος. Διότι κανεὶς δὲν ἀγαπᾶ ἐκεῖνον τὸν ὁποῖον φοθεῖται. 
Ὑπάρχουν διάφορα εἴδη ἀγάπης : ἢ φιλία, ἢ οἰκειότης, ἡ 
συγγένεια καὶ ἄλλα ἀνάλογα. | 

Ἡ ἀγάπη προέρχεται ἀπὸ εὐγνωμοσύνην ἢ διότι μᾶς 
ἔχχμαν ἕνα καλὸ χωρὶς νὰ τὸ ζητήσωμεν, ἢ διότι ἐκεῖνος 
ποὺ μᾶς ἔκαμε καλὸ δὲν τὸ διελάλησε. Διότι τότε ἀποδει- 
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σαι, καὶ τὸ ποιήσαντα μὴ δηλῶσαι' αὐτοῦ γὰρ οὔιως ἕνεκα 
φαίνεται καὶ οὗ διά τι ἕτερον. 

Περὶ δ᾽ ἔχϑρας καὶ τοῦ μισεῖν φανερὸν ὧς ἐκ τῶν ἔναν- 
τίων ἐστὶ δεωρεῖν. []οιητικὰ δὲ ἔχθρας δογή, ἐπηρεασιός, 
διαβολή. ᾿Οργὴ μὲν οὖν ἐστὶν ἐκ τῶν πρὸς αὗτόν, ἔχϑρα 
δὲ καὶ ἄνευ τοῦ πρὸς αὗτόν ἂν γὰρ ὑπολαμβάνωμεν εἶναι 
τοιόνδε, μισοῦμεν. Καὶ ἡ μὲν ὀργὴ ἀεὶ περὶ τὰ καϑ᾽ ἕκα- 
στα, οἷον Καλλίαν ἢ Σωκράτην, τὸ δὲ μῖσος καὶ πρὸς τὰ 
γένη" τὸν γὰρ κλέπτην μισεῖ καὶ τὸν συκοφάντην ἅπας. Καὶ 
τὸ μὲν ἰατὸν χρόνῳ, τὸ δ᾽ ἀνίατον. Καὶ τὸ μὲν λύπης ἔφε- 
σις, τὸ δὲ κακοῦ αἴσθεσθαι γὰρ βούλεται ὃ ὀργιξόμενος, 
τῷ δ᾽ οὐδὲν διαφέρει. "Εστι δὲ τὰ μὲν λυπηρὰ αἰσθητὰ πάν- 
τα, τὰ δὲ μάλιστα κακὰ ἥκιστα αἰσθητά, ἀδικία καὶ ἄφρο- 
σύνη οὐδὲν γὰρ λυπεῖ ἡ παρουσία τῆς κακίας. Καὶ τὸ μὲν 
μετὰ λύπης, τὸ δ᾽ οὗ μετὰ λύπης" ὁ μὲν γὰρ δὀργιξόμενος 
λυπεῖται, ὅ δὲ μισῶν οὔ. Καὶ ὁ μὲν πολλῶν ἂν γενομένων 
ἐλεήσειεν, ὅ δ᾽ οὐδενός' ὃ μὲν γὰρ ἀντιπαϑεῖν βούλεται ᾧ 
ὀργίζεται, ὃ δὲ μὴ εἶναι. 

εν. Φανερὸν οὖν ἕκ τούτων ὅτι ἐνδέχεται ἐχϑροὺς καὶ 
φίλους καὶ ὄντας ἀποδεικνύναι καὶ μὴ ὄντας ποιεῖν καὶ φά- 
σκοντας διαλύειν, καὶ δι᾽ ὀργὴν ἢ δι᾽ ἔχϑραν ἀμφιοβητοῦν- 


τας ἐφ᾽ ὁπότερ᾽ ἂν προαιρῆταί τις ἄγειν. 


1, Δηλαδὴ ἀρκεῖται νὰ κάμη κακὸ εἰς τὸν ἐχθρόν του χωρὶς νὰ 
ἑνδιαφάρεται ἂν αὐτὸς θὰ ἀντιληιμθῇ ὅτι τὸ χαχὸ προέρχεται ἐκ μύ- 
ρους του. 
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χγύεται ὅτι ἐνήργησε ἔτσι πρὸς χάριν ἡμῶν τῶν ἰδίων καὶ 
ὄχ. γιὰ χανένα ἄλλον σκοπὀν. 

Ὥς πρὸς τὴν ἔχθραν καὶ τὸ μῖσος. εἶναι φανερὸν ὅτι διὰ 
γὰ τὰ κατανοήσωμεν πρέπει νὰ ἀντιστρέψωμεν ὅσα ἐξεθέσα- 
μεν ἕως τώρα. Προχαλεῖται δὲ ἡ ἔχθρα ἀπὸ τὴν ὀργήν, ἀπὸ 
τὴν ἀντίδρασιν καὶ ἀπὸ τὴν διαθολἠν. Καὶ ἡ μὲν ὀργὴ ὀφεί- 
λεται εἰς κάτι ποὺ μᾶς ἔχει πειράξει προσωπικά, ἐνῶ εἶναι 
δυνατὸν νὰ αἰσθανώμεθα ἔχθραν ἐναντίον χάποιου χωρὶς 
προσωπιχὰς ἀφορμάς. Πράγματι μισοῦμεν κάποιον, διότι πι- 
στεύομεν ὅτι ἔχει μίαν ὡρισμένην ἰδιότητα. Ἠπὶ πλέον ἡ μὲν 
ὀργὴ στρέφεται πάντοτε ἐναντίον ἑνὸς ὡρισμένου προσώπου, 
λόγου χάριν τοῦ Καλλία ἢ τοῦ Σωκράτους, ἐνῷ ἡ, ἔχθρα µπο- 
ρεῖ νὰ περιλάβῃ ὁλοκλήρους κατηγορίας προσώπων. Ἔτσι 
ὅλος ὁ κόσμος μισεῖ τοὺς κλέπτας καὶ τοὺς συκοφάντας. Καὶ 
ὁ μὲν θυμὸς μπορεῖ νὰ γιατρευθῇ, ἡ ἔχθρα ὅμως εἶνχι ἀνία- 
τος. Ὃ θυμὲς ἐπιδιώκει νὰ προξενήση λύπην. Ἡ ἔχθρα ἐπι- 
διώκει νὰ προίενήση κακό ὍὋ θυμωμένος ἐπιθυμεῖ νὰ γίνῃ 
αἰσθητὴ ἡ ἐνέργειά του, ἐνῶ ἐκεῖνος ποὺ ἐχθρεύεται ἁδιαφο- 
ρεῖ γι αὐτό". Καὶ ὅλα μὲν ὅσα πρ-ξενοῦν λύπην τὰ αἰσθανό- 
μεθα πάντοτε, ἐνῶ τὰ μεγαλύτερα κακὰ δὲν εἶναι πάντοτε 
αἰσθητά, ὅπως λ χ. ἡ ἁδικία καὶ ἡ ἀφροσύνη (αὶ πράγµα- 
τι τὸ νὰ ἔχωμεν ἕνα ἐλάττωμα δὲν μᾶς προξενεῖ χαμμίαν 
λύπην. ᾿Επὶ πλέον ἡ μὲν ὀργὴ συνοδεύεται ἀπὸ λύπην, ὄχι 
ὅμως καὶ ἡ ἔχθρα. Πράγματι ὁ θυμωμένος εἶναι συγχρόνως 
καὶ λυπημένος. ὄχι ὅμως καὶ ἐκεῖνος ποὺ ἐχθρεύεται. "Ετσι 
ὁ πρῶτος βλέπων τὰ πολλὰ χακὰ ποὺ ἔκαμεν εἰς βάρος ἐχεί- 
νου μὲ τὸν ὁποῖον εἶναι θυμωμένος, εἶναι ἐνδεχόμενον νὰ τὸν 
εὐσπλαγχνισηῇ. ποτὲ ὅμως ἐκεῖνος ποὺ ἐχθρεύεται. Διότι ἐνῶ 
ὁ ἕνχς θέλει ἁπλῶς νὰ ἀνταποδώση εἰς ἐκεῖνον μὲ τὸν ὁποῖον 
ἐθύμωσε ἕνα ὡρισμένο κακὸ ποὺ ἔπαθεν ἀπ᾽ αὐτόν, ἐκεῖνος 
ποὺ ἔχει ἔχθραν θέλει τελείως νὰ τὸν ἐξοντώση. 

᾿Απ᾽ ὅλα αὐτὰ προκύπτει φανερὰ ὅτι εἶναι δυνατὸν νὰ 
ἀποδείξῃ κανεὶς ἂν ὁ τάδε εἶναι φίλος ἢ ἐχθρός, ἐπίσης δὲ 
καὶ ὅταν δὲν εἶναι νὰ παραστήσῃ ὅτι εἶναι, ἀχόμη δὲ ἂν 
κάποιος ἀντιθέτως ἰσχυρίζεται ὅτι ὁ τάδε εἶναι ἢ δὲν εἶναι 
φίλος ἠμπορεῖ νὰ ἀνασκευάση τὰ ἐπιχειρήματά του, Τέλος 
δὲ ἂν ὑπάρχῃ ἀμφισθήτησις ποῖον ἐκ τῶν δύο. ἢ ὀργὴ δηλ. 
ἢ ἡ ἔχθρα, ὑπῆρξε τὸ ἐλατήριον μιᾶς ὡρισμένης πράξεως, 
εἶναι δυνατὸν νὰ πείση χανεὶς τοὺς ἀχροατάς του περὶ ἐκεί- 
νου ἐκ τῶν δύο ποὺ τοῦ εἶναι προτιμότερον εἰς τὰς ἀπό- 
ψεις του. 


300 ΑΡΙΣΤΟΤΕΔΟΥΣ 
5. Π]οῖα δὲ φοβοῦνται καὶ τίνας καὶ πῶς ἔχοντες, ὧδ' 
ἔσται φανερόν. "ἔστω δὴ φόβος λύπη τις ἢ ταραχὴ ἐκ φαν. 
τασίας μέλλοντος κακοῦ φϑαρτικοῦ ἢ λυπηροῦ οὗ γὰρ πάν. 
τα τὰ κακὰ φοθοῦνται, οἷον εἶ ἔσται ἄδικος ἢ βραδύς, ἀλλ᾽ 
95 ὅσα λύπας μεγάλας ἢ φϑορὰς δύναται, καὶ ταῦτα ἐὰν Ῥ 
πόρρω ἀλλὰ σύνεγγυς φαίνηται ὥστε μέλλειν. Τὰ γὰρ πόρ- 
ρω σφόδρα οὐ φοβοῦνται᾽ ἴσασι γὰρ πάντες ὅτι ἀποθανοῦν- 
ται, ἀλλ᾽ ὅτι οὐκ ἐγγύς, οὐδὲν φροντίζουσιν. Εὲ δὴ ὁ φό- 
βος τοῦτ᾽ ἐστίν, ἀνάγκη τὰ τοιαῦτα φοβερὰ εἶναι ὅσα φαίνε- 
80 ται δύναμιν ἔχειν μεγάλην τοῦ φϑείρειν ἢ βλάπτειν βλάβας 
εἰς λύπην μεγάλην συντεινούσας. Διὸ καὶ τὰ σημεῖα τῶν 
τοιούιων φοβερά᾽ ἐγγὺς γὰρ φαίνεται τὸ φοβερόν᾽ τοῦτο γάρ 
ἐστι κίνδυνος, φοβεροῦ πλησιασμός. Τοιαῦτα δὲ ἔχϑρα τε 
΄ καὶ ὀργὴ δυναμένων ποιεῖν τι δῆλον γὰρ ὅτι βούλονται, 
35 ὥστε ἐγγύς εἶσιν τοῦ ποιεῖν. Καὶ ἀδικία δύναμιν ἔχουσα. 
Τῷ προαιρεῖσθαι γὰρ ὅὃ ἄδικος ἄδικος. Καὶ ἀρετὴ ὕβριζο- 
1382» μένη δύναμιν ἔχουσα᾽ δῆλον γὰρ ὅτι προαιρεῖται μὲν ὅταν 
ὑβρίζηται, ἀεί, δύναται δὲ νῦν, Καὶ φόβος τῶν δυναμένων 
τι ποιῆσαι ἐν παρασκευῇ γὰρ ἀνάγκη εἶναι καὶ τὸν τοιοῦ- 


τον. ᾿Επεὶ δ᾽ οἱ πολλοὶ χείρους καὶ ἥττους τοῦ κερδαίνειν 
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8. ΠΕΡΙ ΦΟΒΟΥ 


Καὶ τώρα θὰ δείξωμεν ποῖοι ἄνθρωποι καὶ ποῖα πρά- 
γµατα προκαλοῦν τὸν φόθον καὶ εἰς ποίαν ψυχικὴν κατάστα- 
σιν εὑρίσκονται ἐκεῖνοι ποὺ φοθοῦνται. Ἂς δεχθῶμεν ὅτι 
φόθος εἶναι κάποια λύπη ἢ ταραχὴ ποὺ προέρχεται ἀπὸ τὴν 
ἰδέαν ὅτι πρόχειται νὰ ἐπέλθῃ κάποιο κακόν, δηλ. κάποια 
καταστροφὴ, ἣ μεγάλη λύπη. Πράγματι ὅλα τὰ χακὰ δὲν 
προκαλοῦν φόθον, λόγου χάριν δὲν φοβεῖται κανεὶς ἂν θὰ 
εἶναι ἄδικος ἢ βραδύνους. Ὁ φόθος προέρχεται μόνον ὅταν 
ἐπίχεινται χχκὰ ποὺ ἠμποροῦν νὰ προξενήσουν μεγάλην λύ- 
πην ἢ καταστροφην καὶ τοῦτο ὅταν δὲν πρόχειται νὰ βραδύ- 
νουν, ἀλλὰ εὑρίσκονται πολὺ πλησίον µας καὶ θεωροῦνται 
ἐπιχείμενα. Διότι δὲν φοθεῖται χανεὶς ἐκεῖνο ποὺ ἀπέχει 
ἀκόμη πολύ. "Αλήθεια, ὅλοι ξέρουν ὅτι θὰ ἀποθάνουν, ἀλλὰ 
ἐπειδὴ τοῦτο πρόκειται νὰ συμθῇ πολὺ ἀργότερχ δὲν τὸ 
σκέπτονται. ᾿Αφοῦ λοιπὸν αὐτὸ τὸ πρᾶγμα εἶναι ὁ φόβος, 
κατ ἀνάγκην προξενοῦν φόβον ἐχεῖνα τὰ πράγματα ποὺ 
θεωροῦνται ὅτι ἔχουν μεγάλην δύναμιν νὰ προξενοῦν κατα- 
στροφὰς ἢ βλάβας ἀπὸ ἐκείνας ποὺ ἐπιφέρουν ἰσχυρὰν λύ- 
πην. Γι αὐτὸ καὶ αἱ ἐνδείξεις ποὺ προχναγγέλλουν γεγονότα 
αὐτοῦ τοῦ εἴδους προχαχλοῦν καὶ αὐταὶ τὸν φόβον, διότι 
ἀποδεικνύουν ὅτι ἐπίκειτχι ἐκεῖνο ποὺ φοδούμεθα Αὐτὸ τὸ 
πρᾶγμα ἄλλωστε. δηλαδὴ ἡ προσέγγισις τῶν πραγμάτων ποὺ 
φοβούμεθα, εἶναι ἐκεῖνο ποὺ ἀποκαλοῦμεν κίνδυνον. ᾿Βιπομέ- 
Ἵγως μεταξὺ τῶν πραγμάτων ποὺ προκαλοῦν τὸν φόθον εἶναι 
καὶ ἢ ὀργὴ ἢ ἔχθρα ἀνθρώπων ποὺ εἶναι εἰς θέσιν νὰ μᾶς 
κάμουν καχό. Διότι ἀφοῦ μᾶς μισοῦν ἢ εἶναι θυμωμένοι µα: 
ζί µας, εἶναι φανερὸν ὅτι ἐπιθυμοῦν νὰ μᾶς βλάψουν. ἡ δὲ 
ἐπιθυμία ὀλίγον ἀπέχει ἀπὸ τὴν ἐκτέλεσιν. Φόβον προξενεῖ 
ἐπίσης καὶ ἡ ἀδικία ὅταν εἶναι περιθεδλημένη μὲ ἰσχύν. 
Διότι ἕναν ἄδικον ἄνθρωπον τὸν χαρακτηρίζομεν ὡς ἄδι- 
κον, ἀκριθῶς ἐξ αἰτίας τῶν προθέσεών του. Επίσης δὲ καὶ 
ἢ ἀρετὴ ὅταν ἔχει ὑποστῆ προσθολὴν καὶ εἶναι περιβεθλη- 
μένη μὲ δύναμιν" δ.ότι εἶναι φχνερὸν ὅτι συνεπείᾳ μὲν τῆς 
προσθολῆς ἔχει πάντοτε τὴν πρόθεσιν νὰ ἐκδικηθῇ, εἰς δὲ 
τὴν παροῦσαν περίστασιν ἔχει καὶ τὴν δύναμιν νὰ τὸ κάμη. 
᾿Επίφοθοι εἶναι ἐπίσης ἐκεῖνοι ποὺ φοθοῦνται ὅσους ἔχουν 
τὴν δύναμιν νὰ τοὺς κάμουν κάτι χακόν. διότι κατ ἀνάγκην 
καὶ αὐτοὶ προετοιμάζουν ἀντίστοιχον χαχόν. ᾿Ἠπειδὴ δὲ ὁ 
πολὺς κόσμος εἶναι διεφθαρμένος καὶ κατέχεται ἀπὸ τὴν 
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καὶ δειλοὶ ἐν τοῖς κινδύνοις, φοβερὸν ὡς ἐπὶ τὸ πολὺ τὸ ἐπ 
ἄλλῳ αὐτὸν εἶναι, ὥστε οἱ συνειδότες πεποιηκόει δεινὸν φο- 
βεροὶ ἢ κατειπεῖν ἢ ἐγκαταλιπεῖν. Καὶ οἱ δυνάμενοι ἀδικεῖν 
τοῖς δυναμένοις ἀδικεῖσθαι: ὣς γὰρ ἐπὶ τὸ πολὺ ἀδικοῦσιν 
οἳ ἄνϑρωποι ὅταν δύνωνται. Καὶ οἱ ἠδικημένοι ἢ νομίζον- 
τες ἀδικεῖσθαι: ἀεὶ γὰρ τηροῦσι καιρόν. Καὶ οἱ ἠδικηκότες, 
ἂν δύναμιν ἔχωσι, φοβεροί. δεδιότες τὸ ἀντιπαθεῖν ὑπέ- 
4 δ] «- Γή . ε - 3 [νά 
χειτο γὰρ τὸ τοιοῦτο φοβερόν Καὶ οἱ τῶν αὐτῶν ἀνταγω- 
, ο . 3 , ο ε 3 -.. 35. 3 
νισιαί, ὅσα μή ἐνδέχειαι ἅμα ὑπάρχειν ἀμφοῖν" ἀεὶ γὰρ 
-” 4 4 ΄ ε - ΄ Φ 
πολειιοῦσι πρὸς τοὺς τοιούτους. Καὶ οἷ τοῖς κρείττοσιν αὖ- 
τῶν φοβεροί' μᾶλλον γὰρ ἂν δύναιντο βλάπτειν αὐτούς, εἶ 
καὶ τοὺς κρείττους. Καὶ οὓς φοβοῦνται οἱ κρείττους αὐτῶν, 
διὰ ταὐτό. Καὶ οἱ τοὺς κρείττους αὐτῶν ἀνῃρηκότες. Καὶ 
οἱ τοῖς ἥιτοσιν αὐτῶν ἐπιτιθέμενοι' ἢ γὰρ ἤδη φοβεροὶ ἢ 


αὐξηϑέντες. Καὶ τῶν ἠδικημένων καὶ ἐχϑρῶν ἢ ἀντιπάλων 


9 3 ΄ ' ΄ 3 ᾿ - λ 
οὐχ οἱ ὀξύϑυιιοι καὶ παρρησιαστικοί, ἀλλὰ οἱ πρᾶοι καὶ εἴ- 


θῶνες καὶ πανοῦργοι᾽ ἄδηλοι γὰρ εἰ ἐγγύς, ὥστε οὐδέποτε 
φανεροὶ διι πόρρω. Πάντα δὲ τὰ φοβερὰ φοβερώτερα ὅσα 


ἁμαρτάνουσιν ἐπανορϑώσασθαι μὴ ἐνδέχεται, ἀλλ᾽ ἢ ὅλως 


ἀδύνατα. ἢ μὴ ἐπ᾿ αὐτοῖς ἀλλ᾽ ἐπὶ τοῖς ἐναντίοις. Καὶ ὧν 


βοήϑειαι μή εἶσιν ἢ μὴ ὁάδιαι. “Ως δ᾽ ἁπλῶς εἰπεῖν, φο- 
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δίψαν τοῦ χέρδους. φοθεῖται δὲ τὸν κίνδυνον, τὸ γεγονὸς 
ὅτι ἐξαρτᾶται κανεὶς ἀπὸ ἕναν ἄλλον εἶναι ἱκανὸν νὰ προχα- 
λέσῃ φόθον. "Ετσι προκαλοῦν φόβον ἐχεῖνοι οἱ ὁποῖοι γνω- 
ρίζουν ὅτι ἐκάμαμεν κάτι κακόν, διότι εἶναι ἐνδεχόμενον ἢ 
νὰ μᾶς χαταλώσουν ἢ νὰ μᾶς ἐγκαταλείφουν Φόθον ἐπίσης 
προκαλοῦν ἐκεῖνοι ποὺ ἔχουν τὴν δύναμιν νὰ ἀδικήσουν εἰς 
ἐκείνους ποὺ εἶναι δυνατὸν νὰ ἀδικηθοῦν. Διότι συνήθως οἱ 
ἄνθρωποι ὅταν μποροῦν ἁδικοῦν. ᾿Αχόμη ἐπίφοθοι εἶναι καὶ 
ἐκεῖνοι ποὺ ἔχουν ἀλικηθῆ ἢ νομίζουν ὅτι ἀδιχοῦνται, διότι 
αὐτοὶ πάντοτε καιροφυλακτοῦν διὰ νὰ ἐκδικηθοῦν. ᾿Επίφο- 
θοι δὲ εἶναι χαὶ ἐκεῖνοι ποὺ ἔχουν ἤδη ἀδικήσει, ἂν εἶναι 
περιδεθλημένοι μὲ δύναμιν᾽ διότι εἶναι ἐνδεχόμενον νὰ ξα- 
ναρχίσουν, ἐπειδὴ φοθοῦνται τὰ ἀντίποινα. Πράγματι ἔχο- 
μεν εἰπεῖ ὅτι καὶ αὐτὸ εἶναι μιὰ εὔλογος ἀφορμὴ φόδου. 
᾿Επίσης οἷ ἀνταγωνισταὶ ποὺ ἐπιδιώκουν τὸν ἴδιον σχο- 
πὸν χωρὶς νὰ εἶναι δυνατὸν νὰ τὸν ἀπολαύσουν χαὶ οἱ δύο 
συγχοόνως. Διότι ὅσοι εὑρίσκονται ὃπ αὐτὰς τὰς συνθήκας 
διεξάγουν διαρκή πόλεμον μεταξύ των. ᾿Ακόμη δὲ ἐκεῖνοι 
ποὺ εἶναι ἐπίφοθοι εἰς τοὺς ἰσχυροτέρους µας εἶναι ἐπίφο- 
βοι καὶ εἰς ἡμᾶς) διότι πολὺ περισσότερον εἶναι δυνατὸν νὰ 
βλάφουν ἡμᾶς, ἀφοῦ καὶ εἰς τοὺς ἰσχυροτέρους µας μποροῦν 
νὰ κάμουν κακό. Διὰ τὸν ἴδιον λόγον ἐπίφοθοι εἶναι ἐκεῖνοι 
τοὺς ὁποίους φοβοῦνται οἵ ἰσχυρότεροι ἀπὸ ἡμᾶς. Καθὼς 
καὶ ἐκεῖνοι ποὺ ἐξώντωσαν ἀνθρώπους ἰσχυροτέρους ἀπὸ 
ἡμᾶς. ᾿Αλλὰ καὶ ἐκεῖνοι ἀκόμη ποὺ ἐπιτίθενται ἐναντίον 
τῶν ἀσθενεστέρων µας. Διότι αὐτοὶ ἢ ἀπὸ τώρα εἶναι ἐπι- 
κίνδυνοι ἢ ὅταν αὐξηθῇ ἢ δύναμίς των. ᾿Απὸ τοὺς ἀνθρώπους 
πάλιν ποὺ ἀδικήσαμεν ἢ ἀπὸ τοὺς ἐχθροὺς καὶ τοὺς ἀντιπά- 
λους µας. δὲν εἶναι τόσον ἐπίφοθοι οἱ ὀξύθυμο. καὶ ἐκεῖνοι 
ποὺ ἐκδηλώνουν μὲ λόγια τὰς σχέψεις των, ἀλλὰ ὅσοι εἶναι 
ἤρεμοι. ὕπουλοι καὶ πονηροί. Διότι αὐτοῦ τοῦ εἴδους οἱ ἄν- 
θρωποι ποτὲ δὲν φανερώνονται ἂν πρὀχειται συντόμως νὰ 
μᾶς ἐκδικηθοῦν καὶ ἑπομένως δὲν ἠμποροῦμεν ποτὲ νὰ εἷ- 
μεθα βέθχιοι ὅτι ὁ ἐκ μέρους των κίνδυνος ἔχει ἀπομακρυνθῇ. 
Κάθε τι ποὺ προκαλεῖ φόθον εἶναι ἀκόμη περισσότερον ἐπί- 
φοθον τότε, ὅταν τὸ σράλµα ποὺ ἐκάμαμε δὲν. εἶναι δυνατὸν 
νὰ τὸ ἐπανορθώσωμεν' ἀλλὰ ἢ εἶναι ἐντελῶς ἀδύνατον ἢ 
εἶναι τοῦτο δυνατὸν ὄχι εἰς ἡμᾶς ἀλλὰ μᾶλλον εἰς τοὺς ἀν- 
τιπάλους µας. ᾿Ἀπίσης δὲ ἐκεῖνα τὰ πράγματα διὰ τὰ ὁποῖα 
θεραπεία δὲν ὑπάρχει ἢ εἶναι πολὺ δύσκολη. Καὶ μὲ λίγα 
λόγια, ἐπίφοδα εἶναι τὰ πράγματα ἐκεῖνα ποὺ ὅταν συμθαί- 
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βερά ἔστιν ὅσα ἐφ᾽ ἑτέρων γιγνόμενα ἢ μέλλοντα ἐλεεινά 
ἔστιν. 

Τὰ μὲν οὖν φοβερὰ καὶ ἃ φοβοῦνται, σχεδὸν ὧς εἰπεῖν 
τὰ μέγιστα ταῦτ᾽ ἐσιίν, ὡς δὲ διακείμενοι αὐτοὶ φοβοῦνται, 
νῦν λέγωμεν. Εἰ δή ἔστιν ὅ φόβος μετὰ προσδοκίας τινὸς 
τοῦ πείσεσϑαί τι φϑαρτικὸν πάϑος, φανερὸν ὅτι οὐδεὶς φο- 
βεῖται τῶν οἰομένων μηδὲν ἂν παϑεῖν, οὐδὲ ταῦτα ἃ μὴ 
οἴονται παϑεῖν οὐδὲ τούτους ὑφ᾽ ὧν μὴ οἴονται, οὐδὲ τότε 
ὅτε μὴ οἴονται. ᾿Ανάγκη τοίνυν φοβεῖσθαι τοὺς οἰομένους 
τι παϑεῖν ἄν, καὶ τοὺς ὑπὸ τούτων ταῦτα καὶ τότε. Οὐκ οἷ- 
ονται δὲ παϑεῖν ἂν οὔτε οἳ ἓν εὐτυχίαις μεγάλαις ὄντες καὶ 
δοκοῦντες, διὸ ὑβρισταὶ καὶ ὀλέγωροι καὶ ϑρασεῖς, (ποιεῖ δὲ 
τοιούτους πλοῦτος ἰσχὺς πολυφιλία δύναμις.) οὔτε οἳ ἤδη 
πεπονϑέναι πάντα νομίζοντες τὰ δεινὰ καὶ ἀπεψυγμένοι 
πρὸς τὸ μέλλον, ὥσπερ οἱ ἀποτυμπανιζόμενοι ἤδη) ἀλλὰ δεῖ 
τινὰ ἐλπίδα ὑπεῖναι σωτηρίας, περὶ οὗ ἀγωνιῶσιν. Ση- 
μεῖον δέ' ὁ γὰρ φόβος βουλευτικοὺς ποιεῖ, καίτοι οὐδεῖς 
βουλεύεται περὶ τῶν ἀνελπίστων. "Ώστε δεῖ τοιούτους παρα- 
σκευάζειν, ὅταν ᾖᾗ βέλτιον τὸ φοβεῖσθαι αὐτούς. ὅτι τοιοῦ- 
τοί εἶσιν οἷοι παϑεῖν' καὶ γὰρ ἄλλοι μείζους ἔπαθον: καὶ 
τοὺς τοιούτους δεικνύναι πάσχοντας ἢ πεπονϑότας, καὶ ὑπὸ 
τοιούτων ὑφ᾽ ὧν οὐκ ῴοντο, καὶ ταῦτα καὶ τότε ὅτε οὔκ 
ᾧοντο, 

"Επεὶ δὲ περὶ φόβου φανερὸν τί ἐστιν, καὶ τῶν φοβερῶν, 


καὶ ὥς ἕκαστοι ἔχοντες δεδίασι, φανερὸν ἐκ τούτων καὶ τὸ 
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νουν εἷς ἕνα ἄλλον ἢ µέλλουν νὰ τοῦ συμθοῦν, προκαλοῦν 
τὸν οἶχτον μας. 

Λοιπὸν ἕως ἐδῶ ἠμποροῦμεν νὰ εἰποῦμεν ὅτι σχεδὸν ἐξε- 
θέσαμεν τὰ σπουδαιότερα παραδείγματα τοῦ πῶς καὶ ἀπὸ 
ποῖα αἴτια προέρχεται ὁ φόδος᾽ μένει τώρα νὰ ἐξηγήσωμεν 
εἰς ποίαν ψυχικὴν κατάστασιν εὑρίσκονται ἐκεῖνοι ποὺ φο- 
θοῦνται. Αν λοιπὸν ὁ φόθος περιἐχη μέσα του τὴν προσδο- 
κίαν ὅτι πρόκειται νὰ πάθωμεν κάποιαν καταστροφήν, εἶναι 
φανερὸν ὅτι κανεὶς δὲν φοθεῖται ὅταν νομίζη ὅτι δὲν πρό- 
χειται νὰ πάθη τίποτε. ἐπίσης δὲ κανεὶς δὲν φοθεῖται ἐκεῖνα 
τὰ πράγματα ποὺ δὲν πιστεύει ὅτι θὰ τὰ πάθῃ, οὔτε ἐκεί- 
νους τοὺς ἀνθρώπους ποὺ δὲν πιστεύει ὅτι εἶναι δυνατὸν νὰ 
τὸν βλάψουν, οὔτε αἰσθάνεται φόδον κατ᾽ ἐκείνην τὴν ἐποχὴν 
κατὰ τὴν ὁποίαν πιστεύει ὅτι δὲν πρόχειται νὰ τοῦ συμ6ῇ 
κάτι χαχόν. “Επομένως ἀναγκαστικὰ φοβοῦνται μόνον ἐχεῖ- 
γοι ποὺ πιστεύουν ὅτι πρόκειται νὰ πάθουν κάτι καὶ μάλιστα 
νὰ πάθουν ἀπ) ὡρισμένα πρόσωπα ὡρισμένον πάθημα εἰς 
ὡρισμένην ἐποχήν. Δὲν πιστεύουν δὲ ὅτι πρόχειται νὰ πά- 
θουν κάτι ἐκεῖνοι ποὺ διατελοῦν ἢ θεωροῦν ὅτι διατελοῦν 
εἰς μεγάλην εὐημερίαν. Καὶ γι’ αὐτὸ γίνονται αὐθάδεις καὶ 
περιφρονηταὶ καὶ θρασεῖς. Κὶς αὐτὴν τὴν κατάστασιν περι- 
έρχονται ἐχεῖνοι ποὺ ἔχουν πλοῦτον, σωματικὴν ἰσχύν, πολ- 
λοὺς φίλους ἢ δύναμιν. ᾿Επίσης δὲν φοβοῦνται ἐκεῖνοι ποὺ 
νομίζουν ὅτι ἔχουν ὑποστῆ ὅλα τὰ δεινὰ τοῦ κόσμου καὶ 
ἔχει μχυρίσει τὸ μάτι τους. ὅπως λ χ. ἐκεῖνοι ποὺ ἤδη ὑφί- 
στανται βασανιστήρια. Πρέπει ἀκόμη ὅμως νὰ ὑπάρχη κά- 
ποια ἐλπὶς σωτηρίας καὶ αὐτὸ ἀκριδῶς προχαλεῖ τὴν ἀγω- 
νίαν µας. ᾿Απόδειξις δὲ τούτου εἶναι τὸ ἑξῆς: ἐχεῖνος ποὺ 
φοθεῖται σχέπτεται καὶ λαμθάνει ἀποφάσεις, ἐνῶ κανεὶς δὲν 
λαμθάνει ἀποφάσεις γιὰ πράγματα γιὰ τὰ ὁποῖα δὲν ὑπάρ- 
χει ἐλπὶς σωτηρίας. Πρέπει λοιπὸν ὁ ρήτωρ, ὅταν ἔχη συμ- 
φέρον νὰ προξενήσῃ φόθον εἰς τοὺς ἀκροχτάς του, νὰ τοὺς 
φέρνη εἰς αὐτοῦ τοῦ εἴδους τὴν ψυχικὴν κατάστασιν, δηλ. 
νὰ τοὺς παριστάνῃ ὅτι εὑρίσχονται εἰς σημεῖον νὰ πάθουν 
κάτι κακόν, διότι χαὶ ἄλλοι ἰσχυρότεροί των ἔπαθαν τὸ 
ἴδιον. Καὶ νὰ ἐξιστορῇ τί παθαίνουν ἢ τί ἔπαθαν αὐτοὶ καὶ 
πῶς τὸ καχὸ τοὺς ἦλθεν ἀπὸ ἐκείνους ποὺ δὲν ἐπερίμεναν 
καὶ εἰς ἐποχὴν ποὺ δὲν ἐπίστευαν. 

Καὶ τώρα ποὺ ἐδείξαμεν τί εἶναι φόβος καὶ ποῖα πρά- 
γµατα εἶναι ἐπίφοδα καὶ εἰς ποίαν ψυχικὴν κατάστασιν εὗρί- 
σχονται ἐκεῖνοι ποὺ φοβοῦνται, προχύπτει σαφῶς ἀπὸ ὅλα 


206 ΑΡΙΣΤΟΤΕΛΟΥΣ 
ϑαρρεῖν τί ἔστι, καὶ περὶ ποῖα ϑαρραλέοι εἰσὶ καὶ πῶς δια- 
κείμενοι ϑαρραλέοι εἰσίν" .. . τό τε γὰρ ϑάρσος τὸ ἐναντίον 
τῷ «φόβῳ καὶ τὸ ϑαρραλέον τῷ) φοβερῷ, ὥστε μετὰ φαν- 
τασίας ᾗ ἐλπὶς τῶν σωτηρίων ὡς ἐγγὺς ὄντων, τῶν δὲ φο- 
90 βερῶν ἢ μὴ ὄντων ἢ πόρρω ὄντων. "ἔστι δὲ ϑαρραλέα τά 
τε δεινὰ πόρρω ὄνια καὶ τὰ ϑαρραλέα ἐγγύς. Καὶ ἔπανορ- ΄ 
ϑώσεις ἂν ὦσι καὶ βοήϑειαι πολλαὶ ἢ μεγάλαι ἢ ἄμφω, καὶ 
μήτε ἠδικημένοι μήτε ἠδικηκότες ὦσιν, ἀνταγωνισταί τε ἢ 
μὴ ὦσιν ὅλως, ἢ μὴ ἔχωσιν δύναμιν, ἢ δύναμιν ἔχοντες ὦσι 
95 φίλοι ἢ πεποιηκότες εὖ ἢ πεπονθότες. "Η ἂν πλείους ὦσιν κ 
οἷς ταὐτὰ συμφέρει, ἢ κρείττους, ἢ ἄμφω. Αὐτοὶ δ᾽ οὕτως 
ἔχοντες δαρραλέοι εἰσίν, ἂν πολλὰ κατορϑωκέναι οἴωνται 
καὶ μὴ πεπονϑέναι, ἢ ἐὰν πολλάκις ἐληλυϑότες εἰς τὰ δεινὰ 
καὶ διαπεφευγότες ὦσι᾽ διχῶς γὰρ ἀπαϑεῖς γίγνονται οἱ ἄν- 
90 Όρωποι, ἢ τῷ μὴ πεπειρᾶσθαι ἢ τῷ βοηϑείας ἔχειν, ὥσπερ 
ἐν τοῖς κατὰ ϑάλατταν κινδύνοις οἷ τε ἄπειροι χειμῶνος 
ϑαρροῦσι τὰ μέλλοντα καὶ οἱ βοηϑείας ἔχοντες διὰ τὴν ἕμ- 
πειρίαν. Καὶ ὅταν τοῖς ὁμοίοις φοβερὸν μὴ ᾖ, μηδὲ τοῖς 
ἥττοσι καὶ ὧν κρείττους οἴονται εἶναι᾽ οἴονται δὲ ὧν κεκρα- 
85 τήκασιν ἢ αὐτῶν ἢ τῶν κρειττόνων ἢ τῶν δμοίων. Καὶ ἂν 
ὑπάρχειν αὑτοῖς οἴωνται πλείω καὶ µείζω, οἷς ὑπερέχοντες 
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αὐτὰ καὶ τί εἶναι θάρρος καὶ εἰς ποῖα πράγματα ἔχει κανεὶς 
θάρρος καὶ εἰς ποίαν ψυχικὴν κατάστασιν εὑρίσκονται οἱ 
θαρραλέοι. Πράγματι καὶ τὸ θάρρος εἶναι τὸ ἀντίθετον ἀπὸ 
τὸν φόδον, καὶ ἐκεῖνό ποὺ προκαλεῖ θάρρος εἶναι τὸ ἀντίθε- 
τον ἀπὸ ἐκεῖνο ποὺ προχαλεῖ φόθον. Επομένως θάρρος εἶναι 
ἡ ἐλπὶς ποὺ προέρχεται ἀπὸ τὴν ἰδέαν ὅτι ἡ μὲν σωτηρία 
μας προσεγγίζει τὰ δὲ ἐπίφοθα πράγματα ἢ δὲν ὑπάρχουν 
ὅλως δ:όλου ἢ εὑρίσκονται μακρυά µας. 

᾿Εκεῖνο ποὺ μᾶς δίδει θάρρος εἶναι ἢ ἁπομάκρυνσις τοῦ 
κινδύνου χαὶ ἡ προσέγγισις τῶν πραγμάτων ποὺ παρέχουν 
ἀσφάλειαν ἠμποροῦμεν δὲ νὰ ἀπαριθμήσωμεν μεταξὺ τῶν 
πραγμάτων ποὺ μᾶς δίδουν θάρρος καὶ τὸ ὅτι τὸ κακὸν εἶναι 
δυνατὸν νὰ ἐπανορθωθῆ καὶ τὸ ὅτι ἔχομεν βοήθειαν ἢ πολλὴν 
ἢ μεγάλην ἢ συγχρόνως χαὶ πολλὴν καὶ μεγάλην. ᾿Επίσης 
τὸ ὅτι οὔτε ἔχομεν ἀδικήσει οὔτε ἔχομεν ἀδικηθῆ καὶ ἢ δὲν 
ἔχομεν ὅλως διόλου ἀνταγωνιστὰς ἢ) ἐκεῖνοι ποὺ ὑπάρχουν 
δὲν ἔχουν τὴν δύναμιν νὰ μᾶς βλάψουν ἢ ἔχουν μὲν τὴν δύ- 
νάμιν ἀλλὰ εἶναι φίλοι µας καὶ μᾶς ἔχουν εὐεργετήσει ἢ 
ἔχουν εὐεργετηθῆ ἀπὸ ἡμᾶς. Ἢ ἀκέμη ὅταν ὑπάρχουν πολ- 
λοὶ ἄνθρωποι ποὺ ἔχουν τὸ ἴδιο συμφέρον μὲ ἡμᾶς ἢ ἰσχυροὶ 
ἢ πολλοὶ συγχρόνως καὶ ἰσχυροί. 

᾿Ἐχεῖνοι δὲ ποὺ εἶναι θαρραλέοι εὑρίσκονται εἰς τὴν 
ἑξῆς ᾠυχικὴν κατάστασιν : εἴτε πιστεύουν πῶς ἔχουν κα- 
τορθώσει πολλὰ ἕως τώρα χωρὶς νὰ πάθουν τίποτε᾽ εἴτε ἂν 
πολλάκις ἔφθασαν εἰς τὸ σημεῖον νὰ πάθουν χακό, διε- 
φυγαν. Διότι κατὰ δύο τρόπους οἱ ἄνθρωποι γίνονται ἄφο- 
βοι' εἴτε διότι ἔχουν δοκιμάσει τὸν κίνδυνον εἴτε διότι 
πάντοτε εὑρῆκαν τρόπον νὰ διαφύγουν. "Ετσι χαὶ εἰς τοὺς 
κινδύνους τῆς ζωῆς τῶν θαλασσινῶν μὲ θάρρος ἀποθλέπουν 
πρὸς τὸ μέλλον ἀφ᾽ ἑνὸς μὲν ἐκεῖνοι ποὺ δὲν ἔχουν πεῖραν 
διότι δὲν ἐδοχίμασαν μίαν μεγάλην τρικυμίαν καὶ ἀφ᾽ ἑτέ- 
ρου ἐκεῖνοι ποὺ ἀπὸ τὴν μεγάλην πεῖραν των ἀπέκτησαν τὰ 
µέσα τῆς σωτηρίας. Επίσης εἶναι θαρραλέοι ὅταν ἀντικρύ- 
ζουν πράγματα ποὺ δὲν ἐμπνέουν φόβον οὔτε εἰς τοὺς ὁμοί- 
ους οὔτε εἰς τοὺς κατωτέρους των οὔτε εἰς ἐκείνους ἀπὸ 
τοὺς ὁποίους θεωροῦν ὅτι εἶναι ἰσχυρότεροι. θεωροῦν δὲ 
ὅτι εἶναι ἰσχυρότεροι ἀπὸ ἐκείνους τοὺς ὁποίους ἔχουν νική- 
σει ἢ αὐτοὺς τοὺς ἰδίους ἢ ὁμοίους των ἢ τοὺς ἰσχυροτέρους 
των. "Εχουν θάρρος ἐπίσης ἐκεῖνοι ποὺ πιστεύουν ὅτι διαθέ- 
τουν μεγαλύτερα ἢ περισσότερα προσόντα καὶ ἡ ὑπεροχή 
των εἰς αὐτὰ τοὺς καθιστᾶ ἐπιφόθους, Ειναι δὲ τὰ προσόντα Ἢ 
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σωμάτων καὶ φίλων καὶ χώρας καὶ τῶν πρὸς πόλειιον πα- 
ρασκευῶν, ἢ πασῶν ἢ τῶν μεγίστων. Καὶ ἐὰν μὴ ἠδικηκό- 
τες ὦσιν μηδένα ἢ μὴ πολλοὺς ἢ μὴ τούτους παρ᾽ ὧν φο- 
βοῖνται. Καὶ ὅλως ἂν πρὸς τοὺς ϑεοὺς αὐτοῖς καλῶς ἔχῃ, 
τά τε ἄλλα καὶ τὰ ἀπὸ σημείων καὶ λογίων ϑαρραλέον γὰρ 
ἣ ὀργή, τὸ δὲ μὴ ἀδικεῖν ἀλλ᾽ ἀδικεῖσθαι ὀργῆς ποιητικόν, 
τὸ δὲ ϑεῖον ὑπολαμβάνεται βοηϑεῖν τοῖς ἀδικουμένοις. Καὶ 
ὅταν ἐπιχειροῦντες ἢ μηδὲν ἂν παϑεῖν μηδὲ πείσεοϑαι ἢ 
κατορϑώσειν οἴωνται. Καὶ περὶ μὲν τῶν φοβερῶν καὶ ϑαρ- 


οαλέων εἴρηται: 


6. Ποῖα δ᾽ αἰσχύνονται καὶ ἀναισχυντοῦσιν, καὶ πρὸς 
τίνας καὶ πῶς ἔχοντες, ἐκ τῶνδε δῆλον. "Εστω δὴ αἰσχύνη 
λύπη τις ἢ ταραχὴ περὶ τὰ εἷς ἀδοξίαν φαινόμενα φέρειν τῶν 
κακῶν, ἢ παρόντων ἢ γεγονότων ἢ μελλόντων, ἡ δ᾽ ἆναι- 
σχυντία ὀλιγωρία τις καὶ ἀπάϑεια περὶ τὰ αὐτὰ ταῦτα. Βἰ 
δή ἐστιν αἰσχύνη ἢ δρισϑεῖσα, ἀνάγκη αἰοχύνεοϑαι ἐπὶ τοῖς 
τοιούτοις τῶν κακῶν ὅσα αἰσχρὰ δοκεῖ εἶναι ἢ αὐτῷ ἢ ὧν 
φροντίζει) τοιαῦτα δ᾽ ἐστὶν ὅσα ἀπὸ κακίας ἔργα ἑστίν, οἷον 
τὸ ἀποβαλεῖν ἀσπίδα ἢ φυγεῖν ἀπὸ δειλίας γάρ. Καὶ τὸ 
ἀποστερῆσαι παρακαταϑήκην ἢ ἁδικῆσαι ἀπὸ ἀδικίας γάρ. 
Καὶ τὸ συγγενέσϑαι οἷς οὗ δεῖ ἢ οὗ οὐ δεῖ ἢ ὅτε μὴ δεῖ" 
ἀπὸ ἀκολασίας γάρ. Καὶ τὸ κερδαίνειν ἀπὸ μικρῶν ἢ αἷ- 
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σχρῶν ἢ ἀπὸ ἀδυνάτων, οἷον πενήτων ἢ τεθνεώτων, ὅθεν 


καὶ ἡ παροιμία τὸ ἀπὸ νεκροῦ φέρει» ἀπὸ αἰσχροκερδείας 
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αὐτὰ τὸ πλῆθος τῶν χρημάτων, ἡ δύναμις τῶν στρατευμά- 
των καὶ τῶν φίλων, ἡ ὑπεροχὴ τῆς χώρας καὶ τῶν πολεμι- 
κῶν προπαρασκευῶν ἢ ὅλων ἢ τῶν σπουδαιοτέρων. ᾿Ακόμη 
ἔχουν θάρρος ἐκεῖνοι ποὺ δὲν ἔχουν ἀδικήσει κανένα ἢ δὲν 
ἔχουν ἀδιχήσει πολλοὺς ἢ τέλος δὲν ἔχουν ἀδικήσει ἐκεί- 
νους τοὺς ὁποίους φοθοῦνται. Καὶ γενικὰ ἔχουν θάρρος 
ἐκεῖνοι ποὺ ἔχουν τὴν εὔνοιαν τῶν θεῶν καὶ καθ᾽ οἰονδή- 
ποτε ἄλλον τρόπον ἂν αὐτὴ ἐκδηλώνεται, ἰδιαιτέρως δὲ ἂν 
προχύπτη ἀπὸ οἰωνοὺς καὶ χρησμούς. Πράγματι ἡ ὀργὴ 
δίδει θάρρος, τὸ δὲ γεγονὸς ὅτι δὲν ἔχομεν ἀδικήσει ἀλλὰ 
ἔχομεν ἀδικηθῇ προκαλεῖ τὴν ὀργήν, ἀφ᾽ ἑτέρου ὅμως πι- 
στεύεται ὅτι τὸ θεῖον βοηθεῖ τοὺς ἀδικουμένους. Τέλος ἔχουν 
θάρρος ἐκεῖνοι ποὺ πιστεύουν ὅτι ἂν ἐπιχειρήσουν κάτι τι ἢ 
θὰ τὸ ἐπιτύχουν ἢ τουλάχιστον δὲν πρόχειται νὰ πάθουν 
τίποτε οὔτε ἀμέσως οὔτε ἀργότερα. "Ἔτσι ἐξεθέσαμεν ὅσα 
ἔπρεπε περὶ φόθου καὶ περὶ θάρρους 


6. ΠΕΡΙ ΕΝΤΡΟΠΗΣ 


Ποῖα πράγματα προκαλοῦν ντροπὴ καὶ ποῖα ὄχι, ἐμπρὸς 
σὲ ποίους ντρεπόμεθα καὶ εἰς ποίαν ψυχικὴν κατάστασιν εὗ- 
ρισκόμεθα ὅταν αἰσθανώμεθα ἐντροπήν, θὰ καταστῇ φανερὸν 
ἐκ τῶν ἀκολούθων. "Ας Σεχθῶμεν ὅτι ἐντροπὴ εἶναι κάποια 
λύπη ἢ ταραχὴ διὰ μειονεκτήματα παλαιὰ ἢ σύγχρονα ἢ 
μέλλοντα, τὰ ὁποῖα θεωροῦνται ὅτι δημιουργοῦν κακὴν ἰδέαν 
δι᾽ ἡμᾶς. ᾿Αναισχυντία δὲ εἶναι ν ἀπάθεια χαὶ ἢ ἀδιαφο- 
ρία ἀπέναντι αὐτῶν τῶν ἰδίων πραγμάτων. "Αν ὅμως ντροπὴ 
εἶναι αὐτὸ ποὺ ὡρίσαμεν, τότε κατ᾽ ἀνάγκην ντρεπόμεθα γιὰ 
ἐχεῖνα τὰ μειονεκτήματα ποὺ εἰς ἡμᾶς ἢ εἰς τὰ πρόσωπα διὰ 
τὰ ὁποῖα ἐνδιαφερόμεθα φαίνονται ἄσχημα. Εἰς αὐτὴν τὴν 
κατηγορίαν ἀνήκουν ὅλαι αἱ πράξεις ποὺ προέρχονται ἀπὸ 
μεγάλο ἐλάττωμα, π.χ. τὸ νὰ πετάξῃ κανεὶς τὴν ἀσπίδα του 
καὶ νὰ τραπῇ εἰς φυγήν᾽ διότι αὐτὸ εἶναι ἀποτέλεσμα τῆς 
δειλίας᾽ ἢ τὸ νὰ καταχρασθῇ κανεὶς χάτι ποὺ τοῦ ἐνεπιστεύ- 
θησαν ἢ νὰ ἀδικήστι διότι αὐτὸ εἶναι ἀποτέλεσμα ἐλλεί- 
Ψεως χρηστότητος: ἢ τὸ νὰ ἔχη σχέσεις μὲ πρόσωπα ποὺ δὲν 
πρέπει, ἢ σὲ τόπον ποὺ δὲν πρέπει. ἢ) σὲ καιρὸν ποὺ δὲν 
πρέπει᾽ διότι αὐτὸ εἶναι ἀποτέλεσμα ἀκολασίας. Επίσης τὸ 
νὰ ἀντλῇ κανεὶς χέρδη ἀπὸ τιποτένια ἢ ἀθέμιτα πράγματα 
ἣ εἰς βάρος ἀδυνάτων ἀνθρώπων, λόγου χάριν ἀπὸ πτωχοὺς 
ἢ ἀπὸ νεκρούς ἀπὸ χεῖ ἐθγῆχε καὶ ἡ παροιμία «καὶ ἀπὸ 
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γὰρ καὶ | ἀνελευϑερίας. Καὶ τὸ μὴ βοηϑεῖν δυνάμενον εἷς 
χρήματα, ἢ ἧτιον βοηϑεῖν. Καὶ τὸ βοηϑεῖσϑαι παρὰ τῶν 
ἠτεον εὐπόρων. Καὶ δανείζεσϑαι ὅτε δόξει αἰτεῖν, καὶ αἰτεῖν 
ὅτε ἀπαιτεῖν, καὶ ἀπαιτεῖν ὅτε αἰτεῖν, καὶ ἐπαινεῖν ἵνα δόξῃ 
αἰτεῖν, καὶ τὸ ἀποτετυχηκότα μηδὲν ἥττον᾽ πάντα γὰρ ἀνε- 
λευϑερίας ταῦτα σημεῖα. Τὸ δ᾽ ἑπαινεῖν παρόντας κολακείας 
καὶ τὸ τἀγαϑὰ μὲν ὑπερεπαινεῖν τὰ δὲ φαῦλα συναλείφειν, 
καὶ τὸ ὑπεραλγεῖν ἀλγοῦντι παρόντα, καὶ τἆλλα πάντα ὅσα 
τοιαῦτα' κολακείας γὰρ σημεῖα. Καὶ τὸ μὴ ὑπομένειν πόνους 
οὓς οἱ πρεσβύτεροι ἢ τρυφῶντες ἢ ἐν ἐξουσίᾳ μᾶλλον ὄντες 
ἢ ὅλως οἳ ἀδυνατώτεροι πάντα γὰρ μαλακίας σημεῖα. Καὶ 
τὸ ὑφ᾽ ἑτέρου εὖ πάσχειν, καὶ τὸ πολλάκις, καὶ ὃ εὖ ἑποίη- 
σεν ὀνειδίζειν: μικροψυχίας γὰρ πάντα καὶ ταπεινότητος 
σημεῖα. Καὶ τὸ περὶ αὐτοῦ πάντα λέγειν καὶ ἐπαγγέλλεσθαι, 
καὶ τὸ τἀλλότρια αὑτοῦ φάσκειν ἀλαζονείας γάρ. "Ομοίως 
δὲ καὶ ἀπὸ τῶν ἄλλων ἑκάστης τῶν τοῦ ἤθους κακιῶν τὰ. 
ἔργα καὶ τὰ σημεῖα καὶ τὰ ὅμοια αἰσχρὰ καὶ ἀναίσχυντα, 
Καὶ ἐπὶ τούτοις τὸ τῶν καλῶν ὧν πάντες μειέχουσιν ἢ οἱ 
ὅμοιοι πάντες ἢ οἱ πλεῖστοι, μὴ υἑετέχειν, τες ὁμοίους δὲ λέ- 
γω ὁμοεθνεῖς, πολίτας, ἡλικιώτας, συγγενεῖς, ὅλως τοὺς ἐξ 
ἴσου" --- αἰσχρὸν γὰρ ἤδη τὸ μὴ μετέχειν οἷον παιδεύσεως 
ἐπὶ τοσοῦτον καὶ τῶν ἄλλων δμοίως. Πάντα δὲ ταῦτα μᾶλ- 


λον, ἂν δι᾽ ἑαυτὸν φαίνηται᾽ οὕτω γὰρ ἤδη ἀπὸ κακίας μᾶλ- 
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τοὺς πεθαμένους προσπαθεῖ νὰ κερδίσῃ», διότι αὐτὸ εἶναι 
ἀποτέλεσμα αἰσχροχερδείας χαὶ μεγάλης φιλοχρηματίας. Καὶ 
τὸ νὰ μὴ βοηθῇ κανεὶς ἐνῷ ἔχει τὰ χρηματικὰ μέσα, ἢ νὰ 
παρέχ1 ἀνεπαρκῆ βοήθειαν ἢ νὰ δέχετχι βοήθειαν ἀπὸ ἀν- 
θρώπους ὀλιγώτερον εὐπόρους ἀπ᾿ αὐτόν καὶ ὅταν νομίζη 
ὅτι χάποιος ἔρχεται νὰ τοῦ ζητήσῃ βοήθειαν, νὰ προλαμθάνη 
αὐτὸς πρῶτος νὰ τοῦ ζητῇ δανεικά, χαὶ πάλιν ὅταν νομἰζη 
ὅτι χάποιος ἔρχεται νὰ τοῦ ζητήση τὰ ὀφειλόμενα, νὰ προ- 
λαμβάνῃ αὐτὸς καὶ νὰ τοῦ ζητῇ καὶ ἄλλα ἢ ὅταν ἔρχωνται 
νὰ τοῦ ζητήσουν βοήθειαν νὰ προλαμθάνη καὶ νὰ ζητῇ ἐχεῖ- 
να ποὺ τοῦ ὀφείλουν ἢ νὰ χάμνῃ κολακείας γιὰ νὰ προξε- 
γήση τὴν ἐντύπωσιν ὅτι ζητεῖ νὰ τὸν βοηθήσουν, ἀκόμη δὲ 
καὶ τὸ νὰ ἐπιμένῃη ζητῶν ἐνῶ ἤδη τοῦ ἔχουν ἀρνηθῆ᾽ διότι 
ὅλα αὐτὰ εἶναι ἐνδείξεις φιλαργυρίας. Τὸ νὰ ἐπαινῇ κανεὶς 
τοὺς παρόντας εἶναι ἔνδειξις κολακείας᾽ τὸ νὰ ἐπαινῇ ὑπερ- 
βολικὰ τὰ προτερήματα, νὰ ἀποσιωπᾷ δὲ ἐντελῶς τὰ ἐλατ- 
τώματα, τὸ νὰ δείχνη ὅτι αἰσθάνεται ὑπερθολιχὸν πόνον ὅταν 
οἱ ἄλλοι εἶναι λυπημένοι καὶ ἄπειροι ἄλλαι ὅμοιαι ἐκδηλώ- 
σεις εἶναι ἐπίσης δείγματα κολακείας. Καὶ τὸ νὰ μὴ ἡμ- 
πορῇ νὰ ὑπομείνῃ τοὺς κόπους ποὺ εὐχόλως ὑπομένουν οἱ 
γεροντότεροί του ἢ οἱ πιὸ ἀσθενικοὶ ἢ οἱ πλουσιώτεροι, ἢ 
γενικὰ οἱ ἀσθενέστεροί του διότι ὅλα αὐτὰ εἶναι ἐνδεί- 
ξεις μαλθακότητος. Επίσης τὸ νὰ κτυπᾷ κατὰ πρόσωπον 
τὸ χαλὸ ποὺ κάποτε ἔκαμε, ἐνῶ αὐτὸς δέχεται ἀπὸ ἄλ- 
λους πολλὰς καὶ ἐπανειλημμένας εὐεργεσίας, διότι ὅλα 
αὐτὰ εἶναι ἐνδείξεις μικρότητος χαὶ ταπεινοῦ χαραχκτῆρος. 
Τὸ νὰ ὁμιλῇ συνεχῶς γιὰ τὸν ἑαυτόν του χαὶ νὰ καυ- 
χᾶται χαὶ νὰ παρουσιά-ῃ τὰ ξένα ὣς ἰδιχά του᾿ διότι αὐτὰ 
προέρχονται ἀπὸ ἀλαζονείαν. Καὶ γενιχὰ τὸ ἴδιο συμβαίνει 
καὶ γιὰ καθ ἕνα ἀπὸ τὰ ἄλλα ἐλαττώματα ἤθους, διότι τὰ 
ἀποτελέσματά των καὶ αἱ ἐνδείξεις των εἶναι ὅλα πράγµα- 
τα ἄσχημα καὶ αἰπχρά. Πρέπει νὰ προστεθῇ χαὶ τὸ νὰ μὴ 
μετέχῃ κανεὶς εἰς τὰ καλὰ εἰς τὰ ὁποῖα συμμετέχουν ὅλοι 
ἢ τουλάχιστον οἱ ὅμοιοί του εἴτε ὅλοι εἴτε οἱ περισσότεροι. 
Λέγων δὲ ὁμοίους ἐννοῶ τοὺς ὁμοεθνεῖς, τοὺς συμπολίτας, 
τοὺς συνομηλίκους, τοὺς συγγενεῖς καὶ γενικὰ ἐκείνους ποὺ 
εὑρίσκονται εἰς ἴσην μοῖραν μὲ κάποιον ἄλλον. Διότι τότε 
εἶναι πράγματι ντροπὴ τὸ νὰ μὴ μετέχῃ κατὰ τὸ ἴδιο μέ- 
τρον εἰς τὰ καλὰ τῶν ὁμοίων του, λόγου χάριν εἰς τὴν μόρ- 
φωσίν των ἢ ἐπίσης καὶ εἰς οἰονδήποτε ἄλλο πλεονέκτημά 
των. Καὶ ὅλα αὐτὰ προκαλοῦν ἀκόμη μεγαλυτέραν ντροπὴν 
ὅταν εἶναι φανερὸν ὅτι ὀφείλονται εἰς ἰδικόν του σφάλμα. 
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15 λον, ἂν αὐτὸς ᾖ αἴτιος τῶν ὑπαρξάντων ἢ ὑπαρχόντων ἢ 
μελλόντων. Πάσχοντες δὲ ἢ πεπονϑότες ἢ πεισόμενοι τὰ τοι- 
αῦτα αἰσχύνονται ὅσα εἷς ἀτιμίαν φέρει καὶ ὀνείδη" ταῦτα 
δ᾽ ἐσεὶ τὰ εἰς ὑπηρετήσεις ἢ σώματος ἢ ἔργων αἰσχρῶν. ὧν 
ἔστιν τὸ ὑβρίξεσθαι, Καὶ τὰ μὲν εἲς ἀκολασίαν καὶ ἑκόντα 

90 καὶ ἄκοντα' (τὰ δ᾽ εἰς βίαν ἄκοντα)᾽ ἀπὸ ἀνανδρίας γὰρ ἢ 
δειλίας ἡ ὑπομονὴ καὶ τὸ μὴ ἀμύνεσϑαι. 

- "Α μὲν οὖν αἰσχύνονται, ταῦτ᾽ ἐστὶ καὶ τὰ τοιαῦτα᾽ ἐπεὶ 
δὲ περὶ ἀδοξίας φαντασία ἐστὶν ἢ αἰσχύνη. καὶ ταύτης αὖ- 
τῆς χάριν ἀλλὰ μὴ τῶν ἀποβαινόντων, οὐδεὶς δὲ τῆς δόξης 

95 φροντίζει ἀλλ᾽ ἢ διὰ τοὺς δοξάξοντας, ἀνάγκη τούτους αἷ- 
σχύνεσϑαι ὧν λόγον ἔχει. Λόγον δὲ ἔχει τῶν δαυµαζόντων, 
καὶ οὓς ϑαυμάξει, καὶ ὕφ᾽ ὧν βούλεται ϑαυμάξεσϑαι, καὶ 
πρὸς οὓς φιλοτιμεῖται, καὶ ὧν μὴ καταφρονεῖ τῆς δόξης. 
Θαυμάζεσθαι μὲν οὖν βούλονται ὑπὸ τούτων καὶ ϑαυμά- 

30 ἕξουσι τούτους ὅσοι τι ἔχουσιν ἀγαϑὸν τῶν τιμίων, ἢ παρ᾽ ὧν 
τυγχάνουσιν δεόμενοι σφόδρα τινὸς ὧν ἐκεῖνοι κύριοι, οἷον 
οἳ ἐρῶντες" φιλοτιμοῦνται δὲ πρὸς τοὺς ὁμοίους. σνονείδοὟσι 
δ᾽ ὧς ἀληϑευόντων τῶν φρονίμων, τοιοῦτοι δ᾽ οὗ τε πρε- 
σβύτεροι καὶ οἱ πεπαιδευμένοι. Καὶ τὰ ἐν ὀφδαλμοῖς καὶ 

35 τὰ ἔν φανερῷ μᾶλλον ὅϑεν καὶ ἡ παροιμία τὸ ἐν ὀφθαλ- 
μοῖς εἶναι αἰδῶ. Διὰ τοῦτο τοὺς ἀεὶ παρεσομένους μᾶλλον 
αἰσχύνονται καὶ τοὺς προσέχοντας αὐτοῖς διὰ τὸ ἐν ὄφϑα}- 


1384} μοῖς ἀμφότερα. Καὶ τοὺς μὴ περὶ ταὐτὰ ἐνόχους' δῆλον γὰρ 
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Διότι τότε, ὅταν δηλαδὴ αὐτὸς ὁ ἴδιος εἶναι αἴτιος ἐχείνου 
ποὺ τοῦ συνέθη ἢ τοῦ συμόαίνει ἢ πρόκειται νὰ τοῦ συμβῆ, 
ἀποδεικνύεται ὅτι ὅλα αὐτὰ προέρχονται ἀπὸ ἐλαττώματα 
αὐτοῦ τοῦ ἰδίου. Αἰσθάνονται ἐπίσης ντροπὴν ἐκεῖνοι ποὺ 
ἔπαθαν, παθαίνουν ἢ πρόκειται νὰ πάθουν κάτι ποὺ συνή- 
θως ἀτιμάζει ἢ προχαλεῖ τὴν γενικὴν ἀποδοκιμασίαν. Τοῦ- 
το συμβαίνει ὅταν π.χ., παραδίδη κανεὶς τὸ σῶμα του εἰς 
ἐκτέλεσιν αἰσχρῶν πράξεων χαὶ ἰδίως εἰς ἀσέλγειαν. Καὶ ἡ 
- μὲν ἁπλῆ ἀσέλγεια ἠμπορεῖ νὰ πραγματοποιηθῇ εἴτε ἑκου- 
σίως εἴτε ὄχι, ὁ δὲ βιασμὸς πάντοτε ἀκουσίως. Πάντως ὅλα 
αὐτὰ τὰ παθήματα προέρχονται ἀπὸ ἀνανδρίαν ἢ δειλίαν, 
ποὺ συντελοῦν εἰς τὸ νὰ τὰ ὑφίσταται κανεὶς χωρὶς ἀντί- 
στασιν. 

Αὐτὰ χαὶ ἄλλα ἀνάλογα πράγματα εἶναι ποὺ προκαλοῦν 
τὴν ντροπήν. ᾿Επειδὴ ὅμως ντροπὴ εἶνα. ἢ ἰδέα ὅτι περι- 
πίπτομεν εἰς ἀνυποληψίαν καὶ δὲν ντρέπεται κανεὶς διὰ τὰς 
πράξεις του ἀλλὰ διὰ τὴν ἀνυποληφίαν, ποὺ εἶναι ἐπακολού- 
θηµά των, καὶ ἐπειδὴ κανεὶς δὲν ἐνδιαφέρεται διὰ τὴν ὑπό- 
ληψιν ὡς ἀφηρημένην ἔννοιαν, ἀλλὰ διὰ τοὺς ἀνθρώπους ποὺ 
τὸν ὑπολήπτονται ἢ ὄχι, κατ᾽ ἀνάγχην συνάγεται ὅτι αἷ- 
σθάνεται χανεὶς ντροπὴ γιὰ τοὺς ἀνθρώπους τοὺς ὁποίους 
ὑπολογίζει. Ὑπολογίτει δὲ ἐκείνους ποὺ τὸν θαυμάζουν κα- 
θὼς καὶ ὅσους θαυμάζει, ἐπίσης δὲ καὶ τὰ πρόσωπα ποὺ θὰ 
ἤθελε νὰ τὸν θαυμάζουν. ᾿Αχόμη ὑπολογίζει ἐκείνους μὲ τοὺς 
ὁποίους ἀνταγωνίζεται καὶ τοὺς ἀνθρώπους τῶν ἑποίων δὲν 
περιφρονεῖ τὴν γνώμην. θαυμάζει δὲ καὶ ἐπιθυμεῖ νὰ θαυ- 
μάτεται ἀπὸ ἐκείνους ποὺ εἶναι κάτοχοι κάποιου πολυτίμου 
ἀγαθοῦ ἢ ἐκείνους ἀπὸ τοὺς ὁποίους θὰ ἐπιθυμοῦσε πάρα 
πολὺ νὰ ἀποκτήσηῃ κάτι ποὺ εἶναι εἰς τὴν διάθεσίν των΄ αὐτὸ 
συμβαίνει μὲ τοὺς ἐρωτευμένους. ᾿Ανταγωνίζεται δὲ κανεὶς 
μὲ τοὺς ὁμοίους του καὶ τέλος ἐνλιαφέρεται διὰ τὴν γνώμην 
τῶν φρονίμων᾽ διότι αὐτοὶ δὲν σφάλλουν' φρόνιμοι δὲ εἶναι 
οἱ γεροντότεροι καὶ οἱ μορφωμένοι. Περισσοτέραν δὲ ντρο- 
πὴν προκαλοῦν τὰ πράγματα ποὺ γίνονται στὸ φανερὸ καὶ 
ἐμπρὸς στὰ μάτια ὅλου τοῦ κόσμου. Καὶ γι᾿ αὐτὸ ἡ παροιμία 
λέγει. ὅτι ἡ ντροπὴ κατοικεῖ στὰ μάτια. "Έτσι ἐντρεπόμεθα 
περισσότερον τὰ πρόσωπα ποὺ θὰ ἐξαχολουθοῦν νὰ παραμέ- 
νουν ἐκεῖ ποὺ θὰ εὑρισχώμεθα καὶ ἡμεῖς, χαθὼς καὶ ἐκείνους 
ποὺ προσέχουν τὰς πράξεις µας) διότι χαὶ αἱ δύο αὐταὶ κα- 
τηγορίαι προσώπων θὰ ἔχουν συνεχῶς τὰ μάτια των ἐπάνω 
μας. ᾿Εντρεπόμεθα ἐπίσης ἐκείνους ποὺ δὲν ὑποπίπτουν εἰς 
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ὅτι τἀναντία δοχεῖ τούτοις. Καὶ τοὺς μὴ συγγνωμονικοὺς 
τοις φαινομένοις ἁμαρτάνειν᾽ ἃ γάρ τις αὐτὸς ποιεῖ, ταῦτα 
λέγεται τοῖς πέλας οὗ νευεσᾶν, ὥστε ἃ μὴ ποιεῖ, δῆλον ὅτι 
νεμεσᾷ. Καὶ τοὺς ἐξαγγελτικοὺς πολλοῖς' οὐδὲν γὰρ διαφέρει 
μὴ δοκεῖν ἢ μὴ ἐξαγγέλλειν. ᾿Εξαγγελτικοὶ δὲ οἵ τε ἠδικημέ- 
νοι διὰ τὸ παρατηρεῖν καὶ οἱ κακολόγοι᾽ εἴπερ γὰρ καὶ τοὺς 
μὴ ἁμαρτάνοντας, ἔτι μᾶλλον τοὺς ἁμαριάνοντας. Καὶ οἷς 
ἣ διατριβὴ ἐπὶ ταῖς τῶν πέλας ἁμαρτίαις, οἷον χλευασταῖς 
καὶ κοομῳδοποιοῖς" κακολόγοι γάρ πως οὗτοι καὶ ἐξαγγελ- 
τικοί. Καὶ ἕν οἷς μηδὲν ἀποτετυχήκασιν ὥσπερ γὰρ ϑαυ- 
μαξόμενοι διάκεινται. Διὸ καὶ τοὺς πρῶτον δεηθέντας 
τι αἰσχύνονται ὣς οὖδέν πω ἠδοξηκότες ἐν αὐτοῖς' τοιοῦτοι 
δὲ οἱ ἄρτι βουλόμενοι φίλοι εἶναι" (τὰ γὰρ βέλτιστα τεϑέαν- 
ται. Διὸ εὖ ἔχει ἡ τοῦ Εὐριπίδου ἀπόκρισις πρὸς τοὺς Συ- 
ρακοσίους) καὶ τῶν πάλαι γνωρίμων οἱ μηδὲν συνειδότες. 
Αἰσχύνονται δὲ οὗ μόνον αὐτὰ τὰ ῥηϑέντα αἰσχυντηλὰ ἀλλὰ 
καὶ τὰ σημεῖα, οἷον οὗ μόνον ἀφροδισιάξοντες ἀλλὰ καὶ τὰ 
σημεῖα αὐτοῦ. Καὶ οὗ μόνον ποιοῦντες τὰ αἰσχρά, ἀλλὰ καὶ 


λέγοντες. “Ομοίως δὲ οὐ τοὺς εἰρημένους μόνον αἰσχύνον- 


1. Ὁ Εὔππικεῃ φρονεῖ ὅτι ἡ γραφὴ Εὐριπίδου εἶναι ἐσφαλ- 
μένη καὶ προτείνει νὰ διορθωθῇ εἰς "Υπερίδου. διότι ἢ ἁπάντησις 
ποὺ διασώζεται ἀπὸ τὸν ἀνώνυμον σχολιαστὴν εἶναι μᾶλλον ρήτορος 
παρὰ ποιητοῦ. Εἶναι δὲ ἢ ἑξῆς. "Ὅταν οἳ Συρακούσιο' ἀπέκρουσαν 
κάποιαν αἴτησιν τῶν ᾿Αθηναίων, ὃ πρεσθευτῆς τῶν ᾿Αθηναίων τοὺς 
εἶπε᾽ «θὰ ἔπρεπε νὰ ιιᾶς δείξετε μογαλυτέραν ἐκτίμησιν ἐμᾶς ποὺ 
τόσον σᾶς ὑποληπτόμεθα, τοὐλάχιστον διότι εἶναι ἡ πρώτη φορὰ ποὺ 
σᾶς ζητοῦμεν κάτι». 
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τὰ ἴδια μὲ ἡμᾶς σφάλματα. Διότι εἶναι φανερὸν ὅτι ἡ γνώμη 
των θὰ εἶναι ἐναντίον μας. ᾿Επίσης τοὺς ἀνθρώπους ποὺ 
δὲν εἶναι ἐπιεικεῖς πρὸς ἐκείνους ποὺ ἀναχαλύπτονται ὅτι 
εἶναι ἔνοχοι. Πράγματι, λέγουν ὅτι δὲν ἀγανακτεῖ χα- 
νεὶς ἐναντίον τῶν ἄλλων, διὰ πράξεις ποὺ καὶ αὐτὸς ὁ 
ἴδιος ἐχκτελεὶ' ἑπομένως διὰ πράξεις ποὺ δὲν τὰς ἐχκτε- 
λεῖ, εἶναι φανερὸν ὅτι ἀγανακτεῖ Ντρεπόμεθα ἀκόμη τοὺς 
ἀνθρώπους ποὺ διαδίδουν εἰς ὅλον τὸν κόσμον ὅ.τι ὕπο- 
πίπτει εἰς τὴν ἀντίληψίν των διότι δὲν ὑπάρχει καμμιὰ 
διαφορὰ μεταξὺ τοῦ νὰ μὴ ἔχη κανεὶς γνώμην περὶ ἑνὸς 
προσώπου καὶ τοῦ νὰ ἔχῃ μὲν ἀλλὰ νὰ μὴ τὴν κάμῃ γνω- 
στὴν εἰς τρίτους. Ἔχουν δὲ τάσιν εἰς τὸ νὰ ἀνακοινώνουν 
ὅ,τι ξέρουν εἰς ὅλον τὸν κόσμον, ἀφ᾽ ἑνὸς μὲν οἱ ἄνθρωποι 
ποὺ ἔχουν ἀδικηθῇ ἀπὸ ἡμᾶς, διότι αὐτοὶ συνεχῶς μᾶς 
προσέχουν. ᾿Επίσγς καὶ οἱ κακολόγοι, διότι ἀφοῦ εὔχολά 
λέγουν χαχὸ δι ἐκείνους ποὺ δὲν ἔχουν ὑποπέσει εἰς σφάλμα, 
πολὺ περισσότερον θὰ τὸ εἰποῦν διὰ τοὺς πταίστας. Αχόμη 
οἱ ἄνθρωποι τῶν ὁποίων ἡ μοναδικὴ ἀσχολία εἶνοι τὸ νὰ 
παραχολουθοῦν τὰ σφάλματα τῶν ἄλλων. δηλαδὴ, ἐκείνοι ποὺ 
ἀρέσκονται νὰ πειράζουν ὅλον τὸν κόσμον καθὼς καὶ οἱ συγ- 
γραφεῖς χωμωδιῶν. Διότι χαὶ αὐτοὶ κατὰ κάποιον τρόπον 
εἶναι κακολόγοι καὶ τοὺς ἀρέσει νὰ ιαδίδουν ὅ,τι μανθάνουν. 
Ντρεπόμεθα ἐπίσης τοὺς ἀνθρώπους ἀπέναντι τῶν ὁποίων εἶ- 
χαμε συνεχῶς ἐπιτυχίας, διότι αἰσθανέμεθα ὡσὰν νὰ μᾶς 
θαυμάζουν Καὶ γι αὐτὸ ντρέπεται κανεὶς τοὺς ἀνθρώπους 
οἱ ὁποῖοι πρώτη φορὰ τοῦ ζητοῦν κάποιαν ὑπηρεσίαν. διότι 
ποτὲ ἕως τότε δὲν τοὺς ἐδόθη ἀφορμὴ νὰ σχηματίσουν κακὴν 
γνώμην δι αὐτόν. Βἰς αὐτὴν τὴν κατηγορίαν εὑρίσκονται τὰ 
πρόσωπα ποὺ πρὸ ὀλίγου μόλις καιροῦ ἠθέλησαν χαὶ ἔγιναν 
φίλοι µας. Διότι αὐτοὶ μέχρι τῆς στιγμῆς ἔχουν ἀντιληφθῆ 
μόνον τὴν καλήν μας πλευράν. Καὶ γι’ αὐτὸ εἶναι πολὺ σω- 
στὴ ἡ ἀπάντησις τοῦ Εὐριπίδου πρὸς τοὺς Συραχουσίους’. 
Τὸ ἴδιο συµθαίνει χαὶ μὲ τὰς παλαιὰς γνωριμίας µας ἂν δὲν 
ὑπέπεσε ποτὲ ἕως τώρα εἰς τὴν ἀντίληψίν των χάποιο σφάλ- 
μα µας. ᾿Εντρεπόμεθα δὲ ὄχι μόνον δι ἐκεῖνα τὰ πράγματα 
ποὺ ἐξεθέσαμεν ἤδη ὅτι προκαλοῦν τὴν ντροπήν. ἀλλὰ καὶ 
δι ὅσα ἀποτελοῦν ἔνδειξιν ὅτι μᾶς συνέδη κάτι τέτοιο. "Ετσι 
δὲν εἶναι ντροπὴ μόνον τὸ νὰ ἐκτελῆ χανεὶς ἀκολάστους πρά- 
ξεις, ἀλλὰ κα’ χάθε σημάδι ποὺ ἀποδεικνύει ὅτι ἐξετελέσθη 
πρᾶξις αὐτοῦ τοῦ εἴδους. ᾿Επίσης ὄχι μόνον ἡ ἐχτέλεσις ἆλ- 
λὰ καὶ ἡ διήγησις αἰσχρῶν πράξεων. Τέλος δὲ ὄχι μόνον 
ντρεπόμεθα τὰ πρόσωπα ποὺ ἀπηριθμήσαμεν ἀλλὰ χαὶ ἐκεῖ- 
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ται, ἀλλὰ καὶ τοὺς δηλώσοντας αὐτοῖς, οἷον ϑεράποντας καὶ 
'φίλους τούτων. “Ολως δὲ οὐκ αἰσχύνονται οὔϑ᾽ ὧν πολὺ 
καταφρονοῦσι τῆς δόξης τοῦ ἀληϑεύειν (οὐδεὶς γὰρ παιδία 
καὶ ϑηρία αἰσχύνεται) οὔτε ταὐτὰ τοὺς γ» ωρίμους καὶ τοὺς 

95 ἀγνῶτας, ἀλλὰ τοὺς μὲν γνωρίμους τὰ πρὸς ἀλήϑειαν δο- 
κοῦντα τοὺς δ᾽ ἄπωθεν τὰ πρὸς τὸν νόμον. 

Αὐτοὶ δὲ ὧδε διακείμενοι αἰσχυνϑεῖεν ἄν, πρῶτον μὲν 
εἰ ὑπάρχοιεν πρὸς αὐτοὺς ἔχοντες οὕτως τινὲς οἵους ἔφαμεν 
εἶναι οὓς αἰσχύνονται. ᾿[Ησαν δ᾽ οὗτοι ἢ ϑαυμαζόμενοι ἢ 

30 ϑαυμάζοντες ἢ ὑφ᾽ ὧν βούλονται ϑαυμάζεσθαι, ἢ ὧν δέον- 
ταί τινα χρείαν ὧν μὴ τεύξονται ἄδοξοι ὄντες, καὶ οὗτοι ἢ 
δρῶντες, ὥσπερ Κυδίας περὶ τῆς Σάμου κληρουχίας ἔδηαη- 
γόρησεν᾽ ἠξίου γὰρ ὑπολαβεῖν τοὺς ᾿Αϑηναίους περιεστάναι 
κύκλῳ τοὺς “Έλληνας, ὡς ὁρῶντας καὶ μὴ μόνον ἀκουσομέ- 

85 νους ἃ ἂν ψηφίσωνται, ἢ ἂν πλησίον ὦσιν οἱ τοιοῦτοι. ἢ 
μέλλωσιν αἰσϑήσεοϑαι. Διὸ καὶ ὁρᾶσθαι ἀτυχοῦντες ὑπὸ 
τῶν ζηλούντων ποτὲ οὗ βούλονται: ϑαυμασιαὶ γὰρ οἱ ζη- 

13854 λωταί. Καὶ ὅταν ἔχωσιν ἃ καταισχύνουσιν ἔργα καὶ πρά- 
γµατα ἢ αὐτῶν ἢ προγόνων ἢ ἄλλων τινῶν πρὸς οὓς ὑπάρ- 

χει αὐτοῖς ἀγχιστεία τις. Καὶ ὅλως ὑπὲρ ὧν αἰσχύνονται 
αὐτοί᾽ εἰσὶ δ' οὗτοι οἱ εἰρημένοι καὶ οἱ εἰς αὐτοὺς ἀναφε- 

6 θόμενοι, ἢ ὧν διδάσκαλοι ἢ σύμβουλοι γεγόνασιν, ἢ ἐὰν 
ὦσιν ἕτεροι ὅμοιοι, πρὸς οὓς φιλοιιμοῦνται πολλὰ γὰρ 


αἰσχυνόμενοι διὰ τοὺς τοιούτους καὶ ποιοῦσι καὶ οὐ ποιοῦ- 


1. Κληρουχία ἧτο τὸ σύστημα διανομῆς φεούδων (κλήρων) εἰς 
"Αθηναίους πολίτας εἰς χώρας ὑποτελεῖς ἢ καὶ ουμμάχους, ὅταν ἢ 
συμμαχία εἶχε ἐχφυλισθῆ εἰς ὑποδ-ύλωσιν. Ὁ Κυδίας ἤκμασε περὶ 
τὸ 909 π.Χ. Ὁ Θθουχτυδίδης δὲν ἑμιλεῖ περὶ τοῦ ψηφίσματος περὶ τοῦ 
δποίου γίνεται ἁμέσως κατωτέρω λόγος. τὸ ἀνεφέρει ὅμως ὁ Ἴσο- 
κράτης εἰς τὸν πανηγυρικὀν τ-υ καὶ προσπαθεῖ νὰ δικαιολογήση τὴν 
στάσιν τῶν ᾿Αθηναίων. 
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να ποὺ μποροῦν νὰ τοὺς τὸ ἀναχκοινώσουν, λόγου χάριν τοὺς 
φίλους των καὶ τοὺς ὑπηρέτας των. Γενικά, δὲν ντρεπόμεθα 
τὰ πρόσωπα τῶν ὁποίων τελείως περιφρονοῦμεν τὴν γνώαην 
(πράγματι κανεὶς δὲν ντρέπεται τὰ παιδιὰ καὶ τὰ -ᾷα). Ειπί- 
σης δὲ δὲν ντρεπόμεθα ἐξ ἴσου τοὺς γνωστοὺς καὶ τοὺς ἀγνώ- 
στους, ἀλλὰ τοὺς μὲν γνωστούς µας ντρεπόμεθα δι᾽ ἐκείνας 
τὰς πράξεις ποὺ θὰ θεωρηθοῦν ἀπ᾽ αὐτοὺς ἀληθιναί, τοὺς 
δὲ ἀγνώστους πάλιν δι ἐκείνας ποὺ φαίνονται ὅτι ἀντιτί- 
θενται πρὸς τοὺς νόμους. 
᾿Ιδοὺ τώρα εἰς ποίαν ψυχικὴν κατάστασιν εὑρίσκονται ἐκεῖ- 
νοι ποὺ αἰσθάνονται ἐντροπήν ΗΠρῶτον ἐὰν κάτι γίνεται 
ἐπὶ παρουσίᾳ προσώπων ποὺ διατελοῦν πρὸς αὐτοὺς εἰς σχέ- 
σιν ἀπὸ ἐκείνας ποὺ ἐξεθέσαμεν ἀνωτέρω ὅτι προκχλοῦν τὴν 
ντροπήν. Δηλαδὴ ὅπως εἴπαμεν οἱ ἄνθρωποι τοὺς ὁποίους 
θαυμάζομεν, οἱ ἄνθρωποι ἀπὸ τοὺς ὁποίους θαυμαζόμεθα ἢ 
ἐπιθυμοῦμεν νὰ θαυμαζώμεθα, ἢ ἐκεῖνοι ἀπὸ τοὺς ὁποίους 
ἔχομεν νὰ ζητήσωμεν κάποιαν χάριν καὶ δὲν πρόκειται νὰ τὴν 
ἐπιτύχωμεν ἂν δὲν μᾶς ἐκτιμοῦν. Αὐτοὺς δὲ τοὺς ντρεπόµεθα 
εἴτε ὅταν εἶναι παρόντες καὶ μᾶς βλέπουν, πρᾶγμα ποὺ συν- 
έβη καὶ εἰς τὸν Κυδίαν τότε ποὺ ὡμίλησε εἰς τὴν συνέλευ- 
σιν τοῦ λαοῦ περὶ τῆς κληρουχίας τῆς Σάμου Οὗτος ἔλε- 
γεν ὅτι εἶχε τὴν ἀξίωσιν νὰ θεωροῦν οἱ ᾿Αθηναῖοι ὅτι ὅλοι 
οἱ Ἕλληνες εἶναι μαζεμένοι γύρω τους καὶ τοὺς βλέπουν καὶ 
δὲν πρόκειται ν᾽ ἀκούσουν μόνον τὸ ψήφισμα. ᾿Βπίσης τοὺς 
ἀνθρώπους ἐκείνους ποὺ εὑρίσκονται πλησίον µας καὶ πρό- 
χειται νὰ ἀντιληφθοῦν τὰς πράξεις µας [Καὶ γι αὐτὸ ὅσοι 
παθαίνουν κάποιο: ἀτύχημα ἐπ᾿ οὐδενὶ λόγῳ θέλουν νὰ τοὺς 
ἰδοῦν τὰ πρόσωπα ποὺ ἄλλοτε ἐφιλοτιμοῦντο νὰ τοὺς φθά- 
σουν. διότι φυσικὰ ὅσοι αἰσθάνονται αὐτὴν τὴν διάθεσιν ση- 
μαίνει ὅτι τοὺς θαυμάζουν. ᾿Επίσης αἰσθανόμεθα ντρο- 
πήν ὅταν ἔχωμεν κάνει κάτι ἢ μᾶς συμθαίνῃ κάτι ἀτι- 
μωτικὸν εἶτε εἰς ἐμᾶς τοὺς ἰδίους εἶτε εἰς τοὺς προγόνους 
μας εἶτε εἰς ἄλλα πρόπωπα, συνδεδεμένα μαζί µας. χαὶ γε- 
γιχὰ στὰ πρόσωπα γιὰ τὰ ὁποῖα ἐντρεπόμεθχ. Αὐτὰ δὲ εἶναι 
καὶ τὰ πρόσωπα ποὺ ἐξεθέσαμεν ἤδη καὶ ἀκόμη ἐκεῖνα διὰ 
τὰ ὁποῖα εἴμεθα κάπως ὑπεύθυνοι. λόγου χάριν τὰ πρόσωπα 
ποὺ ἐπῆραν ἀπὸ ἐμᾶς μαθήματα ἢ συμθουλάς᾽ τέλος δὲ τὰ 
πρόσωπα ποὺ εἶναι ὅμοιοί µας καὶ πρὸς τὰ ὁποῖα φιλοτι- 
μούμεθα. 
Πράγματι ἡ ἐντροπὴ ποὺ αἰσθανόμεθα πρὸς αὐτὰ τὰ πρό- 
σωπα ὑπαγορεύει πολλὰς πράξεις µας ἢ μᾶς ἐπιθάλλει νὰ 
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σιν. Καὶ μέλλοντες ὁρᾶσθαι καὶ ἐν φανερῷ ἀναστρέφεσϑαι 
τοῖς συνειδόσιν αἰσχυντηλοὶ μᾶλλον εἰσίν. Ὅδεν καὶ ᾿ Αντι- 
φῶν ὅ ποιητὴς μέλλων ἀποτυμπανίξεσθαι ὑπὸ Διονυσίου 
εἶπεν, ἰδὼν τοὺς συναποθνήσκειν μέλλοντας ἔγκαλυπτοιέ- 
νους ὡς ᾖεσαν διὰ τῶν πυλῶν, «Ἰί ἐγκαλύπτεσδε» ἔφη᾽ 

Ρα 4 Ενα Ζ ε - 3 ΄ . ἢ 5 3 Ζ 
«ἢ μὴ αὔριόν τις ὑμᾶς ἴδῃ τούτων ;» Περὶ μὲν οὖν αἰσχύ- 

- 4 9 4 - ε 9 -- 3 

γης ταῦτα" περὶ δὲ ἀναισχυντίας δῆλον ὡς ἐκ τῶν ἐναν- 


τίων εὐπορήσομεν. 


9 ΔΝ ϕ 


7. Τίοιν δὲ χάριν ἔχουσι καὶ ἐπὶ τίσιν καὶ πῶς αὐτοὶ 
ἔχοντες, ὁρισαμένοις τὴν χάριν δῆλον ἔσται. "Εστω δὴ χά- 
ρις, καθ ἣν ὅ ἔχων λέγεται χάριν ἔχειν, ὑπουργία δεο- 
μένῳ μὴ ἀντί τινος, μηδ᾽ ἵνα τι αὐτῷ ὑπουργοῦντι 
ἀλλ᾽ ἵνα τι ἐκείνῳ μεγάλη δὲ ἂν ᾖ σφόδρα δεομένῳ, ἢ 
μεγάλων καὶ χαλεπῶν, ἢ ἐν καιροῖς τοιούτοις, ἢ μόνος 
ἢ πρῶτος ἢ μάλιστα. Δεήσεις δὲ εἰσὶν αἱ ὀρέξεις, καὶ 
τούτων μάλιστα αἱ μετὰ λύπης τοῦ μὴ γιγνομένου. Τοι- 
αὗται δὲ αἱ ἐπιθυμίαι, οἷον ἔρως. Καὶ αἱ ἐν ταῖς 


. ς 


τοῦ σώματος κακώσεσιν καὶ ἐν κινδύνοις' καὶ γὰρ ὃ κιν- 


1. Ὁ ᾿Αριστοτέλης δὲν χρησιμοποιεῖ πάντοτε τὴν λέξιν ἄναι- 
σχυντία μὲ τὴν κακὴν σημασίαν ποὺ ἔχει σήμερον. Συγκεκριμένως 
στὸ σημεῖο αὐτὸ ἡ λέξις ἔχει τὴν ἔννοιαν ὅτι δὲν ὑπάρχει ἀφορμὴ γιὰ 
νὰ ντρεπώμεθα. 
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παραλείψωμεν ἄλλας ποὺ ἐσχεπτόμεθα νὰ ἐκτελέσωμεν. Με- 
γαλυτέραν ἐντροπὴν αἰσθάνονται ἐκεῖνοι ποὺ ξέρουν ὅτι τὰ 
πρόσωπα ποὺ ἔλαθον γνῶσιν ἑνὸς γεγονότος ποὺ τοὺς ντρο- 
πιάζει πρόκειται νὰ ἐξακολουθοῦν νὰ τοὺς βλέπουν καὶ νὰ 
συναναστρέφωνται μαζί τους. Ἔτσι ὁ ποιητὴς ᾿ Αντιφῶν, ὅταν 
κατεδικάσθη εἰς βασανιστήρια καὶ θάνατον ἀπὸ τὸν Διονύ- 
σιον καὶ ὡδηγεῖτο μαζὶ μὲ ἄλλους καταδίκους εἷς τὸν τόπον 
τῆς ἐκτελέσεως βλέπων τοὺς ἄλλους νὰ σκεπάζουν τὸ πρό- 
σωπόν των ὅταν ἐπερνοῦσαν ἀπὸ τὰς πύλας τῆς πόλεως (ὅπου 
ἧτο συγκεντρωμένο πλῆθος καὶ τοὺς εἶπε) : «Γιατὶ κρύ- 
θεσθε ; Μήπως φοθεῖσθε ὅτι θὰ σᾶς ξχναδοῦν καὶ αὔριο αὐ- 
το’ οἱ ἄνθρωποι : » | | 

Αὐτὰ εἴχαμεν νὰ ἐξετάσωμεν ἐν σχέσει πρὸς τὴν ἐντρο- 
πην. Ὅσον ἀφορᾷ τὰ πράγματα ποὺ δὲν προκαλοῦν ἐντρο- 
πὴν ' εἶναι φανερὸν ὅτι ἠμποροῦμεν εὔκολα νὰ εὕρωμεν ἐπι- 
χειρήματα χρησιμοποιοῦντες ἀντιθέτους σχέψεις ἀπὸ ὅσας 
ἐξεθέσαμεν ἕως τώρα. 


7. ΠΕΡΙ ΕΥΝΟΙΑΣ 


Καὶ τώρα ἀπὸ ὅσα πρόκειται νὰ ἐκθέσωμεν θὰ καταστῇ 
φανερὸν ποίους ἀνθρώπους εὐνοοῦμεν, διὰ ποίαν αἰτίαν, καὶ 
εἰς ποίαν ψυχικὴν κατάστασιν εὑρισχόμεθα ὅταν αἰσθανώμε- 
θα εὔνοιαν πρέπει ὅμως πρῶτον νὰ δώσωμεν τὸν ἑρ.σμὸν 
τῆς εὐνοίας. Ας δεχθῶμεν λοιπὸν ὅτι εὔνοια εἶναι καὶ 
ὅτι ἀπολαύει εὐνοίας ἐκεῖνος ποὺ ἐξυπηρετεῖται εἰς ὅ,τι ἔχει 
ἀνάγκην (ἀπὸ τὸ πρόσωπον ποὺ τὸν εὐνοεῖ) ὄχι πρὸς τὸν 
σκοπὸν νὰ ἐπιτύχῃ τὸ πρόσωπον τοῦτο κάποιο ἀντάλλαγμα, 
οὔτε πρὸς τὸ συμφέρον τοῦ ἐξυπηρετοῦντος, ἀλλὰ πρὸς τὸ 
ἁπλοῦν χαὶ καθαρὸν συμφέρον τοῦ προσώπου ποὺ δέχεται 
τὴν ἐξυπηρέτησιν. Ἡ δὲ εὔνοια εἶναι σπουδαία. ἂν ἐχεῖνος 
πρὸς τὸν ὁποῖον γίνεται ἔχει μεγάλην ἀνάγκην, ἢ ἂν τὸ πρᾶ- 
γμα ποὺ τοῦ χρειάζεται εἶναι σοθαρὸν καὶ ἐπιτυγχάνεται 
δυσκόλως ἐπίσης ἂν παρέχεται εἰς μίαν δύσκολον καὶ λε- 
πτὴν περίστασιν" τέλος ἂν ἐκεῖνος ποὺ εὐνοεῖ εἶναι ὁ μόνος 
ἢ ὁ πρῶτος ἢ ὁ χυριώτερος (ἀπὸ τὰ πρόσωπα ποὺ δεικνύουν 
εὔνοιαν). Ὅταν δὲ λέγωμεν ἀνάγκην, ἐννοοῦμεν κάποιαν ὄρε- 
ξιν καὶ μάλιστα τὴν ὄρεξιν ἐκείνην ποὺ ἂν δὲν ἱχχνοποιηθῆ 
προξενεῖ λύπην. Αὐτὸ συμβαίνει ἰδίως εἰς τὰ στοξρὰ πάθη, 
ὅπως λ.χ. εἰς τὸν ἔρωτα. Επίσης εἰς τὰς σωματικὰς χαχου- 
χίας καὶ εἰς τοὺς κινδύνους. Πράγματι ἐκεῖνος ποὺ βρίσκε- 
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δυνεύων ἐπιϑυμεῖ καὶ ὁ λυπούμενος. Διὸ οἳ ἓν πενίᾳ 
παριστάμενοι καὶ φυγαῖς, κἂν μικρὰ ὑπηρειήσωσι», διὰ τὸ 
μέγεϑος τῆς δεήσεως καὶ τὸν καιρὸν κεχαρισμένοι, οἷον ὃ 
ἕν Λυκείῳ τὸν φορμὸν δούς. ᾿Ανάγκη οὖν μάλιστα μὲν εἷς 
ταὐτὰ ἔχειν τὴν ὑπουργίαν, εἰ δὲ μή, εἰς ἴσα ἢ μείζω, ὥστε 
ἐπεὶ φανερὸν καὶ οἷς καὶ ἐφ᾽ οἷς γίγνεται χάρις καὶ πῶς 
ἔχουσι, δῆλον ὅτι ἐκ τούτων παρασκευαστέον, τοὺς μὲν δει- 
κνύντας ἢ ὄντας ἢ γεγενημένους ἐν τοιαύτῃ λύπῃ, καὶ δεή- 
σει, τοὺς δὲ ὑπηοετηκότας ἐν τοιαύτῃ χρείᾳ τοιοῦτόν τι ἢ 
ὑπηρετοῦντας. Φανερὸν δὲ καὶ ὅϑεν ἀφαιρεῖσδαι ἐνδέχεται 
τῆν χάριν καὶ ποιεῖν ἀχαρίστους᾽ ἢ γὰρ ὅτι αὐτῶν ἕνεκα 
ὑπηρετοῦσιν ἢ ὑπηρέτησαν (τοῦτο δ᾽ οὐκ ἦν χάρις) ἢ ὅτι ἀπὸ 
τύχης συνέπεσεν ἢ συνηναγκάσϑησαν, ἢ ὅτι ἀπέδωκαν ἀλλ᾽ 
οὐκ ἔδωκαν, εἴτε εἰδὼς εἴτε μὴ εἰδώς: ἀμφοτέρως γὰρ τὸ 
ἀντί τινος, ὥστε οὐδ᾽ οὕτως ἄν εἴη χάρις. Καὶ περὶ ἁπάσας 
τὰς κατηγορίας σκεπιέον ἡ γὰρ χάρις ἐστὶν ἢ δτι τοδὶ 
ἢ τοσόνδε ἢ τοιόνδε ἢ ποιὲ ἢ ποῦ. Σημεῖον δὲ εἰ ἔλαττον 
μὴ ὑπηρέτησαν, καὶ εἰ τοῖς ἐχϑροῖς ἢ ταὐτὰ ἢ ἴσα ἢ μείζα᾽ 
1. Ὁ ἀνώνυμος σχολιαστὴς ὑποθάτει ὅτι τὰ βοῦρλα αὐτὰ ἐλόθη- 


σαν εἰς κάποιον φυλακισμένον καὶ αὐτὸς τὰ ἐχρησιμοποίησα διὰ νὰ 
ὁραπετεύση. 
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ται ἐν χινδύνῳ δοκιμάζει μίαν σφοδρὰν ἐπιθυμίαν, τὸ ἴδιο 
δὲ συμβαίνει καὶ μὲ τὰ πρόσωπα ποὺ κατέχονται ἀπὸ στενο- 
χωρίαν. "Ἔτσι ὅσοι εἶναι βυθισμένοι εἰς τὴν δυστυχίαν ἢ ὅσοι 
εἶναι ἐξόριστοι αἰσθάνονται ὅτι τοὺς γίνεται µεγάλη εὐεργε- 
σία ὅταν τοὺς προσφέρουν καὶ τὴν παραμικροτέραν ἐκδού- 
λευσιν, τοῦτο δὲ ἐξ αἰτίας τῆς μεγάλης ἐκτάσεως τῶν ἀναγ- 
κῶν των χαὶ τῆς ἐπικαιρότητος μὲ τὴν ὁποίαν τοὺς παρέχε- 
ται ἡ βοήθεια. Αὐτὸ συνέθη μὲ ἐκεῖνον ποὺ ἐπρομήθευσε 
εἰς κάποιον φυλακισμένον µέσα εἰς τὸ Λύκειον ἕνα µάτσο 
βοῦρλα '. 

Πρέπει λοιπὸν αἱ ὑπηρεσίαι ποὺ πχρέχονται νὰ προσφέ- 
ρωνται κυρίως εἰς τοιαύτας περιπτώσεις ἢ τουλάχιστον εἰς 
ἀναλόγους ἣ σπουλαιοτέρας ἀχόμη. “Επομένως ἀφοῦ ἐδείξα- 
μεν πρὸς ποίους χαὶ ἐκ τίνος ἀφορμῆς παρέχεται ἡ εὔνοια, 
εἶναι φανερὸν ὅτι ὁ ρήτωρ πρέπει χρησιμοποιῶν τὰ ἀνωτέ- 
ρω νὰ παριστάνῃ ὅτι τὰ πρόσωπα ὑπὲρ τῶν ὁποίων θέλει νὰ 
δημιουργήση τὴν εὔνοιαν τοῦ ἀκροατηρίου εὑρέθησαν ἢ εὑρί- 
σχονται εἰς μεγάλην στενοχωρίαν ἢ ἔχουν σοδαρὰς ἀνάγκας 
ἢ ἀναλόγως τῶν ἀναγκῶν τῆς ἀγορεύσεώς του παριστάνει 
ὅτι ἔχουν παρασχεθή ἤδη ἢ παρέχονται τοιαύτης φύσεως 
ὑπηρεσίαι. 

᾿Επίσης δὲ εἶναι φανερὸν πῶς μπορεῖ νὰ προχαλέσῃ τὴν 
κατάπαυσιν τῆς εὐνοίας καὶ νὰ τοὺς καταστήσῃ δυσμενεῖς. 
Πράγματι τότε πρέπει ὁ ρήτωρ νὰ παριστάνη ὅτι αἱ διάφο- 
ροι ἐκδουλεύσεις παρεσχέθησαν ἢ παρέχονται ἀπὸ ὑπολογι- 
σμόν, τοῦτο δέ, καθὼς εἴπαμε, δὲν εἶναι εὔνοια ἢ ἀπὸ ἁπλῆν 
σύμπτωσιν ἢ ἀπὸ ἐξαναγκασμόν. Ἡμπορεῖ ἀχόμη νὰ ἴσχυ- 
ρισθῇ ὅτι δὲν ὑπάρχει χάρις, ἀλλὰ ἁπλῆ ἀνταπόδοσις πα- 
λαιοτέρων ἐχδουλεύσεων, εἴτε τὸ ξέρουν εἴτε δὲν τὸ ξέρουν 
ἐκεῖνοι ποὺ παρέχουν σήμερον ἐκδουλεύσεις. Διότι χαὶ εἰς 
τὴν μίαν χαὶ εἰς τὴν ἄλλην περίπτωσιν ὑπάρχει ἀνταπόδο- 
σις καὶ ἑπομένως δὲν ἠμπορεῖ νὰ γίνῃ λόγος περὶ εὐνοίας. 
Πρέπει δὲ γενικὰ ἢ κάθε περίπτωσις νὰ ἐξετάζεται ὑφ᾽ ὅλας 
τής τὰς ἐπόψεις. Πράγματι χαραχκτηριστικὰ τῆς εὐνοίας εἶναι 
τὸ εἶδος, τὸ μέγεθος, ἡ ποιότης, ὁ χρόνος ἢ ὃ τόπος τῆς 
παρεχομένης ἐκδουλεύσεως. Καὶ φυσικὰ κάθε ἐκδούλευσις 
δὲν εἶναι εὔνοια, ἡμποροῦμεν δὲ νὰ κρίνωμεν περὶ τοῦ χαρα- 
Χτῆρος μιᾶς ἐχδουλεύσεως ἀπὸ τὸ ἂν αὐτὴ εἶναι μικρὰ 
καὶ παρέχεται εἰς ὅλους. ἢ ἀκόμη ἂν ὁμοίαν ἐχλούλευσιν 
ἔχουν παράσχει καὶ εἰς τοὺς ἐχθρούς μας. ἢ ἴσην ἢ µεγα- 
λυτέραν. Διότι τότε εἶναι φανερὸν ὅτι ἡ ἐκδούλευσις δὲν 
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δῆλον γὰρ ὅιι οὐδὲ ταῦτα ἡμῶν ἕνεκα. "Η εἰ φαῦλα εἰδώς. 


οὐδεὶς γὰρ ὁμολογεῖ δεῖσθαι φαύλων. 


8. Καὶ περὶ μὲν τοῦ χαρίξεσϑαι καὶ ἀχαριστεῖν εἴρηται. 
Ποῖα δ᾽ ἐλεεινὰ καὶ τίνας ἐλεοῦσι, καὶ πῶς αὐτοὶ ἔχοντες, 
λέγομεν. "ἔστω δὴ ἔλεος λύπη τις ἐπὶ φαινομένῳ κακῷ 
φϑαρτικῷ ἢ ἐυπηρῷ τοῦ ἀναξίου τυγχάνειν, ὃ μῶν αὐτὸς 
προσδοκήσειεν ἂν παϑεῖν ἢ τῶν αὑτοῦ τινα, καὶ τοῦτο ὅταν 


πλησίον φαίνηται" δῆλον γὰρ ὅτι ἀνάγκη τὸν μέλλοντα ἑλεή- 


σειν ὑπάρχειν τοιοῦτον οἷον οἴεσθαι παϑεῖν ἄν τι κακὸν ἢ 


αὐτὸν ἢ τῶν αὐτοῦ τινα, καὶ τοιοῦτο κακὸν οἷον εἴρηται 
ἐν τῷ ὅρῳ ἢ ὅμοιον ἢ παραπλήσιον, διὸ οὔτε οἳ παντελῶς 
ἀπολωλότες ἐλεοῦσιν (οὐδὲν γὰρ ἂν ἔτι παϑεῖν οἴονται᾽ πε- 
πόνϑασι γάρ) οὔτε οἱ ὑπερευδαιμονεῖν οἰόμενοι, ἀλλ᾽ ὑβρί- 
ξουσιν' εἶ γὰρ ἅπαντα οἴονται ὑπάρχειν τἀγαθά, δῆλον ὅτι 
καὶ τὸ μὴ ἐνδέχεσϑαι παϑεῖν μηδὲν κακόν᾽ καὶ γὰρ τοῦτο 
τῶν ἀγαϑῶν. Εἰσὶ δὲ τοιοῦτοι οἷοι νομίζειν παϑεῖν ἂν οἵ 
τε πεπονϑότες ἤδη καὶ διαπεφευγότες, καὶ οἱ πρεσβύτεροι 
καὶ διὰ τὸ φρονεῖν καὶ δι᾽ ἐμπειρίαν, καὶ οἱ ἀσϑενεῖς, καὶ 
οἱ δειλότεροι μᾶλλον, καὶ οἱ πεπαιδευμένοι" εὐλόγιστοι γάρ. 


Καὶ οἷς ὑπάρχουσι γονεῖς ἢ τέκνα ἢ γυναῖκες: αὐτοῦ τε γὰρ 
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μᾶς παρέχεται ἀνιδιοτελῶς. Τέλος δὲ ἂν ἐν γνώσει μᾶς πα- 
ρεσχέθη κακὴ ὑπηρεσία. Πράγματι κανεὶς δὲν ἀναγνωρίζει 
ὅτι ἔχει ἀνάγκη κακῶν ὑπηρεσιῶν. 


8. ΠΕΡι ΟΙΚ«ΤΟΥ 


ἜἘξεθέσαμεν ὅ,τι ἔπρεπε σχετικὰ πρὸς τὴν ὕπαρξιν ἢ 
τὴν ἔλλειψιν εὐνοίας. Καὶ τώρα ἃς ἐξετάσωμεν ποῖα πράγµα- 
τα καὶ ποῖα πρόσωπα προκαλοῦν τὸν οἶκτον καὶ εἰς ποίαν 
ψυχικὴν κατάστασιν εὑρισκόμεθα ὅταν αἰσθανώμεθα οἶκτον. 
"Ας δεχθῶμεν ὅτι οἶκτος εἶναι κάποια λύπη ποὺ προκαλεῖ- 
ται ἐπειδὴ βλέπομεν ὅτι μία συμφορὰ κχταστρεπτικὴ ἢ λυ- 
πηρὰ ἐπέρχεται εἰς πρόσωπον ποὺ δὲν ἥξιζε νὰ τὴν ὑποστῇ 
καὶ μάλιστα ὅταν ἀντιλαμθανώμεθα ὅτι ἢ συμρορὰ αὐτὴ εἷ- 
ναι δυνατὸν νὰ ἔλθῃ καὶ εἰς ἡμᾶς ἢ εἰς κάποιον ἰδικόν μας, 
χυρίως δὲ ἐὰν ἡ συμφορὰ αὐτὴ εἶναι κοντά μας. Πράγματι 
εἶναι φανερὸν ὅτι ἐκεῖνος ποὺ αἰσθάνεται οἶκτον εὑρίσκεται 
εἰς ψυχικὴν κατάστασιν τοιαύτην, ὥστε πιστεύει ὅτι εἶναι δυ- 
νατὸν νὰ τοῦ ἐπέλθη κάποια συμφορὰ εἴτε εἰς αὐτὸν τὸν 
ἴδιον, εἴτε εἰς τοὺς δικούς του καὶ μάλιστα συμφορὰ αὐτοῦ 
τοῦ εἴδους ποὺ ἐξετέθη εἰς τὸν ὁρισμόν µας ἢ ὁμοία ἢ παρα- 
πλησία. Καὶ γι’ αὐτὸ ἐκεῖνοι ποὺ ἔχασαν τὰ πάντα δὲν αἰ- 
- σθάνονται οἶκτον. διότι δὲν πιστεύουν ὅτι εἶναι δυνατὸν νὰ 
πάθουν τίποτε πλέον, ἀφοῦ τὴ ἔχουν πάθει ὅλα. ᾿Ἠπίσης 
ἐκεῖνοι ποὺ πιστεύουν ὅτι εἶναι τελείως εὐτυχισμένοι. Αὐτοὶ 
πράγματι εἶναι προκλητιχοὶ εἰς τὰς συμφορὰς τῶν ἄλλων 
διότι πιστεύουν ὅτι ἔχουν ὅλα τὰ ἀγαθὰ καὶ ἑπομένως ἔχουν 
τὴν πεποίθησιν ὅτι δὲν εἶναι δυνατὸν νὰ τοὺς συμ6ῇ τίποτε 
καχόν. Πράγματι χι᾽ αὐτὸ (δηλαδὴ ἡ πεποίθησις ὅτι δὲν 
μπορεῖ νὰ τοὺς συμθῇ κακὸ) εἶναι ἓν ἀπὸ τ᾽ ἀγαθὰ ποὺ 
ἔχουν. Τὰ ἑξῆς πρόσωπα ὅμως αἰσθάνονται οἶκτον, διότι ἐν- 
νοοῦν ὅτι εἶναι ἐνδεχόμενον κι᾽ αὐτοὶ νὰ πάθουν: δηλαδὴ 
πρῶτον μὲν ὅσοι ἤδη ἔπαθαν κάτι ἀνάλογον, ἀλλὰ ἠμπόρε- 
σαν νὰ διασωθοῦν. ἐπίσης οἱ γεροντότεροι ἐπειδὴ ἔχουν φρό- 
νησιν καὶ πεῖραν. ἀκόμη δὲ περισσότερον οἱ ἄρρωστοι καὶ οἱ 
δειλοί. Οἶκτον αἰσθάνονται ἐπίσης οἱ μορφωμένοι ἄνθρωποι, 
ποὺ ἔχουν τὴν ἱκανότητα νὰ λογικεύωνται᾽ ἀκόμη δὲ καὶ ὅσοι 
ἔχουν γονεῖς ἢ παιδιὰ ἢ γυναῖχα, διότι ἐνδιαφέρονται γι΄ αὖ- 
τὰ τὰ πρόσωπα καὶ ἐννοοῦν ὅτι εἶναι δυνατὸν χαὶ αὐτὰ νὰ 
πάθουν ἀναλόγους συμφοράς. Οἶκτον ἐπίσης εἶναι δυνατὸν νὰ 
αἰσθανθοῦν καὶ ἐκεῖνοι ποὺ δὲν χατέχονται ἀπὸ ψυχιχὸν πά- 
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ταῦτα, καὶ οἷα παϑεῖν τὰ εἰρημένα. Καὶ οἱ μήτε ἐν ἂν δρίας 
πάϑει ὄνιες, οἷον ἐν ὀργῇ ἢ ϑάρρει (ἀλόγισια γὰρ τοῦ ἐσο- 
μένου ταῦτα) μήτε ἐν ὑβριστικῇ διαθέσει (καὶ γὰρ οὗτοι 
ἀλόγιστοι τοῦ πείσεσθαί τι μήτ᾽ αὖ φοβούμενοι σφόδρα' 
οὐ γὰρ ἐλεοῦσιν οἱ ἐκπεπληγμένοι διὰ τὸ εἶναι πρὸς τὸ οἳ- 
κείῳ πάθει, ἀλλ᾽ οἳ μεταξὺ τούτων. Κἂν οἴωνταί τινας 
εἶναι τῶν ἐπιεικῶν' ὁ γὰρ μηδένα οἰόμενος πάντας οἶήσε- 
ται ἀξίους εἶναι κακοῦ. Καὶ ὅλως δὴ ὅταν ἔχῃ οὔτως ὥστ' 
ἀναμνησθῆναι τοιαῦτα συμβεβηκότα ἢ αὑτῷ ἢ τῶν αὐτοῦ, 
ἢ ἐλπίσαι γενέσθαι αὑτῷ ἢ τῶν αὑτοῦ. 

Ὡς μὲν οὖν ἔχοντες ἐλεοῦσιν, εἴρηται, ἃ δ᾽ ἐλεοῦσιν, 
ἐκ τοῦ δρισμοῦ ὁῆλον' ὅσα τε γὰρ τῶν λυπηρῶν καὶ ὅδυ- 
νηρῶν φϑαοτικά, πάντα ἐλεεινά, καὶ ὅσα ἀναιρετικά, καὶ 
ὅσων ἢ τύχη αἰτία κακῶν μέγεθος ἐχόντων. "ἔσει δὲ ὅδυ- 
νηρὰ μὲν καὶ φϑαρτικὰ ϑάνατοι καὶ αἰκίαι σωμάτων καὶ 
κακώσεις καὶ γῆρας καὶ νόσοι καὶ τροφῆς ἔνδεια, ὧν δ᾽ ἢ τύ- 
χη αἰτία κακῶν, ἀφιλία, ὀλιγοφιλία (διὸ καὶ τὸ διασπᾶσθαι 
ἀπὸ φίλων καὶ συνήδων ἐλεεινόν), αἶσχος, ἀσϑένεια, ἀνα- 
πηρία, καὶ τὸ ὅϑεν προσῆκεν ἀγαϑόν τι ὑπάρξαι, κακόν τι 
συμβῆναι. Καὶ τὸ πολλάκις τοιοῦτον. Καὶ τὸ πεπονϑότος 
γενέσϑαι τι ἀγαϑόν, οἷον Διοπείϑει τὰ παρὰ βασιλέως τε- 
ὑνεῶτι κατεπέμῳλη. Καὶ τὸ ἢ μηδὲν γεγενῆσθαι ἀγαϑόν, ἢ 


γενομένιον μὴ εἶναι ἀπόλαυσιν. 


1. Δὲν εἶναι γνωστὸν περὶ τίνος περιοστατικοῦ γίνεται λόγος᾽ πι- 
θανὸν νὰ πρόκειται περὶ τοῦ Διοπείθους τὸν δποῖον ἀναφέρει ὃ Δημο" 
σθένης εἰς τὸν τρίτον Φιλιππικόν. 
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θος προερχόμενον ἀπὸ ἀνδρείαν λόγου χάριν, ἀπὸ ὀργὴν ἢ 
ἀπὸ θάρρος, διότι ἐκεῖνος ποὺ χυριαρχεῖται ἀπὸ αὐτὰ τὰ 
αἰσθήματα δὲν λογαριάτει τί θὰ γίνῃ εἰς τὸ μέλλον, ἐπίσης 
δὲ ἐχεῖνοι ποὺ δὲν κατέχονται ἀπὸ τὴν ψυχιχὴν διάθεσιν 
τοῦ νὰ προσθάλουν κάποιον ἄλλον, διότι τότε δὲν λογαριά- 
ζουν ὅτι εἶναι δυνατὸν νὰ πάθουν χι αὐτοὶ κάτι. Δὲν εἶναι 
δυνατὸν ἐπίσης νὰ αἰσθανθοῦν οἶχτον ἐκεῖνοι ποὺ κατέχονται 
ἀπὸ ἰσχυρὸν φὀδον, διότι δὲν εἶναι δυνατὸν νὰ σχεφθῇ καὶ νὰ 
λυπηθῇ τοὺς ἄλλους ἐκεῖνος ποὺ εἶναι ἀπορροφημένος ἀπὸ 
τὸν τρόμον διὰ τὰς ἰδικάς του συμφοράς. Οἶκτον δὲ αἷ- 
σθάνονται μόνον ὅσοι εὑρίσκονται εἰς κάποιαν διάµεσον ψυ- 
χικὴν κατάστασιν. Φυσιχὰ διὰ νὰ αἰσθανθῇ κανεὶς οἶκτον 
πρέπει νὰ πιστεύγ) ὅτι ὑπάρχουν καὶ καλοὶ ἄνθρωποι στὸν 
κόσμο’ διότι ἐκεῖνος ποὺ νομίζει ὅτι ὅλοι εἶναι κακοί, πι- 
στεύει ὅτι εἶναι ἄξιοι τῶν συμφορῶν ποὺ ὑφίστανται. Καὶ 
γενικά, αἰσθάνεται οἶκτον ἐκεῖνος ποὺ εἶναι ἔτσι διατεθει- 
μένος ψυχικά, ὥστε ἠμπορεῖ νὰ θυμηθῇ ὅτ. ἀνάλογοι συμ- 
φοραὶ συνέβησαν χαὶ εἰς αὐτὸν τὸν ἴδιον ἢ εἰς τοὺς δικούς 
του ἢ νὰ φοθηθῇ ὅτι εἶναι δυνατὸν νὰ ἐπέλθουν εἰς τὸ μέλ- 
λον εἰς τὸν ἴδιον ἢ εἰς τοὺς δικούς του. 

Εἰς αὐτὰς τὰς ψυχικὰς καταστάσεις εὑρίσκονται ἐκεῖνοι 
ποὺ αἰσθάνονται οἶκτον' ἀπὸ τὸν ὁρισμὸν δὲ ποὺ ἐδώσαμεν 
καθίσταται φανερὸν ποῖα πράγματα προκαχλοῦν τὸν οἶκτον. 
Τοιαῦτα εἶναι ἐκ τῶν λυπηρῶν πραγμάτων καὶ ἐχείνων ποὺ 
προκαλοῦν πόνον ὅσα φέρουν τελείαν κατχστροφὴν ἢ ἐξαφά- 
νισιν. καθὼς καὶ ὅσα προέρχονται ἀπὸ τὴν τύχην καὶ προ- 
καλοῦν μεγάλην συμφοράν. Καὶ πόνον μὲν χαὶ καταστροφὴν 
προχαλοῦν ὁ θάνατος, ἢ κακοποίησις, αἱ χακουχίαι, τὸ γῆ- 
ρας, ἡ ἀρρώστεια ἢ ἡ ἔλλειψις τροφῆς. ᾿Απὸ τὴν τύχην πάλιν 
προέρχεται τὸ νὰ μὴ ἔχῃ κανεὶς φίλους ἢ νὰ ἔχῃ ἐλαχίστους. 
Καὶ γι’ αὐτὸ προξενεῖ οἶκτον τὸ νὰ ἀποχωρίζεται κανεὶς 
ἀπὸ τοὺς φίλους χι ἀπὸ τοὺς δικούς του. ᾿Επίσης ἢ ἀσχή- 
μια, ἡ χαχὴ κατάστασις τῆς ὑγείας, ἡὶ ἀναπηρία καθὼς καὶ 
τὸ νὰ ἐπέρχεται κακὸν ἀπὸ ἐχεῖ ποὺ ἐπερίμενε κανεὶς νὰ 
ἐπέλθῃ ἕνα καλόν. ἀκόμη δὲ ἢ συχνὴ ἐπανάληψις αὐτοῦ τοῦ 
παθήματος. (ἶκτον ἐπίσης προκαλεῖ τὸ νὰ ἐπέλθῃ ἕνα κα- 
λὸν πολὺ ἀργά, δηλαδὴ ἀφοῦ τὸ κακὸν συνετελέσθη πλέον. 
"Ετσι τὰ δῶρα τοῦ βασιλέως ἔφθασαν εἰς τὸν Διοπείθην, 
ὅταν αὐτὸς πλέον εἶχε πεθάνει '. Τὸ ἴδιο σομδαίνει ὅταν 
κάποιος δὲν ἀπέκτησε κανένα καλὸ εἰς τὴν ζωήν του ἢ ὅταν 
τὸ ἀπέκτησε δὲν ἐπρόλαρε νὰ τὸ ἀπολαύσῃ. 
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᾿Εφ᾽ οἷς μὲν οὖν ἐλεοῦσι, ταῦτα καὶ τὰ τοιαῦτά ἐστιν' 
ἐλεοῦσι δὲ τούς τε γνωρίμους, ἂν μὴ σφόδρα ἐγγὺς ὦσιν οἷ- 
κειότητι᾽ περὶ δὲ τούτους ὥσπερ περὶ αὐτοὺς μέλλοντας ἔγου- 

90 σιν. Διὸ καὶ ὅ "Άμασις ἐπὶ μὲν τῷ υἱεῖ ἀγομένῳ ἐπὶ τὸ ἄπο- 
ϑανεῖν οὐκ ἐδάκρυσεν, ὧς φασίν, ἐπὶ δὲ τῷ φίλῳ προσαι- 
τοῦντι᾽ τοῦτο μὲν γὰρ ἐλεεινόν, ἐκεῖνο δὲ δεινόν᾽ τὸ γὰρ δει- 
νὸν ἕτερον τοῦ ἐλεεινοῦ καὶ ἐκκρουστικὸν τοῦ ἐλέου καὶ πολ- 
λάκις τῷ ἐναντίῳ χρήσιμον' (οὗ γὰρ)» ἔτι ἐλεοῦσιν ἐγγὺς αὖ- 

95 τοῖς τοῦ δεινοῦ ὄντος. Καὶ τοὺς ὁμοίους ἐλεοῦσιν κατὰ ἥλι- 
κίαν, κατὰ ἤδη, κατὰ ἕξεις, κατὰ ἀξιώματα. κατὰ γένη ἐν 
πᾶσι γὰρ τούτοις μᾶλλον φαίνεται καὶ αὐτῷ ἂν ὑπάρξαι" 
ὅλως γὰρ καὶ ἐνταῦθα δεῖ λαβεῖν ὅτι, ὅσα ἐφ᾽ αὐτῶν φοβοῦν- 
ται, ταῦτα ἐπ᾽ ἄλλων γιγνόμενα ἐλεοῦσιν. ᾿ Επεὶ δ᾽ ἐγγὺς φαι- 

30 νόµενα τὰ πάθη ἐλεεινά ἐστιν, τὰ δὲ μυριοστὸν ἔτος γενόμενα. 
ἢ ἐσόμενα οὔτε ἐλπίζοντες οὔτε μεμνημένοι ἢ ὅλως οὐκ ἔλε- 
οὖσιν ἢ οὖχ ὁμοίως, ἀνάγκη τοὺς συναπεργαζομένους σχή- 
μασι καὶ φωναῖς καὶ ἐσθῆσι καὶ ὅλως ἐν ὑποκρίσει ἔλεεινο- 
τέρους εἶναι' ἐγγὺς γὰρ ποιοῦσι φαίνεσϑαι [τὸ κακὸν] πρὸ 

35 ὀμμάτων ποιοῦντες, ἢ ὡς μέλλοντα ἢ ὥς γεγονότα. Καὶ γε- 
1386» γονότα ἄρτι ἢ μέλλοντα διὰ ταχέων ἐλεεινότερα' διὰ τοῦτο 
καὶ τὰ σημεῖα, οἷον ἐσθῆτάς τε τῶν ποτονθύσῶν καὶ ὅσα 
τοιαῦτα, καὶ τὰς πράξεις καὶ λόγους καὶ ὅσα ἄλλα τῶν ἐν 


τῷ πάθει ὄντων, οἷον ἤδη τελευτώντων καὶ μάλιστα τὸ 
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Αὐτὰ καὶ τὰ ἀνάλογα προχαλοῦν τὸν οἶχτον. Αἰσθανόμε- 
θα δὲ οἶκτον χαὶ πρὸς τοὺς γνωστούς μας, ἐκτὸς ἐὰν πρό- 
χειται περὶ προσώπων τελείως οἰκείων µας, διότι τότε αἰ- 
σθανόμεθα τὴν ἰδίαν λύπην σὰν νὰ τὰ ἐπάθαμεν ἐμεῖς οἱ 
ἴδιοι. Καὶ γι αὐτὸ λέγουν ὅτι ὁ ἼΑμασις ἐνῷ δὲν ἔκλαιε 
ὅταν παραχολουθοῦσε τὸ παιδί του ποὺ τὸ πήγαιναν νὰ 
τὸ σκοτώσουν, ἐδάκρυσε τότε ποὺ εἶδε ὅτι ἕνας φίλος 
του κατήντησε νὰ ζητιανεύη. Διότι αὐτὸ μὲν ἧτο ξένη 
συμφορά, ποὺ προκαλεῖ τὸν οἶκτον, ἐνῷ ὁ θάνατος τοῦ υἱοῦ 
του ἧτο δεινὸν ποὺ τὸν εἶχε πλήξει προσωπικά. Διαφέρει 
δὲ τὸ προσωπιχὸν δεινὸν ἀπὸ τὸ πρᾶγμα ποὺ προκαλεῖ 
οἶκτον, καὶ μάλιστα συχνὰ τὸν ἀποχλείει χαὶ δημιουργεῖ 
ἀντίθετα συναισθήματα. Πράγματι ἐκεῖνος ποὺ μόλις πρὸ 
ὀλίγου ὑπέστη μίαν προσωπικὴν συμφορὰν δὲν αἰσθάνεται 
οἶκτον διὰ τοὺς ἄλλους. Αἰσθανόιεθα ἐπίσης οἶκτον διὰ 
τὰ πρόσωπα ποὺ εὑρίσκονται εἰς τὴν ἰδίαν μὲ ἡμᾶς κατά- 
στασιν ὡς πρὸς τὴν ἡλικίαν, τὸν χαρακτῆρα, τὰς ἀσχολίας, 
τὰ φρονήματα ἢ τὴν οἰκογένειαν. Διότι ὅ τι συμβαίνει εἰς 
ἀνθρώπους αὐτοῦ τοῦ εἴδους μᾶς φαίνεται πιθανόν. ὅτι μπορεῖ 
καὶ νὰ συμθῇ καὶ εἰς ἡμᾶς. Καὶ γενικὰ αὐτὸ πρέπει νὰ 
ἔχωμεν ὑπ᾽ ὄψ.ν ἐν σχέσει μὲ τὸ θέµχ τοῦτο, ὅτι δηλαδή, 
ἐκεῖνα ποὺ φοθεῖται κανεὶς ὅτι εἶναι ἐνδεχόμενον νὰ πάθη, 
ὅταν τὰ πάθουν ἄλλοι προκαλοῦν τὸν οἶκτον. ᾿Επειδὴ δὲ οἷ- 
πτον προκαλοῦν μόνον τὰ παθήματα ποὺ εὑρίσκονται χοντά 
μας τοπικῶς ἣ χρονικῶς, ἐνῷ ἐκεῖνα ποὺ συνέβησαν πρὶν δέ- 
χα χιλιάδες χρόνια ἢ πρόκειται νὰ συμβοῦν μετ᾽ ἄλλον τόσον 
καιρόν, οὔτε τὰ ἐνθυμούμεθα οὔτε τὰ ἀντιλαμθανόμεθα καὶ 
ἑπομένως δὲν προκαλοῦν τὸν οἶκτον µας, ἢ τοὐλάχιστον δὲν 
μᾶς προκαλοῦν μεγάλον οἶκτον, κατ᾽ ἀνάγκην ἕπεται ὅτι 
ἐκεῖνοι ποὺ μὲ τὴν περιδολήν των ἢ μὲ τὸν τρόπον τῆς ὁμι- 
λίας των ἢ γενικὰ μὲ κάποιαν ἠθοποιΐαν μᾶς ἀναπαριστάνουν 
τὰς μακρινὰς συμ'ροράς, προκαλοῦν περισσότερον τὸν οἶκτον 
μας Διότι φέρνουν ἐμπρὸς στὰ μάτια µας τὸ κακόν, ποὺ 
συνέθη εἰς τὸ παρελθὸν ἢ πρόκειται νὰ συμθῇ εἰς τὸ μέλλον 
καὶ ἔτσι μᾶς πλησιάζουν πρὸς αὐτό. ᾿Βπίσης μεγαλύτερον 
οἶκτον προχαλοῦν ἐκεῖνα ποὺ προσφάτως ἔγιναν ἢ ταχύτατα 
πρόκειται νὰ γίνουν. 

Καὶ γι αὐτὸ τὰ σημάδια, λόγου χάριν τὰ ροῦχα τῶν 
ἀνθρώπων ποὺ ἔχουν πάθει τὸ κακὸν καὶ ἄλλα ἀνάλογα πρά- 
γµατα, ὅπως χαὶ αἱ πράξεις καὶ τὰ λόγια, ποὺ εἶπαν τὸν 
καιρὸν ποὺ ὑφίσταντο μιὰ συμφορά, λόγου χάριν τὰ τελευ- 
ταῖα λόγια ἑνὸς ἀνθρώπου, ποὺ πέθανε, ἰδίως δὲ ἂν ἡ δια- 
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σπουδαίους εἶναι ἐν τοῖς τοιούτοις καιροῖς ὄντας ἑλεεινόν᾽ 
ἅπαντα γὰο ταῦτα διὰ τὸ ἐγγὺς φαίνεσθαι μᾶλλον ποιεῖ τὸν 
ἔλεον, καὶ ὧς ἄναξίου ὄντος καὶ ἐν ὀφϑαλμοῖς φαινομένου 


τοῦ πάϑους. 


9, ᾿Αντίκειται δὲ τῷ ἐλεεῖν μάλιστα μὲν ὃ καλοῦσι νε- 
μεσᾶν' τῷ γὰρ λυπεῖσϑαι ἐπὶ ταῖς ἀναξίαις κακοπραγίαις 
ἀντικείμενόν ἐστι τρόπον τινὰ καὶ ἀπὸ τοῦ αὐτοῦ ἤθους τὸ 
λυπεῖσθαι ἐπὶ ταῖς ἀναξίαις εὐπραγίαις. Καὶ ἄμφω τὰ πά- 
η ἤθους χρηστοῦ᾽ δεῖ γὰρ ἐπὶ μὲν τοῖς ἀναξίως πράττου- 
σι κακῶς συνάχϑεσϑαι καὶ ἐλεεῖν, τοῖς δὲ εὖ νεμεσᾶν: ἅδι- 
κον γὰρ τὸ παρὰ τὴν ἀξίαν γιγνόμενον, διὸ καὶ τοῖς ϑεοῖς 
ἀποδίδομεν τὸ νεμεσᾶν" δόξειε δ᾽ ἂν καὶ ὁ φϑόνος τῷ ἐλε- 
εἴν τὸν αὐτὸν ἀντικεῖσθαι τρόπον ὣς σύνεγγυς ὢν καὶ ταῦ- 
τὸν τῷ νεμεσᾶν, ἔστι δ᾽ ἕτερον' λύπη μὲν γὰρ ταραχώδης 
καὶ ὁ φϑόνος ἐστὶν καὶ ἐπὶ εὐπραγίᾳ, ἀλλ᾽ οὗ τοῦ ἀναξίου 
ἀλλὰ τοῦ ἴσου καὶ ὁμοίου. Ἰὸ δὲ μὴ δει αὐτῷ τι συμβή- 
σεται ἕτερον, ἀλλὰ δι᾽ αὐτὸν τὸν πλησίον, ἅπασιν ὁμοίως δεῖ 
ὑπάρχειν οὗ γὰρ ἔτι ἔσται τὸ μὲν φϑόνος, τὸ δὲ νέμεσις, 
ἀλλὰ φόβος, ἐὰν διὰ τοῦτο ἢ λύπη ὑπάρχῃ καὶ ἢ ταραχή, 
ὅτι αὐτῷ τι ἔσται φαῦλον ἀπὸ τῆς ἐκείνου εὐπραξίας. Φα- 

ς 


νερὸν δ᾽ ὅτι ἀκολουθήσει καὶ τὰ ἐναντία πάϑη τούτοις ὁ μὲν 


γὰρ λυπούμενος ἐπὶ τοῖς ἀναξίως κακοπραγοῦσιν ἡοθή- 


1. Ἡ θεὰ Νέμεσις ἧτο ἡ προσωποποίησις τῆς ἀγανακτήσεως, 
τοῦ νεμεσᾶν, 
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γωγή των τὸν καιρὸ ποὺ ὑφίσταντο κάτι ἧτο ἀξιοπρεπής, 
ὅλα αὐτὰ προκαλοῦν μεγάλον οἶχτον. Διότι ὅλα μᾶς φαίνον- 
ται ὅτι εἶναι πλησίον µας καὶ δείχνουν ὅτι ἐκεῖνος ποὺ ἔπα- 
θε δὲν ἧτο ἄξιος τῆς συμφορᾶς του, ἐπίσης δὲ καὶ διότι νο- 
μίζομεν ὅτι ὅλα αὐτὰ τὰ βλέπομε μπρὸς στὰ μάτια μας. Δι᾿ 
αὐτὸ καὶ προκαλοῦν οἶκτον. 


9. ΠΕΡΙ ΑΓΑΝΑΚΤΗΣΕΩΣ 


Τὸ ἀντίθετον τοῦ οἴκτου κυρίως εἶναι ἢ ἀγανάκτησις. 
Πράγματι ἡ λύπη διὰ τὰ παθήματα ποὺ ὑφίστανται ἄλλοι 
χωρὶς νὰ τὸ ἀξίζουν ἔχει ὡς ἀντίστοιχόν της τὴν λύπην 
διὰ τὸ χαλὸ ποὺ συμβαίνει εἰς τρίτους χωρὶς νὰ εἶναι ἄξιοι. 
Καὶ τὰ δύο αὐτὰ συνχισθήματα πηγάζουν ἀπὸ τὴν ἰδίαν ἠθι- 
κὴν κατάστασιν. Εἶναι δὲ καὶ τὰ δύο αὐτὰ ὀρθὰ αἰσθήμα- 
τα. Πράγματι πρέπει κανεὶς χαὶ νὰ λυπῆται γιὰ χείνους 
ποὺ δεινοπαθοῦν παρὰ τὴν ἀξίαν των χαὶ νὰ αἰσθάνεται οἷ- 
πτον γι΄ αὐτούς, ἐξ ἴσου ὅμως νὰ λυπῆται καὶ γιὰ ὅσους παρ᾽ 
ἀξίαν ἐπιτυγχάνουν. Διότι ὅ.τι πρᾶγμα γίνεται παρ᾽ ἀξίαν 
εἶναι ἄδικον. Κζαὶ γι αὐτὸ καὶ εἰς τοὺς θεοὺς ἀκόμη ἀποδί- 
δομεν τὸ συναίσθημα τῆς ἀγανακτήσεως '. θὰ ἠμποροῦσε νὰ 
θεωρηθῇ, ὅτι καὶ ὁ φθόνος ἐπίσης κατὰ τὸν ἴδιον τρόπον εἷ- 
γαι ἀντίθετος πρὸς τὸν οἶκτον καὶ ὅτι προσεγγίζει πρὸς τὴν 
ἀγανάκτησιν καὶ μάλιστα ταυτίζεται πρὸς αὐτήν. ᾿Εν τού- 
τοις ὑπάρχει ἡ διαφορὰ μεταξύ των. Διότι ναὶ μὲν καὶ ὁ 
φθόνος εἶναι κάποια λύπη καὶ ταραχὴ διὰ τὴν ἐπιτυχίαν τοῦ 
ἄλλου, δὲν ὀφείλεται ὅμως εἰς τὸ ὅτι αὐτὸς εἶναι ἀνάξιος τῆς 
ἐπιτυχίας του, ἀλλ᾽ εἰς τὸ ὅτι εἶναι [σος καὶ ὅμοιός µας (καὶ 
ἐν τούτοις ἐπέτυχε ὅ,τι ὑμεῖς δὲν ἐπετύχαμεν). Φυσιχὰ καὶ 
εἰς τὸν φθόνον καὶ εἰς τὴν ἀγανάκτησιν ἡ λύπη προέρχεται 
ἀπὸ τὴν ἐπιτυχίαν τοῦ ἄλλου καὶ μόνον, ὄχι δὲ ἀπὸ τὴν 
σκέψιν ὅτι τυχὸν ἡ ἐπιτυχία αὐτὴ θὰ γίνῃ ἀφορμὴ βλάθης 
μας. Διότι τότε δὲν θὰ ἐπρόκειτο οὔτε περὶ φθόνου. οὔτε 
περὶ ἀγανακτήσεως, ἀλλὰ περὶ φόθου, ἂν ἡ λύπη καὶ ἢ τα- 
ραχή µας ὀφείλονται εἰς τὸ ὅτι ἡ ἐπιτυχία τοῦ ἄλλου θὰ μᾶς 
ἐγίνετο πρόξενος κακοῦ. 

Εἶναι φανερόν, ὅτι ἐκεῖνος ποὺ αἰσθάνεται ἀγανάκτησιν 
ὑπὸ ἀντιθέτους περιστάσεις θὰ δοκιμάσῃ τὰ ἀντίθετα συναι- 
σθήματαχ. Δηλαδή, ἐκεῖνος ποὺ λυπεῖται διότι κάποιος παρὰ 
τὴν ἀξίαν του πάσχει, θὰ χαρῇ ἢ τοὐλάχιστον δὲν θὰ λυπη- 
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σεται ἢ ἄλυπος ἔσται ἐπὶ τοῖς ἐναντίως κακοπραγοῦσιν, οἷον 
τοὺς πατραλοίας καὶ μιαιφόνους, ὅταν τύχωσι τιμωρίας, 
οὐδεὶς ἂν λυπηθείη χρησιός' δεῖ γὰρ χαίρειν ἐπὶ τοῖς τοι- 
ούτοις, ὡς δ᾽ αὕτως καὶ ἐπὶ τοῖς εὖ πράττουσι κατ ἀξίαν' 


ἄμφω γὰρ δίκαια, καὶ ποιεῖ χαίρειν τὸν ἐπιεικῆ ἀνάγκη 


-γὰρ ἐλπίζειν ὑπάρξαι ἂν ἅπερ τῷ ὁμοίῳ καὶ αὐτῷ. Καὶ 


ἔστιν τοῦ αὐτοῦ ἥϑους ἅπαντα ταῦτα, τὰ δ᾽ ἐναντία τοῦ 
ἑναντίου᾽ ὁ γὰρ αὐτός ἐστιν ἐπιχαιρέκακος καὶ φϑονερός᾽ 
ἐφ᾽ ᾧ γάρ τις λυπεῖται γιγνομένῳ καὶ ὑπάρχοντι, ἀναγκαῖ- 
ον τοῦτον ἐπὶ τῇ στερήσει καὶ τῇ φϑορᾷ τῇ τούτου χαίρειν. 
Διὸ κωλυτικὰ μὲν ἑλέου πάντα ταῦτ᾽ ἐστί, διαφέρει δὲ διὰ 
τὰς εἰρηιιένας αἰτίας, ὥστε πρὸς τὸ μὴ ἐλεεινὰ ποιεῖν ἅπαν- 
τα ὁμοίως χρήσιμα. 

Πρῶτον μὲν οὖν περὶ τοῦ νειεσᾶν λέγωμεν, τίσιν τε νε- 
μεσῶσι καὶ ἐπὶ τίσι καὶ πῶς ἔχοντες αὐτοί, εἶτα μετὰ ταῦ- 
τα περὶ τῶν ἄλλων. Φανερὸν δ᾽ ἐκ τῶν εἰρηιμένων᾽ εἰ γάρ 
ἔστι τὸ νεμεσᾶν λυπεῖσϑαι ἐπὶ τῷ φαινομένῳ ἀναξίως εὖ- 
πραγεῖν, πρῶτον μὲν δῆλον ὅτι οὐχ οἷόν τ᾽ ἐπὶ πᾶσι τοῖς ' 
ἀγαϑοῖς νεμεσᾶν" οὗ γὰρ εἰ δίκαιος ἢ ἀνδοεῖος, ἢ εἰ ἀρε- 
τὴν λήψεται, νεμεοήσει τούτῳ (οὐδὲν γὰρ ἔλεοι ἐπὶ τοῖς ἔναν- 
τίοις τούτων εἰσίν), ἀλλὰ ἐπὶ πλούτῳ καὶ δυνάμει καὶ τοῖς 
τοιούτοις, ὅσων ὧς ἁπλῶς εἰπεῖν ἄξιοί εἶσιν οἱ ἀγαϑοὶ καὶ 
οἱ τὰ φύσει ἔχοντες ἀγαϑά, οἷον εὐγένειαν καὶ κάλλος καὶ 
ὅσα τοιαῦτα. ᾿Επεὶ δὲ τὸ ἀρχαῖον ἐγγύς τι φαίνεται τοῦ φύ- 
σει, ἀνάγκη τοῖς ταὐτὸ ἔχουσιν ἀγαϑόν. ἑὰν νεωστὶ ἔχον- 
τες τυγχάνωσι καὶ διὰ τοῦτο εὐπραγῶσι, μᾶλλον νεμεσᾶν' 
μᾶλλον γὰρ λυποῦσιν οἳ νεωστὶ πλουτοῦντες τῶν πάλαι καὶ 


διὰ γένος ὁμοίως δὲ καὶ ἄρχοντες καὶ δυνάμενοι καὶ πο- 


ΡΗΤΟΡΙΚΗ Β΄, 9, 13862 97-- 19581α 90 931 


θῇ ἂν πάθη κανείς, ἐκεῖνο ποὺ τοῦ ἀξίζει. Ἔτσι κανεὶς ἔν- 
τιμος ἄνθρωπος δὲν λυπεῖται τοὺς πατροκιόνους ἢ τοὺς δο- 
λοφόνους ὅταν τιμωροῦνται. Πράγματι πρέπει κανεὶς νὰ 
χαίρεται ὅταν συμθαχίνουν αὐτὰ τὰ πράγματα, ἐπίσης καὶ 
ὅταν ἐπαξίως ἐπιτυγχάνηῃ κάποιος. Διότι χαὶ τὰ δύο εἶναι δί- 
καιὰ καὶ προκαλοῦν τὴν χαρὰν τῶν καλῶν ἀνθρώπων. Πρά- 
γματι αὐτοὶ κατ᾿ ἀνάγκην ἐλπίζουν ὅτι καὶ εἰς τοὺς ἰδίους 
εἶναι δυνατὸν νὰ συμθοῦν αὐτὰ ποὺ συμβαίνουν εἰς τοὺς 
ὁμοίους των. Ὅλα αὐτὰ τὰ συναισθήµατα προέρχονται ἀπὸ 
τὴν ἰδίαν καλὴν ἠθικὴν διάθεσιν, ἀπὸ τὴν ἀντίθετον δὲ ὅλα 
τὰ ἀντίθεται συναισθήματα. Διότι ἐκεῖνος ποὺ εἶναι χαιρέ- 
καχος εἶναι συγχρόνως καὶ φθονερός. Καὶ πράγματι ἐχεῖ- 
νος ποὺ λυπεῖται διότι χάποιος ἀπέκτησε καὶ ἔχει ἕνα ἆγα- 
θὸν (ἐπαξίως), κατ᾽ ἀνάγκην χαίρεται. ὅταν τοῦτο χαθῇ καὶ 
καταστραφῇ. Τὰ αἰσθήματα αὐτὰ ἐμποδίζουν τὴν δηµιουρ- 
γίαν οἴκτου καὶ συντελοῦν εἰς τὸ νὰ μὴ τὸν αἰσθανώμεθα, 
ἐνῷ ὑπάρχει διαφορὰ μεταξύ των διὰ τοὺς λόγους ποὺ ἐξε- 
θέσαμεν. 

Ἂς ἐξετάσωμεν λοιπὸν πρῶτον τὴν ἀγαχνάχτησιν, δηλ. 
ἐναντίον τίνων χαὶ διὰ ποίας ἀφορμὰς ἀγαναχτοῦμεν καὶ εἰς, 
ποίαν ψυχικὴν κατάστασιν εὑρισχόμεθα ὅταν τοῦτο συμθαί- 
γη. “Ὅλα αὐτὰ εἶναι προφανῆ κατόπιν τῶν ὅσων ἐξεθέσαμεν. 
Πράγματι, ἂν ἀγανάκτησις εἶναι ἡ λύπη ποὺ αἰσυανόμεθα 
ὅταν βλέπωμεν ἄλλους νὰ ἐπιτυγχάνουν κάτι παρὰ τὴν ἀξίαν 
των, πρῶτα πρῶτα καθίσταται φανερὸν ὅτι δὲν εἶναι δυνα- 
τὸν νὰ ἀγανακτῶμεν γιὰ κάθε καλὸ ποὺ συμδαίνει. Διότι 
φυσικὰ δὲν θὰ ἀγανακτήσωμεν μὲ τὰς ἐπιτυχίας τῶν δικαίων 
καὶ τῶν ἀνδρείων καὶ τῶν ἐναρέτων, ὅπως ἀχριδῶς δὲν 
αἱ οθανόμεθα οἶκτον διὰ τὰ παθήματα τῶν ἀντιθέτων των. 
Τὴν ἀγανάκτησιν ὅμως ἠμποροῦν νὰ προκαλέσουν ὁ πλοῦτος, 
ἡ δύναμις καὶ ἄλλα παρόμοια πλεονεκτήματα, τὰ ὁποῖα μόνον 
οἱ καλοὶ ἄνθρωποι καὶ οἱ προικισμένοι μὲ προτερήματα θὰ 
ἔπρεπε νὰ ἔχουν. Τὸ ἴδιο συμβαίνει μὲ τὴν εὐγένειαν χατα- 
γωγῆς. τὴν ὀμορφιὰ καὶ ἄλλα ἀνάλογα πλεονεκτήματα. 
᾿Επειδὴ δὲ ὅ,τι εἶναι παλαιὸν μᾶς φαίνεται σὰν φυσ:κόν, 
κατ ἀνάγκην μεταξὺ δύο ἀνθρώπων ποὺ κατέχουν τὸ ἴδιο 
καλὸ περισσότερον θὰ ἀγαναχτήσωμεν μὲ ἐκεῖνον ποὺ προσ- 
φάτως τὸ ἀπέχτησεν. "Ετσι οἱ νεόπλουτοι προκαλοῦν περισ- 
σότερον τὴν ἀγανάκτησίν μας παρὰ ἐκεῖνοι. ποὺ ἀπὸ πολὺν 
καιρὸν ἢ λόγῳ τῆς καταγωγῆς των εἶναι πλούσιοι. Τὸ ἴδιο 
συμβαίνει καὶ διὰ τοὺς ἀνθρώπους ποὺ κρατοῦν στὰ χέρια 
των τὴν ἐξουσίαν καθὼς καὶ διὰ τοὺς δυνατοὺς ἢ ἐχείνους 
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λύφιλοι᾽ καὶ εὔτεκνοι καὶ διιοῦν τῶν τοιούτων. Καὶ ἂν διὰ 
ταῦτα ἄλλο τι ἀγαϑὸν γίγνηται αὐτοῖς, ὡσαύτως: καὶ γὰρ 
ἐνταῦθα μᾶλλον λυποῦσιν οἳ νεόπλουτοι ἄρχοντες διὰ τὸν 
πλοῦτον ἢ οἳ ἀρχαιόπλουιοι. “Ομοίως δὲ καὶ ἐπὶ τῶν ἅλ- 
λων. Αἴτιον δ᾽ ὅτι οἱ μὲν δοκοῦσι τὰ αὐτῶν ἔχειν οἱ δ᾽ οὔ: 
τὸ γὰρ ἀεὶ οὕτω φαινόμενον ἔχειν ἀληϑὲς δοκεῖ, ὥστε οἱ ἔτε- 
ροι οὗ τὰ αὐτῶν ἔχειν. Καὶ ἐπεὶ ἕκαστον τῶν ἀγαϑῶν οὗ 
τοῦ τυχόντος ἄξιον, ἀλλά τις ἔστιν ἀναλογία καὶ τὸ ἅρμότ- 


τον, οἷον ὅπλων κάλλος οὐ τῷ δικαίῳ ἁρμόττει ἀλλὰ τῷ ἀν- 


᾿δρείῳ, καὶ γάμοι διαφέροντες οὗ τοῖς νεωστὶ πλουσίοις ἆλ- 


λὰ τοῖς εὐγενέσιν ἂν οὖν ἀγαϑὸς. ὢν μὴ τοῦ ἁρμόττοντος 

ῤ 2 4 σ - Ρ 9 
τυγχάνῃ, νεµεσητόν. Καὶ τὸν ἥττω τῷ κρείττονι ἀμφιοβη- 
τεῖν, μάλιστα μὲν οὖν τοὺς ἐν τῷ αὐτῷ, ὅϑεν καὶ τοῦτ᾽ 
εἴρηται 


Αἴαντος δ᾽ ἁλέεινε μάχην Τελαμωνιάδαο' 
Ζεὺς γάρ οἱ νεμέσασχ᾽, ὅτ ἀμείνονι φωτὶ μάχοιτο. 


εἶ δὲ μή, κἂν ὁπωσοῦν ὁ ἥττων τῷ κρείττονι, οἷον εἰ ὁ μου- 
σικὸς τῷ δικαίῳ' βέλτιον γὰρ ἡ δικαιοσύνη τῆς μουσικῆς, 
Οἷς μὲν οὖν νεμεσῶσι καὶ διὰ τί, ἐκ τούτων δῆλον" ταῦ- 

τα γὰρ καὶ τὰ τοιαῦτά ἐστιν. Αὐτοὶ δὲ νεµεσητικοί εἶσιν, 
ἐὰν ἄξιοι τυγχάνωσιν ὄντες τῶν μεγίστων ἀγαθῶν καὶ ταῦ- 
2 » 4 4 - ς ΄ » - 4 . ς [4 

τα κεκιηαένοι᾽ τὸ γὰρ τῶν δμοίων ἠξιῶοθαι τοὺς μὴ ὁμοί- 


ους οὗ δίκαιον. Δεύτερον δέ ἂν ὄντες ἀγαϑοὶ καὶ σπουδαῖοι 


1. Ἱλιάδος Δ 645 (μετάφρασις Πάλλη). Ὁ δεύτερος στίχος δὲν 
ὑπάρχαι εἰς τὸ διασωθὲν μέχρι τῶν ἡμερῶν μας ὁμηρικὸν κείμενον, 
διασώζεται ὅμως ἐλαφρῶς παρηλλχγμένος καὶ εἷς τὸν βίον τοῦ '᾿Ομή- 
ρου τοῦ Ψευδοπλουτάρχου. 
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ποὺ ἔχουν πολλοὺς φίλους ἢ χκαλὰ παιδιὰ καὶ ἄλλα ἀνά- 
λογα πλεονεκτήματα. Επίσης δὲ ἂν ἐξ αἰτίας ἐκείνων ποὺ 
ἔχουν ἀποκτήσουν καὶ καινούργια ἀγαθά. "Ετσι ἐξηγεῖται 
γιατὶ αἰσθανόμεθα μεγαλυτέραν ἀγανάκτησιν ἐναντίον ἐκείνων 
τῶν νεοπλούτων, οἱ ὁποῖοι χάρις στὸν πλοῦτον των ἄναλαμ- 
θάνουν τὴν ἐξουσίαν, παρὰ ἐναντίον τῶν παλαιῶν πλουσίων" 
ὑπάρχουν δὲ χαὶ ἄλλαι ἀνάλογοι περιπτώσεις. Αὐτὸ δὲ συμ. 
βαίνει. διότι οἱ μὲν φαίνονται ὅτι ἔχουν ἐκεῖνο ποὺ τοὺς 
ἀνήκει, ὄχι ὅμως καὶ οἱ ἄλλοι. Πράγματι. ὅ,τι φαίνεται πὼς 
ὑπῆρχεν ἀνέκαθεν, θεωρεῖται ὣς σωστό, οἱ ἄλλοι ὅμως (ἐκεῖ- 
νοι δηλαδὴ ποὺ προσφάτως ἀπέκτησαν κάτι) πιστεύεται ὅτι 
ἀπέκτησαν κάτι ποὺ δὲν τοὺς ἀνῆκεν. ᾿Ειπειδὴ ἐξ ἄλλου τὸ 
κάθε πλεονέκτημα δὲν ταιριάζει εἰς οἱονδήποτε ἄνθρωπον, 
ἀλλὰ πρέπει νὰ ὑπάρχῃ κάποια ἀναλογία μεταξὺ τῶν ἰδιο- 
τήτων ἑνὸς ἀνθρώπου καὶ τῶν πλεονεκτημάτων ποὺ ἀποχτᾷ 
(λ. χ. τὰ ὡραῖα ὅπλα δὲν ταιριάζουν εἰς τὸν δίκαιον ἀλλ᾽ 
εἰς τὸν γενναῖον᾿ ἐπίσης ἕνας καλὸς γάμος δὲν ἁρμόζει εἰς 
τὸν νεόπλουτον ἀλλ εἰς ἐκεῖνον ποὺ εἶναι εὐγενοῦς κατα- 
γωγῆς), δι᾽ αὐτὸν τὸν λόγον εἶναι δυνατὸν νὰ ἀγανακτήσω- 
μεν καὶ ὅταν ἕνας καλὸς πράγματι ἄνθρωπος ἀποκτήση κά- 
ποιο πλεονέκτημα, ἐφ᾽ ὅσον τὸ πλεονέκτημα τοῦτο δὲν ται- 
ριάτει εἰς τὸν χαρχκτῆρα του. ᾿Επίσης τὴν ἀγανάκτησιν 
προκαλεῖ τὸ νὰ τὰ βά-η κάποιος μὲ τὸν ἀνώτερόν του καὶ 
μάλιστα εἰς πράγματα ἐπὶ τῶν ὁποίων ἀχριθῶς ὁ δεύτερος 
ὑπερέχει τοῦ πρώτου, Γι αὐτὸν τὸν λόγον ὁ ποιητὴς εἶπε 


Καὶ μόνο μὲ τὸν Αἴαντα τὸν Τελαμωνιάδην 
᾽Απόφευγε ν᾽ ἀγωνισθῆ, διότι, ἂν πολεμοῦσε 
μ᾽ ἄνδρα ἀπ᾽ αὐτὸν καλύτερον, τοῦ ἀγανακτοῦσε ὅ Δίας 1. 


Καὶ ὅταν ὅμως δὲν πρόκειται περὶ τούτου, πάντοτε τὸ 
νὰ τὰ βάζη κανεὶς μὲ τὸν ἀνώτερόν του, λ. χ. ὁ μουσικὸς 
μὲ τὸν δίκαιον, προκαλεῖ ἀγανάκτησιν. διότι ἢ δικαιοσύνη 
εἶναι ἀνωτέρα τῆς μουσικῆς. 

᾿Απὸ ὅσα ἐξεθέσαμεν, κχθίσταται φανερὸν ἐναντίον τίνων 
καὶ διὰ ποίους λόγους προκαλεῖται ἡ ἀγανάκτησις. ᾿Αγανα- 
κτοῦν δὲ χυρίως ἐκεῖνο: ποὺ εἶναι ἄξιοι νὰ ἐπιτύχουν τὰ. 
μεγαλύτερα ἀγαθὰ καὶ πράγματι τὰ κατέχουν, διότι τὸ νὰ 
ἔχουν καὶ ἄλλοι τὴν ἀξίωσιν νὰ ἀποκτήσουν τὰ ἴδια ἐνῶ 
δὲν εἶναι ὅμοιοί των, δὲν εἶναι Σδίκαχιον. Δεύτερον ἐκεῖνοι 
ποὺ εἶναι καλοὶ καὶ συγχρόνως σπουδαῖοι ἄνθρωποι. Διότι 
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τυγχάνωσι»᾿ κρίνουοί τε γὰρ εὖ, καὶ τὰ ἄδικα μισοῦσι. Καὶ 
ἐὰν φιλότιμοι καὶ ὀρεγόμενοι τινῶν πραγμάτων, καὶ μάλι- 
στα περὶ ταῦτα φιλότιμοι ὦσιν ὧν ἕτεροι ἀνάξιοι ὄντες τυγ- 
χάνουσιν. Καὶ ὅλως οἳ ἀξιοῦντες αὐτοὶ αὐτοὺς ὧν ἑτέρους 
μὴ ἀξιοῦσι, νεμεσητικοὶ τούτοις καὶ τούτων. Διὸ καὶ οἳ ἄν- 
ὁραποδώδεις καὶ φαῦλοι καὶ ἀφιλότιμοι οὗ νεμεσητιχοί᾽ οὐ: 
δὲν γάρ ἔστιν οὗ ἑαυτοὺς οἴονται ἀξίους εἶναι. 

Φανερὸν δ᾽ ἔκ τούτων ἐπὶ ποίοις ἀτυχοῦσι καὶ κακοπρα- 
γοῦσιν ἢ μὴ τυγχάνουσι χαίρειν ἢ ἀλύπως ἔχειν δεῖ ἔκ γὰρ 
τῶν εἰρηωένων τὰ ἄντικεί μενά ἔστιν δῆλα, ὥστ᾽ ἐὰν τούς τε 
κριτὰς τοιούτους παρασκευάσῃ ὃ λόγος, καὶ τοὺς ἀξιοῦντας 
ἐλεεῖσθαι, καὶ ἐφ᾽ οἷς ἐλεεῖσθαι, δείξῃ ἀναξίους ὄντας τνγ- 


χάνειν ἀξίους δὲ μὴ τυγχάνειν, ἀδύνατον ἐλεεῖν. 


16. Δῆλον δὲ καὶ ἐπὶ τίσι φϑονοῦσι καὶ τίσι καὶ πῶς 
ἔχοντες, εἴπερ ἐστὶν ὁ φϑόνος λύπη τις ἐπὶ εὐπραγίᾳ φαι- 
νομένῃ τῶν εἰρημένον ἀγαϑῶν περὶ τοὺς ὁμοίους, μὴ ἵνα 
τι αὑτῷ, ἀλλὰ δι᾽ ἐκείνους: φϑονήσουσι μὲν γὰρ οἱ τοιοῦτοι 
οἷς εἰσί τινες ὅμοιοι ἢ φαίνονται. “Ομοίους δὲ λέγω κατὰ 
γένος, κατὰ συγγένειαν, καϑ᾽ λοας. κατὰ ἕξεις, κατὰ δό- 
ξαν, κατὰ τὰ ὑπάρχοντα. Καὶ οἷς μικροῦ ἐλλείπει τὸ μὴ 
πάντα ὑπάρχειν᾽ (διὸ οἱ μεγάλα πράττοντες καὶ οἱ εὖτυ- 
χοῦντες φϑονεροί εἶσιν) πάντας γὰρ οἴονται τὰ αὑτῶν 
φέρειν. Καὶ οἱ τιμώμενοι ἐπί τινι διαφερόντως, καὶ μάλι- 
στα ἐπὶ σοφίᾳ ἢ εὐδαιμονίᾳ. Καὶ οἱ φιλότιμοι φϑονερώτε- 


ροι τῶν ἀφιλοτίμων. Καὶ οἱ ὁοξόσοφοι' φιλότιμοι γὰρ ἐπὶ 
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αὐτοὶ καὶ ὀρθὴν κρίσιν ἔχουν καὶ μισοῦν τὴν ἀδικίαν. ᾿Επί- 
σης ὅσοι φιλοδοξοῦν καὶ ζωηρῶς ἐπιθυμοῦν κάποια πρά- 
γµατα καὶ μάλιστα τὰ πράγματα ἐχεῖνα ποὺ ἄλλοι τὰ ἐπιτυγ- 
χάνουν ἐνῶ δὲν εἶναι ἄξιοι. Καὶ γενικὰ ὅλοι ὅσοι πιστεύουν 
ὅτι εἶναι ἄξιοι γιὰ κάτι, ἐνῶ χρίνουν ὅτι οἱ ἄλλοι δὲν τὸ 
ἀξίςουν, ἀγανακτοῦν ἐναντίον τῶν τελευταίων τούτων, δι᾽ 
αὐτὸν ἀκριδῶς τὸν λόγον. Καὶ γι αὐτὸ οἱ δουλοπρεπεῖς καὶ 
οἱ τιποτένιοι καὶ οἱ ἄνθρωποι χωρὶς καμμίαν φιλοδοξίαν 
δὲν αἰσθάνονται ποτὲ τὴν ἀγανάκτησιν. Διότι ὅλοι αὐτοὶ δὲν 
νομίζουν ὅτι εἶναι οἱ ἴδιοι ἄξιοι γιὰ τίποτε. 

Κατόπιν τῶν ἀνωτέρω εἶναι φανερὸν εἰς ποίας περιπτώ- 
σεις ἡ ἀτυχία καὶ ἢ κακοδαιμονία καὶ αἱ ἀποτυχίαι τῶν 
ἄλλων πρέπει νὰ μᾶς προξενοῦν χαρὰν ἢ τουλάχιστον νὰ μὴ 
μᾶς προξενοῦν λύπην. Πράγματι ἀπὸ ὅσα ἐξεθέσαμεν εὐχό- 
λως ἠμποροῦν νὰ κατχνοηθοῦν καὶ τὰ ἀντίθετά των. Ἔπο- 
μένως ἐὰν ὁ ρήτωρ προκαλέσῃ ἀνάλογον ψυχικὴν διάθεσιν 
εἰς τοὺς δικαστὰς καὶ ἀποδείξῃ ὅτι τὰ πρόσωπα ποὺ ζητοῦν 
οἶκτον δι᾽ ὡρισμένους λόγους εἶναι ἀνάξια οἴκτου. ἄξια δὲ 
τοῦ ἐναντίου τότε δὲν εἶναι δυνατὸν οἱ δικασταὶ νὰ τοὺς λυ- 
πηθοῦν. 


10, ΠΕΡΙ ΦΘΟΝΟΥ 


Εἶναι φανερὸν τίνας φθονοῦμεν καὶ διὰ ποίους λόγους 
καθὼς χαὶ εἰς ποίαν ψυχικὴν κατάστασιν εὑρίσκονται οἱ 
φθονεροί, ἀφοῦ φθόνος εἶναι ἡ λύπη ποὺ αἰσθανόμεθα βλέ- 
ποντες τοὺς ὁμοίους µας νὰ ἐπιτυγχάνουν ἐκεῖνα ποὺ καθὼς 
εἴπχμε θεωροῦνται πλεονεκτήματα ὅταν ἡ λύπη αὐτὴ προ- 
έρχεται ὄχι διότι ἡμεῖς βλαπτόμεθα. ἀλλ᾽ ἁπλῶς χαὶ μόνον 
διότι οἱ ἄλλοι ἐπιτυγχάνουν. Διότι πράγματι φθονεῖ κανεὶς 
τοὺς ὁμοίους του ἢ ἐκείνους ποὺ θεωρεῖ ὁμοίους του. Λέγων 
δὲ ὁμοίους ἐννοῶ τοὺς ἀνθρώπους ποὺ εὑρίσκονται εἰς τὴν. 
ἰδίαν χατάστασιν ἀπὸ ἔποψιν καταγωγῆς, συγγενείας, ἡλικίας, 
ἀσχολίας, ὑπολήψεως ἢ ὡς πρὸς τὰ οἰκονομικά. Φθονοῦν ἐπί- 
σης ἐχεῖνοι ποὺ σχεδὸν τὰ ἔχουν ὅλα καὶ γι᾿ αὐτὸ φθονεροὶ 
εἶναι ὅσοι ἀσχολοῦνται μὲ μεγάλας ἐπιχειρήσεις καὶ ὅσοι 
εὐδαιμονοῦν. Διότι ὅ.τι ἀποκτοῦν οἱ ἄλλοι νομίζουν ὅτι ἀνῆκε 
δικαιωματιχῶς εἰς αὐτοὺς τοὺς ἴδιους καὶ τοὺς τὸ παίρνουν. 
Επίσης δὲ καὶ ὅσοι ἐκτιμῶνται ἐξαιρετιχκὰ γιὰ κάτι καὶ 
μάλιστα γιὰ τὴν φρόνησιν ἢ γιὰ τὴν εὐτυχίαν των. Καὶ οἱ 
φιλόδοξοι εἶναι περ:σπότερον φθονεροὶ παρὰ ὅσοι στεροῦν- 
ται φιλοδοξίας, ἐπίσης δὲ καὶ ἐκεῖνοι ποὺ νομίζουν ὅτι εἶναι 
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σοφίᾳ. Καὶ ὅλως οἱ φιλόδοξοι περί τι ῳϑονεροὶ περὶ τοῦτο. 


Καὶ οἳ μικρόψυχοι᾽ πάντα γὰρ μεγάλα δοκεῖ αὐτοῖς εἶναι. 


"Εφ᾽ οἷς δὲ φϑονοῦσι, τὰ μὲν ἀγαϑὰ εἴρηται: ἐφ οἷς γὰρ 


φιλοδοξοῦσι καὶ φιλοτιμοῦνται ἔργοις ἢ κτήμασι καὶ ὃρέ- 


γονται δόξης, καὶ ὅσα εὐτυχήιιατά ἔστιν, σχεδὸν περὶ πάντα 


136δαἸφδόνος ἐσιί, καὶ μάλιστα ὧν αὐτοὶ ἢ ὀρέγονται ἢ οἴονται 


10 


15 


δεῖν αὐτοὺς ἔχειν, ἢ ὧν τῇ κιήσει μικρῷ ὑπερέχουσιν ἢ 
μικρῷ ἑλλείπουσιν. Φανερὸν δὲ καὶ οἷς φϑονοῦσιν' ἅμα 
γὰρ εἴρηται τοῖς γὰρ ἐγγὺς καὶ χρόνῳ καὶ τόπῳ καὶ ἧλι- 
κίᾳ καὶ δόξῃ (καὶ γένει) φϑονοῦσιν. Ὅδεν εἴρηται 
τὸ συγγενὲς γὰρ καὶ φϑονεῖν ἐπίσταται. 
Καὶ πρὸς οὓς φιλοτιμοῦνται᾽ φιλοτιμοῦνται γὰρ πρὸς τοὺς 
εἰρημένους, πρὸς δὲ τοὺς μυριοστὸν ἔτος ὄντας ἢ πρὸς 
τοὺς ἐσομένους ἢ τεθνεῶτας οὐδείς, οὐδὲ πρὸς τοὺς ἐφ' 
“Ηρακλείαις στήλαις. Οὐδ᾽ ὧν πολὺ οἴονται παρ᾽ αὐτοῖς ἢ 
παρὰ τοῖς ἄλλοις λείπεσϑαι, οὐδ᾽ ὧν πολὺ ὑπερέχειν, ὥσαύ- 
τως καὶ πρὸς τοὺς περὶ τὰ τοιαῦτα. ᾿Επεὶ δὲ πρὸς τοὺς 
ἀνταγωνιστὰς καὶ ἀντεραστὰς καὶ ὅλως τοὺς τῶν αὐτῶν ἐφι- 
εμένους φιλοτιμοῦνται, ἀνάγκη μάλιστα τούτοις φϑονεῖν, 
διόπερ εἴρηται. 
καὶ κεραμεὺς κεραμεῖ. 
Καὶ ὧν ἢ κεκτημένων ἢ κατορϑούντων ὄνειδος αὐτοῖς᾽ εἰσὶν 


δὲ καὶ οὗτοι (οἷν ἐγγὺς καὶ ὅμοιοι δῆλον γὰρ ὅτι παρ᾽ 


1. Ὁ ἀνώνυμος σχολιαστὴς ἀποδίδει τὸν στίχον αὐτὸν εἰς τὸν 
Αἰσχύλον (᾿Απόσπ. 905 Ν1), 
93, "Ἡσιόδου «Ἔργα καὶ 'Ημέραι» στἰχ. 15. 
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σοφοί. Διότι γι αὐτοὺς φιλοδοξία εἶναι ἡ σοφία. Καὶ γενικὰ 
φθονεῖ κανεὶς ἐκεῖνα τὰ πράγματχ τὰ ὁποῖα φιλοδοξεῖ νὰ 
ἐπιτύχῃ. Φθονεροὶ ἀκόμη εἶναι ὅσοι ἔχουν μικρότητα χαρα- 
κτῆρος, διότι αὐτοὶ θεωροῦν σπουδαῖα ὅλα τὰ πράγματα 
(ποὺ ἐπιτυγχάνουν οἱ ἄλλοι). Ὁ δὲ φθόνος προκαλεῖται ἀφ᾽ 
ἑνὸς μὲν ἀπὸ τὰ χαλὰ ποὺ ἐπιτυγχάνουν οἱ ἄλλοι. καθὼς εἴ - 
παμεν ἤδη. Πράγματι φθονεῖ κανεὶς γιὰ ὅλα ἐκεῖνχ. ὅσχ 
ἐπιδιώχει καὶ φιλοδοξεῖ εἴτε ἔργα εἶναι ταῦτα εἶτε ὑλικὰ 
ἀποχτήματα, καθὼς καὶ ἐκεῖνα τὰ ὁποῖα ἐπιθυμεῖ γιὰ νὰ 
ἀποχτήση δόξαν καὶ ἐν γένει κάθε ἐπιτυχίαν. Κυρίως δὲ ἀπ᾿ 
αὐτὰ προχαλοῦν τὸν φθόνον ὅσα ἐπιθυμεῖ κανεὶς νὰ τὰ ἀπο- 
κτήση) αὐτὸς ὁ ἴδιος ἢ νομίζει ὅτι ἔπρεπε αὐτὸς νὰ τὰ κα: 
τεῖχε ἢ τέλος ὅσα χαὶ αὐτὸς ὁ ἴδιος κατέχει εἰς κάπως μεγα- 
λύτερον ἢ μικρότερον βαθμόν. ᾿Απ» ὅσα εἴπαμεν προχύπτει 
συγχρόνως καὶ ποίους ἀνθρώπους φθονοῦν συνήθως. Πράγμα: 
τι φϑονοῦμεν ἐκείνους ποὺ πλησιάζουν εἰς τὴν χατάστασίν 
μας εἴτε ὑπὸ ἔποψιν χρόνου εἴτε ἡλικίας εἴτε ὑπολήψεως 
εἴτε οἰχογενείας. Καὶ γι αὐτὸ ἐγράφη καὶ ὃ στίχος 


Ὁ ὅμοιος φθονεῖ τὸν ὅμοιό του 3, 


Φθονοῦμεν ἐπίσης ἐκείνους τοὺς ὁποίους ἀνταγωνιζό- 
μεθα, διότι ἀχριθῶς μὲ τὰ πρόσωπα τὰ εὑρισκόμενα ὑπὸ τὰς 
συνθήκας ποὺ πρὸ ὀλίγου ἐξετέθησαν. μπορεῖ κανεὶς νὰ εὖ- 
ρίσκεται εἰς ἀνταγωνισμόν. ἐνῷ κανεὶς δὲν ἀνταγωνίζεται μὲ 
τοὺς ἀνθρώπους ποὺ ὑπῆρξαν πρὶν δέκα χιλιάδες χρόνια ἢ 
ποὺ δὲν ἐγεννήθησαν ἀκόμη ἢ πρὸς τοὺς πεθαμένους καθῶς 
ἐπίσης καὶ πρὸς ἐκείνους ποὺ ζοῦν πολὺ μαχρυά. εἰς τὰς 
"Ἡρακλείους οτήλας λ χ. ᾿Επίσης κανεὶς δὲν ἀνταγωνίζε: 
ται μὲ πρόσωπα ποὺ πιστεύει ὅτι εἶναι πολὺ κατώτερά του 
ἢ πολὺ ἀνώτερα, καὶ τὸ ἴδιο συμβαίνει εἰς ὅλας τὰς ἀναλό- 
γους περιπτώσεις. ᾿Επειδὴ δὲ συνήθως ἀνταγωνίζεται κα- 
γεὶς μὲ τοὺς ἀνθρώπους ποὺ ἀσκοῦν τὸ ἴδιο ἐπάγγελμα ἢ 
ποὺ εἶναι ἐρωτευμένοι μὲ τὸ ἴδιο πρόσωπο καὶ γενικὰ μὲ 
ὅσους ἔχουν τὰς ἰδίας πρὸς αὐτὸν ἐπιθυμίας. ἀναγχαστιχὰ 
αὐτοὺς τοὺς ἀνθρώπους κυρίως φθονεῖ καὶ γι αὐτὸ ἐγράφη 
ὁ στίχος 


κι ὃ κεραμιδᾶς δὲν χωνεύει τὸν χεραμιδᾶ ἃ, 


Φθονοῦμεν ἐπίσης ἐκείνους ποὺ ἂν ἀποχτήσουν ἢ ἐπι- 
τύχουν κάτι, τοῦτο θὰ γίνῃ ἀφορμὴ νὰ μᾶς κατηγορῇ ὁ 
κόσμος. Αὐτὸ συμθδαίνει ὅταν ἄνθρωποι ποὺ εἶναι εἰς τὰς 


388 ο ΑΡΙΣΤΟΤΕΛΟΥΣ 
αὐτοὺς οὗ τυγχάνουσι τοῦ ἀγαϑοῦ, ὥστε τοῦτο λυποῦν ποιεῖ 
90 τὸν φϑόνον. Καὶ τοῖς ἢ ἔχουσι ταῦτα ἢ κεκτημένοις. ὅσα 
αὐτοῖς προσῆκεν ἢ κέκτηντο ποτέ" διὸ πρεσβύτεροί τε νεω- 
τέροις, καὶ οἳ πολλὰ δαπανήσαντες εἰς ταὐτὸ τοῖς ὀλίγα 
φϑονοῦσιν. Καὶ τοῖς ταχὺ οἳ μήπω τυχόντες ἢ μὴ τυχόν- 
τες φϑονοῦσιν. 4ῆλον δὲ καὶ ἐφ᾽ οἷς χαίρουσιν οἱ τοιοῦτοι 
95 καὶ ἐπὶ τίσι καὶ πῶς ἔχοντες: ὧς γὰρ ἔχοντες λυποῦνται, 
οὕτως ἔχοντες ἐπὶ τοῖς ἐναντίοις ἠσθήσονται, ὥστε ἂν αὐτοὶ 
μὲν παρασκευασϑῶσιν οὕτως ἠγξιν, οἳ δ' ἐλεεῖσθαι ἢ τυγ- 
χάνειν τινὸς ἀγαϑοῦ ἀξιούμενοι ὦσιν οἷοι οἱ εἰρημένοι, δῆ- 


λον ὡς οὗ τεύξονται ἐλέου παρὰ τῶν κυρίων. 


90 11. Πῶς δὲ ἔχοντες ζηλοῦσι καὶ τὰ ποῖα καὶ ἐπὶ τίσιν, 
ἐνϑέν δ᾽ ἐστὶ δῆλον᾽ εἰ γάρ ἐστιν ζῆλος λύπη τις ἐπὶ φαινο- 
μένῃ παρουσίᾳ ἁγαϑῶν ἐντίμων καὶ ἐνδεχομένων αὐτῷ λα- 
βεῖν περὶ τοὺς ὁμοίους τῇ φύσει, οὖχ ὅτι ἄλλῳ ἀλλ᾽ ὅτι οὐχὶ 
καὶ αὐτῷ ἐστιν, (διὸ καὶ ἐπιεικής ἔστιν ὅ ζῆλος καὶ ἔπιει- 

35 κῶν, τὸ δὲ φϑονεῖν φαῦλον καὶ φαύλων᾽ ὃ μὲν γὰρ αὐτὸν 
παρασκευάζει διὰ τὸν ζῆλον τυγχάνειν τῶν ἀγαθῶν, ὁ δὲ 
τὸν πλησίον μὴ ἔχειν διὰ τὸν φϑόνον), ἀνάγκη δὴ ζηλωτι- 


1388» κοὺς μὲν εἶναι τοὺς ἀξιοῦντας αὑτοὺς ἀγαϑῶν ὧν μὴ ἔχου- 
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ἰδίας μὲ ἡμᾶς συνθήκας καὶ ὅμοιοί µας ἔχουν ἐπιτυχίας. 
διότι τότε ὅλοι ἐννοοῦν ὅτι ἀπὸ σφάλμα µας δὲν ἠμποροῦ- 
μεν καὶ ἡμεῖς νὰ ἐπιτύχωμεν τὰ ἴδια, αὐτὸ δὲ τὸ πρᾶγμα 
μᾶς κάνει νὰ λυπούμεθα χαὶ προκαλεῖ τὸν φθόνον μας. Φθο- 
νοῦμεν ἐπίσης ἐκείνους ποὺ κατέχουν ἢ ἀποκτοῦν ἀγαθά. τὰ 
ὁποῖα θὰ ἔπρεπε καὶ ἡμεῖς οἱ ἴδιοι νὰ εἴχαμεν ἢ τὰ εἴχα- 
μεν χάποτε καὶ τὰ ἐχάσαμεν. Καὶ γι αὐτὸ οἱ γέροι πάντοτε 
φθονοῦν τοὺς νέους ᾿Επίσης ὅσοι γιὰ νὰ ἀποκτήσουν κάτι 
ὑπεθλήθησαν εἰς μεγάλας δαπάνας φθονοῦν ἐκείνους ποὺ μὲ 
πολὺ μικρότερα πράγματα ἐπέτυχαν τὸ ἴδιο ἀποτέλεσμα, 
"Επίσης φθονοῦν τοὺς ἀνθρώπους ποὺ εὐχόλως ἐπέτυχαν 
κάτι, ὅσοι μὲ δυσκολία τὸ κατώρθωσαν ἢ ὅλως διόλου ἀπέ- 
τυχαν. ᾿Απὸ ὅσα ἐλέχθησαν ἡμποροῦμεν ἀντιστοίχως νὰ ἐν- π 
νοήσωμεν ποῖα πρόσωπα καὶ πράγματα χαὶ ποία ψυχικὴ 
κατάστασις δίδει χαρὰν εἰς τοὺς φηονεροὺς ἀνθρώπους. 
Πράγματι, ἂν ὅλα τ᾽ ἀνωτέρω τοὺς λυποῦν, τότε φυσικὰ τὰ 
ἀντίθετά των τοὺς χαροποιοῦν. ᾿Επομένως ἂν ὁ ρήτωρ προ- 
διαθέσγ κατ᾿ αὐτὸν τὸν τρόπον τὸ ἀκροατήριόν του, ἐκεῖνοι 
δὲ ποὺ ζητοῦν οἶκτον ἀνήκουν εἰς μίαν ἀπὸ τὰς κατηγορίας 
ποὺ ἐξεθέσαμεν πρὸ ὀλίγου, εἶνχι φανερὸν ὅτι δὲν θὰ ἐπιτύ- 
χουν τὸν οἶκτον αὐτῶν τῶν ἀνθρώπων ἀπὸ τοὺς ὁποίους 
ἐξαρτᾶται ἡ τύχη των. 


11. ΠΕΡΙ ΑΜΙΛΛΗΣ 


᾿Απὸ τὰ ἀκόλουθα θὰ καταστῇ φανερὸν εἰς ποίαν ψυχι- 
χὴν κατάστασιν εὑρίσκονται ἐκεῖνοι ποὺ αἰσθάνονται ἅμιλ- 
λαν, πρὸς ποίους ἁμιλλῶντχι καὶ διὰ ποίους λόγους. Πρά- 
γματι ἂν ἅμιλλα εἶναι ἡ λύπη ποὺ αἰσθανόμεθα διότι βλέ- 
πομεν ὅτι ἄλλοι ἄνθρωποι, ποὺ ἐκ φύσεως εἶναι ὅμοιοί µας, 
ἔχουν ἀποκτήσει ἔντιμα ἀγαθά, τὰ ὁποῖα εἶναι δυνατὸν καὶ 
ἡμεῖς νὰ ἀποκτήσωμεν, τὴν δὲ λύπην αὐτὴν δὲν τὴν αἶσθα- 
νόμεθα ἐπειδὴ οἱ ἄλλοι τὰ ἀπέχτησαν, ἀλλὰ διότι δὲν τὰ 
ἀπεκτήσαμεν ἡμεῖς (καὶ γι αὐτὸ ἡ μὲν ἅμιλλα εἶναι εὖγε- 
νγικὸ συναίσθημα καὶ συναντᾶται εἰς τοὺς καλοὺς ἀνθρώπους. 
ἐνῷ ὁ φθόνος εἶναι χχχὸν καὶ συναντᾶται εἰς τοὺς μοχθη- 
ρούς᾽ διότι ὁ μὲν καλὸς ἄνθρωπος μὲ τὴν ἅμιλλαν προσ- 
παθεῖ νὰ ἐπιτύχῃ ἐκεῖνα ποὺ ἐπιδιώχε:, ὁ δὲ κακὸς μὲ τὸν 
φθόνον ἐπιθυμεῖ νὰ τὰ χάσῃ καὶ ἐχεῖνος ποὺ τὰ ἀπέκτη- 
σεν), ἀναγκαῖον συμπέρασμα εἶναι ὅτι αἰσθάνονται ἅμιλ- 
λαν ἐκεῖνοι ποὺ κρίνουν τὸν ἑαυτόν των ἄξιον μερικῶν πρα- 
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σιν: ... οὐδεὶς γὰρ ἀξιοῖ τὰ φαινόμενα ἀδύνατα. Διὸ οἱ 
νέοι καὶ οἱ μεγαλόψυχοι τοιοῦτοι. Καὶ οἷς ὑπάρχει τοιαῦτα 
ἀγαϑὰ ἃ τῶν ἐνιίμων ἄξιά ἔστιν ἀνδρῶν" ἔστι δὲ ταῦτα 
πλοῦτος καὶ πολυφιλία καὶ ἀρχαὶ καὶ ὅσα τοιαῦτα" ὡς γὰρ 
προσῆκον αὐτοῖς ἀγαϑοῖς εἶναι, ὅτι προσῆκε τοῖς ἀγαϑῶς 
ἔχουσι, ζηλοῦσι τὰ τοιαῦτα τῶν ἀγαϑῶν. Καὶ οὓς οἱ ἄλλοι 
ἀξιοῦσιν. Καὶ ὧν πρόγονοι ἢ συγγενεῖς ἢ οἰκεῖοι ἢ τὸ ἔϑνος 
ἢ ἢ πόλις ἔντιμοι, ζηλωτικοὶ περὶ ταῦτα" οἰκεῖα γὰρ οἵον- 
ται αὑτοῖς εἶναι, καὶ ἄξιοι τούτων. Εἰ δ᾽ ἐστὶν ξηλωτὰ τὰ 
ἔντιμα ἀγαθά, ἀνάγκη τάς τε ἀρετὰς εἶναι τοιαύτας, καὶ ὅσα 
τοῖς ἄλλοις ὠφέλιμα καὶ εὐεργετικά᾽ τιμῶσι γὰρ τοὺς εὖερ- 
γετοῦντας καὶ τοὺς ἀγαϑούς' καὶ ὅσων ἀγαϑῶν ἀπόλαυσις 
τοῖς πλησίον ἐστίν, οἷον πλοῦτος καὶ κάλλος μᾶλλον ὑγιείας. 
Φανερὸν δὲ καὶ οἳ ζηλωτοὶ τίνες" οἳ γὰρ ταῦτα καὶ τὰ 
τοιαῦτα κεκτηµένοι ζήλωτοί. "ἔστι δὲ ταῦτα τὰ εἰρηιιένα, 
οἷον ἀνδρία σοφία ἀρχή: οἱ γὰρ ἄρχοντες πολλοὺς δύνανται 
εὖ ποιεῖν, στρατηγοί, ῥήτορες, πάντες οἱ τὰ τοιαῦτα δυνάμε. 
νοι. Καὶ οἷς πολλοὶ ὅμοιοι βούλονται εἶναι, ἢ πολλοὶ γ»ώ- 
ριμοι, ἢ φίλοι πολλοί. ᾿Η οὓς πολλοὶ ϑαυμάξουσιν, ἢ οὓς 
αὐτοὶ ϑαυμάζουσιν. Καὶ ὧν ἔπαινοι καὶ ἐγκώμια λέγονται 
ἢ ὑπὸ ποιητῶν ἢ λογογράφων. Καταφρονοῦσιν δὲ τῶν ἔναν- 
τίων' ἐναντίον γὰρ ζήλῳ καταφρόνησίς ἐστι, καὶ τὸ ζηλοῦν 


τῷ καιαφρονεῖν. "Ανάγκη δὲ τοὺς οὕτως ἔχοντας ὥστε ζηλῶ- 


1. Εἰς τὸ σημεῖον αὐτὸ ἀσφαλῶς ὑπάρχει κάποιο κενὸν καὶ 
πολλοὶ κριτικοὶ ἐξάφεραν τὴν ὑπόθεσιν ὅτι λείπει ἡ φράσις «καὶ 
ἐνδεχομένων αὐτοῖς λαβεῖν», δηλαδὴ καὶ εἶναι δυνατὸν νὰ τὰ ἁπο- 
χτήσουν. 
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γμάτων τὰ ὁποῖα δὲν ἔχουγ.....’. Διότι κανεὶς δὲν θεωρεῖ 
τὸν ἑαυτόν του ἄξιον πραγμάτων, ποὺ προφανῶς εἶναι ἀδύ- 
νατον νὰ τὰ ἀποχτήση. Καὶ γι αὐτὸ ἡ ἅπιλλα εἶναι αἷ- 
σθηµα ποὺ δοκιμάζουν οἱ νέοι χαὶ οἱ μεγαλόψυχοι ἄνθρω - 
ποι. Επίσης ἐχεῖνοι ποὺ ἔχουν ἀγαθὰ ἄξια ἐντίμων ἀνθρώ- 
πων. Τοιαῦτα δὲ ἀγαθὰ εἶναι ὁ πλοῦτος, ἡ ὕπαρξις πολλῶν 
φίλων, τὰ δημόσια λειτουργήματα καὶ ἄλλα ἀνάλογα. Αὐ- 
τοὶ πράγματι μὲ τὸ νὰ ἔχουν διάφορα ἀγαθὰ νομίζουν χα- 
θῆκον των νὰ εἶναι διακεκριμένοι ἄνθρωποι καὶ γι αὐτὸ 
ἐπιδιώχουν τὰ ἀγαθὰ ποὺ ἀπηριθμήσαμεν. ᾿Αχόμη δὲ καὶ 
ἐκεῖνοι ποὺ ἀπὸ τοὺς ἄλλους κρίνονται ἄξιοι αὐτῶν τῶν 
ἀγαθῶν. ᾿Ειπίσης ὅσων οἱ πρόγονοι. οἱ συγγενεῖς. οἱ γνώριμοι 
ἢ τὸ ἔθνος ἢ ἡ πόλις εἶχαν ἀπολαύσει μεγάλας τιμὰς ἁμιλ- 
λῶνται διὰ νὰ ἀποχκτήσουν καὶ αὐτοὶ τὰς ἰδίας: διότι θεω- 
ροῦν ὅτι α: τιμαὶ αὐταὶ τοὺς ἀνήκουν: καὶ τοὺς ἀξίζουν. 
᾿Αφοῦ δὲ τὴν ἅμιλλαν προκαλοῦν ἐκεῖνα τὰ ἀγαθὰ ποὺ 
προσδίδουν τιμήν. ἔπεται κατ ἀνάγκην ὅτι τοιαῦτα εἶναι 
καὶ αἱ ἀρεταὶ χαθὼς καὶ κάθε τι ποὺ ἡμπορεῖ νὰ εἶναι 
ὠφέλιμον καὶ εὐεργετικὸν διὰ τοὺς ἄλλους. Διότι οἱ εὖερ- 
γέται χαὶ οἱ ἐνάρετοι ἄνθρωποι τιμῶνται. Επίσης ἁμιλλᾶ- 
ται χανεὶς διὰ νὰ ἀποχτήῆσῃ χυρίως ἐχεῖνα τὰ ἀγαθὰ ποὺ 
ὠφελοῦν καὶ τὸν πλησίον του καὶ ἔτσι ὁ πλοῦτος καὶ ἡ 
ὀμορφιὰ προκαλοῦν τὴν ἅμιλλαν περισσότερον παρὰ ἡ ὑγεία. 
Εἶναι δὲ φανερὸν καὶ ποῖοι ἄνθρωποι προχαλοῦν τὴν 
ἅμιλλαν. | 

Αὐτοὶ εἶνχι καὶ ὅσοι ἔχουν τὰ ἀγαθὰ ποὺ ἐξεθέσαμεν 
ἤδη καθὼς καὶ ἐκεῖνοι ποὺ ἔχουν παρόμοια ἀγαθά, δηλαδὴ 
καθὼς εἴπαμεν ἀνδρείαν, σοφίαν ἢ ἐξουσίαν. Πράγματι ἐκεῖ- 
νοι ποὺ κατέχουν τὴν ἐξουσίαν ἠμποροῦν νὰ εὐεργετήσουν 
πολὺν κόσμον. δηλαδὴ καὶ οἱ στρατηγοὶ καὶ οἱ πολιτικοὶ 
ἄνδρες καὶ ὅλοι ὅσοι ἔχουν ἀνάλογα λειτουργήματα. Τὴν 
ἅμιλλαν ἐπίσης προχαλοῦν ἐκεῖνοι τῶν ὁποίων πολλοὶ ἄν- 
θρωποι θὰ ἤθελαν νὰ ἦσαν ὅμοιοι ἢ γνώριμοι ἢ φίλοι. “Α- 
μιλλᾶται ἐπίσης κανεὶς πρὸς ἐκείνους ποὺ θαυμάζονται ἀπὸ 
πολλοὺς ἢ ἀπ᾿ αὐτὸν τὸν ἴδιον, καθὼς χαὶ πρὸς ἐκείνους 
γιὰ τοὺς ὁποίους ἔχουν γραφη ἀπὸ ποιητὰς ἢ λογογράφους 
ἔπαινοι καὶ ἐγκώμια. Καταφρονοῦνται δὲ ὅσοι ἔχουν τὰς ἀν- 
τιθέτους ἰδιότητας. Διότι ἢ καταφρόνησις εἶναι τὸ ἀντίθετον 
τῆς ἁμίλλης καὶ τὸ νὰ χαταφρονῇ κανεὶς ἀντίθετον πρὲς τὸ 
νὰ αἰσθάνεται ἅμιλλαν ᾿Αναγκαστικὴ συνέπεια τῶν ἀνωτέρω 
εἶναι ὅτι ὅσοι αἰσθάνονται ἅμιλλαν καθὼς καὶ ἐκεῖνοι ποὺ 
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σαί τινας ἢ ζηλοῦσθαι, καταφρονητικοὺς εἶναι τούτων τε 
καὶ ἐπὶ τούτοις ὅσοι τὰ ἐναντία κακὰ ἔχουσι τῶν ἀγαϑῶν 
τῶν ζηλωτῶν. Διὸ πολλάκις καταφρονοῦσιν τῶν εὐτυχούν- 
τῶν, ὅταν ἄνευ τῶν ἐντίμων ἀγαϑῶν ὑπάρχῃ αὐτοῖς ἡ 
τύχη. Δι᾽ ὧν μὲν οὖν τὰ πάϑη ἐγγίγνεται καὶ διαλύεται, 


ἐξ ὧν αἱ πίστεις γίγνονται περὶ αὐτῶν, εἴρηται. 


12. Τὰ δὲ ἤθη ποῖοί τινες κατὰ τὰ πάϑη καὶ τὰς ἕξεις 
καὶ τὰς ἡλικίας καὶ τὰς τύχας, διέλ]ϑωμεν μετὰ ταῦτα. 
Λέγω δὲ πάϑη μὲν ὀργὴν ἐπιϑυμίαν καὶ τὰ τοιαῦτα, περὶ 
ὧν εἰρήκαμεν πρότερον, ἕξεις δὲ ἀρετὰς καὶ κακίας, εἴρη- 
ται δὲ περὶ τούτων πρότερον, καὶ ποῖα προαιροῦνται ἕκα- 
στοι, καὶ ποίων πρακτικοί. “Ηλικίαι δέ εἶσι νεότης καὶ 
ἀκμὴ καὶ γῆρας. Τύχην δὲ λέγω εὐγένειαν καὶ πλοῦτον καὶ 
δυνάμεις καὶ τἀναντία τούτοις καὶ ὅλως εὐτυχίαν καὶ ὃν- 
στυχίαν. 

Οἱ μὲν οὖν νέοι τὰ ἤϑη εἰσὶν ἐπιϑυμητικοί, καὶ οἷοι 
ποιεῖν ἃ ἂν ἐπιϑυμήσωσι. Καὶ τῶν περὶ τὸ σῶμα ἐπιδυ- 
μιῶν μάλιστα ἀκολουϑητικοί εἶσι ταῖς περὶ τὰ ἀφροδίσια. 
καὶ ἀκρατεῖς ταύτης. Ηὐμειάβολοι δὲ καὶ ἀψίκοροι πρὸς 
τὰς ἐπιδυμίας, καὶ σφόδρα μὲν ἐπιϑυμοῦσι ταχέως δὲ παύ- 
ονται' ὀξεῖαι γὰρ αἱ βουλήσεις καὶ οὗ μεγάλαι, ὥσπερ αἱ 
τῶν καμνόντων δίψαι καὶ πεῖναι. Καὶ ϑυμικοὶ καὶ δξύϑυ- 
μοι καὶ οἷοι ἀκολουθεῖν τῇ ὀργῇ. Καὶ ἥττους εἰσὶ τοῦ ϑυ- 
μοῦ" διὰ γὰρ φιλοτιμίαν οὐκ ἀνέχονται ὀλιυωρούμενοι, 
ἀλλ᾽ ἀγανακτοῦσιν ἂν οἴωνται ἀδικεῖσθαι. Καὶ φιλότιμοι 
μέν εἶσιν, μᾶλλον δὲ φιλόνικοι' ὑπεροχῆς γὰρ ἐπιδυμεῖ ἡ 
γεότης, ἡ δὲ νίκη ὑπεροχή τις. Καὶ ἄμφω ταῦτα μᾶλλον ἢ 
φιλοχρήματοι᾽ φιλοχρήματοι δὲ ἥκιστα διὰ τὸ μήπω ἐνδείας 
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τὴν ἐμπνέουν περιφρονοῦν τὰ πράγματα καὶ τὰ πρόσωπα 
εἰς τὰ ὁποῖα ἀνευρίσκουν τὰ ἐλαττώματαχ τὰ ἀντίθετα πρὸς 
τὰ ἀγχθὰ ποὺ προκαλοῦν τὴν ἅμιλλαν. Καὶ γι αὐτὸ πολ- 
λάχις περιφρονοῦνται ἐκεῖνοι ποὺ εὐημεροῦν, ὅταν αὐτὸ τὸ 
ὀφείλουν εἰς τὴν τύχην, χωρὶς καὶ ἡ εὐημερία των νὰ συνο- 
δεύεται καὶ ἀπὸ τὰ ἀγαθὰ ποὺ προσδίδουν τιμήν. “ως ἐδῶ 
ἐξεθέσαμεν μὲ ποῖον τρόπον εἶναι δυνατὸν νὰ προκληθοῦν ἢ 
νὰ κατευνασθοῦν τὰ πάθη καὶ πῶς δύναται νὰ τὰ χρησιμο- 
ποιῄση ὁ ρήτωρ διὰ νὰ στηρἰίξη ἐπ᾽ αὐτῶν τὰς ἀποδείξεις του. 


12. ΠΕΡΙ ΤΩΝ ΗΘΩΝ ΤΩΝ ΝΕΩΝ 


Καὶ τώρα θὰ ὁμιλήσωμεν περὶ τῶν ἠθῶν καὶ ἃς ἐξετάσω- 
μεν εἰς ποίας ψυχικὰς καταστάσεις εὑρίσκονται οἱ ἄνθρω- 
ποι ἀναλόγως πρὸς τὰ πάθη, πρὸς τὰς ἰδιότητας, πρὸς τὴν 
ἡλικίαν καὶ πρὸς τὴν καλὴν ἢ κακὴν τύχην. ᾿Ὀνομάζω πά. 
θη μὲν τὴν ὀργήν. τὴν ἐπιθυμίαν καὶ τὰ παρόμοια, περὶ τῶν 
ὁποίων πρὸ ὀλίγου ὡμιλήσαμεν, ἰδιότητας δὲ τὰς ἀρετὰς καὶ 
τὰς καχίας" ἠσχολήθημεν δὲ προηγουμένως καὶ μὲ αὐτὰς 
καὶ ἐξεθέσαμεν τί τάσεις ἔχουν καὶ τί πράξεις ἐκτελοῦν οἱ 
ἄνθρωποι, ἀναλόγως πρὸς τὰς ἰδιότητάς των. '᾿Ηλιχίαι δὲ 
εἶναι ἡ νεανική. ἡ ἀνδρικὴ καὶ ἡ γεροντική. Όνομάζω τέλος 
τύχην τὴν χαταγωγήν, τὸν πλοῦτον, τὰς διαφόρους ἱκανό- 
τητας καθὼς καὶ τὰ ἀντίθετά των καὶ γενικὰ τὴν εὐτυχίαν 
καὶ τὴν δυστυχίαν. 

Ὡς πρὸς τὰ ἤθη οἱ μὲν νέοι αἰσθάνονται σφοδρὰς ἐπι- 
θυμίας καὶ εἶναι ἱκανοὶ νὰ ἐκπληρώσουν ἐκεῖνα ποὺ ἐπιθυ- 
μοῦν. ᾿Απὸ δὲ τὰς ἐπιθυμίας ποὺ σχετίζονται μὲ τὸ σῶμα, 
κυρίως αἰσθάνονται τὰς ἐρωτικὰς καὶ δὲν μποροῦν νὰ κυρι- 
αρχήσουν ἐπ᾿ αὐτῶν. Μεταθάλλονται εὐκόλως καὶ γρήγορα 
αἰσθάνονται κόρον δι ἐκεῖνα ποὺ ἐπεθύμησαν καὶ δι αὐτὸ 
ἐνῶ δοκιμάζουν σφοδρὰς ἐπιθυμίας ταχέως ἀδιαφοροῦν. Διό- 
τι ἢ θέλησίς των εἶναι μὲν ἔντονος, ὄχι ὅμως καὶ μεγάλη, 
καθὼς ἀκριθῶς ἡ δίψα καὶ ἡ πεῖνα στὸν ἄρρωστο. Ῥέπουν 
πρὸς τὴν ὀργῆν, παραφέρονται εὔχολα καὶ ἀκολουθοῦν ἐκεῖ- 
νο ποὺ ἀπεφάσισαν ἐπάνω στὸν θυμόν των χωρὶς νὰ μποροῦν 
νὰ τὸν συγκρατήσουν τοῦτο δὲ διότι ἀπὸ ἐγωϊσμὸν δὲν ἀνέ- 
χονται τὴν περιφρόνησιν καὶ ἀγανακτοῦν ὅταν νομίζουν πῶς 
ἀδικοῦνται. ᾿Αγαποῦν τὰς τιμάς, ἀκόμη δὲ περισσότερον τὴν 
νίκην, διότι ἢ νεότης ἐπιθυμεῖ νὰ ὑπερέχῃ, ἡ δὲ νίκη εἶναι 
εἶδος ὑπεροχῆς. ᾿Αγαποῦν δὲ πολὺ περισσότερον αὐτὰ τὰ δύο 
παρὰ τὰ χρήματα ἢ μᾶλλον δὲν ἐνδιαφέρονται χαθόλου δι αὐτά, 
ἐπειδὴ δὲν ἔχουν ἀκόμη δοχιμάσει τί θὰ πῇ φτώχεια, αὐτὸ 
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πεπειρᾶσδαι, ὥσπερ τὸ Πιττακοῦ ἔχει ἀπόφϑεγμα εἰς ᾿Αμ- 
φιάραον. Καὶ οὐ κακοήϑεις ἀλλ᾽ εὐήϑεις διὰ τὸ μήπω τε- 
ϑεωρηκέναι πολλὰς πονηρίας" καὶ εὔπιστοι διὰ τὸ μήπω 
πολλὰ ἐξηπατῆσθαι, Καὶ εὐέλπιδες: ὥσπερ γὰρ οἳ οἶνωμέ- 
νοι. οὕτω διάϑερμοί εἶσιν οἱ νέοι ὑπὸ τῆς φύσεως ἅμα δὲ 
καὶ διὰ τὸ μὴ πολλὰ ἀποτετυχηκέναι. Καὶ ζῶσι τὰ πλεῖστα 
ἑλπίδι' ἡ μὲν γὰρ ἑλπὶς τοῦ μέλλοντός ἐστιν ἡ δὲ μνήαη 
τοῦ παροιχομένου. τοῖς δὲ νέοις τὸ μὲν μέλλον πολὺ τὸ δὲ 
παρεληλυϑὸς βραχύ τῇ γὰρ πρώτῃ ἡμέρᾳ μεμνῆσθαι μὲν 
οὐδὲν οἷόν τε, ἐλπίζειν δὲ πάντα. Καὶ εὐεξαπάτητοί εἶσι 
διὰ τὸ εἰρημένον' ἐλπίζουσι γὰρ ρᾳδίως. Καὶ ἀν δρειότεροι᾽ 
ϑυμώδεις γὰρ καὶ εὐέλπιδες, ὧν τὸ μὲν μὴ φοβεῖσϑαι τὸ 
δὲ ϑαρρεῖν ποιεῖ: οὔτε γὰρ ὀργιζόμενος οὐδεὶς φοβεῖται, 
τό τε ἐλπίζειν ἀγαϑόν τι δαρραλέον ἐσιίν. Καὶ αἰσχυντη- 
λοί' οὐ γάρ πω καλὰ ἕτερα ὑπολαμβάνουσιν, ἀλλὰ πεπαί- 
δευνται ὑπὸ τοῦ νόμου μόνον. Κοὶ μεγαλόψυχοι' οὔτε γὰρ 
ὑπὸ τοῦ βίου πω τεταπείνωνται, ἀλλὰ τῶν ἀναγκαίων ἄπει- 
ροί εἶσιν, καὶ τὸ ἀξιοῦν αὐτὸν μεγάλων μεγαλοψυχία᾽ τοῦ- 
το δ᾽ εὐέλπιδος. Καὶ μᾶλλον αἱροῦνται πράττειν τὰ καλὰ 
τῶν συµφερόντων τῷ γὰρ ἤϑει ζῶσι μᾶλλον ἢ τῷ λογι- 
σμῷ, ἔσει δὲ ὅ μὲν λογισμὸς τοῦ συμφέροντος ἢ δὲ ἀρετὴ 
τοῦ καλοῦ. Καὶ φιλόφιλοι καὶ φιλέταιροι μᾶλλον τῶν ἄλλων 


1389 2 ἡλικιῶν διὰ τὸ χαίρειν τῷ συζῆν καὶ μήπω πρὸς τὸ συμφέ- 


ρον κρίνειν μηδέν, ὥστε μηδὲ τοὺς φίλους. Καὶ ἅπαντα ἐπὶ 
τὸ μᾶλλον καὶ σφοδρότερον ἁμαρτάνουσι παρὰ τὸ Χιλώ- 
νειον᾿ πάντα γὰρ ἄγαν πράττουσιν φιλοῦσι γὰρ ἄγαν καὶ 


1. Ὁ Πιττακὸς ἧτο ἕνας ἀπὸ τοὺς ἑπτὰ σοφοὺς καὶ τύραννος 
τῆς Μυτιλήνης. Τὸ ἀπόφθεγμα αὐτὸ ἔχει ὡς ἑξῆς : 
Σὺ δ᾽ οὔπω χρυσῶν ἔρωτος ἐγεύσω 
ἢ γαρ ἂν χεῖρας εἶχες ἕτοίμους λαβεῖν ; 
Δηλαδη «᾿Αλλὰ σὺ δὲν εἶχες ἀχόμη δοκιμάσει τὴν ἀγάπην πρὸς τὸ 
χρῆμα, πῶς λοιπὸν τὰ χέρια σου θὰ ἦσαν ἔτοιμα ν᾽ ἅἁρπάξουν ; ». 
2, Μηδὲν ἄγαν. 
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δὲ τὸ ἐκφράζει τὸ γνωστὸν ἀπόφθεγμα τοῦ Πιττακοῦ περὶ 
τοῦ ᾿Αμφιαράου'. Οἱ νέοι δὲν ἔχουν κακὰς διαθέσεις εἶναι 
μᾶλλον καλοί, διότι δὲν εἶλαν ἀκόμη πολλὰ παραδείγματα 
διερθαρμένων ἀνθρώπων. Εἶναι εὐκολόπιστοι, διότι δὲν ἔχουν 
ἀκόμη ἐξαπατηθῆ συχνά. Ειναι γεμᾶτοι ἐλπίδας᾽ αὐτὸ συμ- 
θαίνει, διότι ἡ φύσις τοὺς ἔχει προικίσει μὲ ἕνα εἶδος θέρ- 
µης ὡσὰν αὐτὴν ποὺ αἰσθάνονται ὅσοι ἤπιαν πολὺ χρασί. 
᾿Οφείλεται ὅμως ἡ ἰδιότης των αὐτὴ καὶ εἰς τὸ ὅτι δὲν 
ἐδοχέμασαν ἀκόμη πολλὰς ἀποτυχίας. Ζοῦν κυρίως μὲ τὴν 
ἐλπίδα, διότι ἡ μὲν ἐλπὶς ἀφορᾶ τὸ μέλλον, ἡ δὲ ἀνάμνη- 
σις τὸ παρελθόν: ἀλλὰ διὰ τοὺς νέους τὸ μὲν μέλλον μεγάλο, 
τὸ δὲ παρελθὸν μικρό. Καὶ πράγματι εἰς τὰς πρώτας ἡμέ- 
ρας τῆς ὑπάρξεως δὲν εἶναι δυνατὸν νὰ ὑπάρξῃ χαμμιὰ ἀνά- 
μνησις, ἐπιτρέπονται ὅμως ὅλαι αἱ ἐλπίδες. Διὰ τὸν λόγον 
δὲ αὐτὸν εὐκόλως ἐξαπατῶνται, διότι χαὶ εὐκόλως σχηματί- 
ζουν ἐλπίδας. ᾿Επειδὴ δὲ ἔχουν κλίσιν πρὸς τὴν ὀργὴν καὶ 
πρὸς τὴν ἐλπίδα εἶναι ἀνδρειότεροι, διότι ἡ μιὰ μὲν ἰδιότης 
συντελεῖ εἰς τὸ νὰ μὴ φοθοῦνται, ἡ δὲ ἄλλη δίδει θάρρος. 
Καὶ πράγματι κανεὶς δὲν φοδεῖται ὅταν εἶναι θυμωμένος, 
ἡ δὲ ἐλπὶς τῆς ἐπιτυχίας μᾶς κάμνει θαρραλέους. Ειναι 
ντροπαλοί, διότι ξέρουν μόνον ὅσα ἐδιδάχθησαν σύμφωνα μὲ 
τοὺς νόμους καὶ δὲν ὑποθέτουν ὅτι ὑπάρχουν χαὶ ἄλλα εὖ- 
χάριστα πράγματα. Εἶναι μεγαλόψυχοι, διότι ἀκόμη δὲν τοὺς 
ἐταπείνωσεν ὁ ἀγὼν τῆς ζωῆς οὔτε ἐδοχίμασαν ἀνάγκας. Εξ 
ἄλλου ὅποιος πιστεύει ὅτι εἶναι ἄξιος μεγάλων πραγμάτων 
εἶναι καὶ μεγαλόψυχος. Αὐτὸ ὅμως τὸ π:στεύουν ἐχεῖνοι 
ποὺ ἔχουν πολλὰς ἐλπίδας. 

Προτιμοῦν νὰ κάμουν ἐκεῖνο ποὺ τοὺς φαίνεται ὡραῖον 
παρὰ ἐχεῖνο ποὺ τοὺς συμφέρει. διότι αἱ πράξεις των ὑπα- 
γορεύονται μᾶλλον ἀπὸ τὴν καρδιὰ παρὰ ἀπὸ τὸν ὑπολογι- 
σμόν: καὶ ὁ ὑπολογισμὸς μὲν λαμθάνει ὑπ᾽ ὄψιν του τὸ συμ.- 
φέρον, ἐνῶ ἡ ἀρετὴ τὸ ὡρχῖον. Οἱ νέοι ἀγαποῦν περισσότερον 
τοὺς φίλους καὶ τοὺς συντρόφους των παρὰ ὅσοι εὑρίσκονται 
εἰς ἄλλην ἡλιχίαν τοῦτο δὲ ἐπειδὴ δοκιμάζουν μεγάλην εὖ- 
χαρίστησιν εἰς τὸ νὰ ζοῦν μαζὶ μὲ τοὺς ἄλλους χαὶ ἐπειδὴ 
ἀκόμη δὲν ἤρχισαν νὰ σχηματίζουν χρίσεις μὲ βάσιν τὸ 
συμφέρον των, γιὰ κανένα πρᾶγμα, ἑπομένως οὔτε καὶ γιὰ 
τοὺς φίλους των. Καὶ ὅλα τὰ σφάλματά των προέρχονται ἀπὸ 
τὴν ὑπερθβολήν᾽ διότι οἱ νέοι δὲν τηροῦν τὸ ρητὸν τοῦ Χί- 
λωνος”. Πράγματι ὑπερθάλλουν εἰς ὅλα' ἀγαποῦν ὕπερθο- 
λικά, μισοῦν ὑπερθολικὰ καὶ τὸ ἴδιο συμβαίνει εἰς ὅλας τὰς 
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μισοῦσιν ἄγαν καὶ τἆλλα πάντα ὅμοίως. Καὶ εἰδέναι ἅπαν- 
τα οἴονται καὶ διισχυρίζονται: τοῦτο γὰρ αἴτιόν ἔστιν καὶ 
τοῦ πάντα ἄγαν. Καὶ τὰ ἀδικήματα ἀδικοῦσιν εἰς ὕβριν, οὗ 
κακουργίαν. Καὶ ἐλεητικοὶ διὰ τὸ πάντας χρηστοὺς καὶ βελ- 
τίους ὑπολαμβάνειν" τῇ γὰρ αὑτῶν ἀκακίᾳ τοὺς πέλας με- 
τροῦσιν, ὥστε ἀνάξια πάσχειν ὑπολαμβάνουσιν αὐτούς. Καὶ 
φιλογέλωτες, διὸ καὶ εὐτράπελοι' ἡ γὰρ εὐτραπελία πεπαι- 
δευμένη ὕβρις ἐσιίν. 


13. Τὸ μὲν οὖν τῶν νέων τοιοῦτόν ἐστιν ἦθος, οἱ δὲ 
πρεσβύτεροι καὶ παρηκµακότες σχεδὸν ἐκ τῶν ἐναντίων τού- 
τοις τὰ πλεῖστα ἔχουσιν ἤϑη᾽ διὰ γὰρ τὸ πολλὰ ἔτη βεβιω- 
κέναι καὶ πλείω ἐξηπατῆσθαι καὶ ἐξηωαρτηκέναι, καὶ τὰ 
πλείω φαῦλα εἶναι τῶν πραγµάτω», οὔτε διαβεβαιοῦνται 
οὐδέν, ἥτιόν τε ἄγαν ἅπαντα ἢ δεῖ. Καὶ οἴονται, ἴσασι δ'. 
οὐδέν, καὶ ἀμφιδοξοῦντες προστιϑέασιν ἀεὶ τὸ ἴσως καὶ τάχα, 
καὶ πάντα λέγουσιν οὕτως, παγίως δ᾽ οὐδέν. Καὶ κακοή- 
δεις εἶσίν᾽ ἔστι γὰρ κακοήϑεια τὸ ἐπὶ τὸ χεῖρον ὑπολαμβά- 


νειν πάντα. "Κτι δὲ καχύποπτοί εἶσι διὰ τὴν ἀπιστίαν, ἄπι- 


- στοι δὲ δι᾽ ἐμπειρίαν. Καὶ οὔτε φιλοῦσιν σφόδρα οὔτε µι- 


σοῦσι διὰ ταῦτα, ἀλλὰ κατὰ τὴν Βίαντος ὑποδήκην καὶ 
φιλοῦσιν ὧς µισήσοντες καὶ μισοῦσιν ὡς φιλήσοντες. Καὶ 
μικρόψυχοι διὰ τὸ τεταπεινῶσϑαι ὑπὸ τοῦ βίου: οὐδενὸς 
γὰρ μεγάλου οὐδὲ περιττοῦ, ἀλλὰ τῶν πρὸς τὸν βίον ἐπιϑυ- 
μοῦσι. Καὶ ἀνελεύϑεροι᾽ ἓν γάρ τι τῶν ἀναγκαίων ἢ οὐσία, 


ἅμα δὲ καὶ διὰ τὴν ἐμπειρίαν ἴσασιν ὡς χαλεπὸν τὸ κτή- 


σασϑαι καὶ ρᾷδιον τὸ ἀποβαλεῖν. Καὶ δειλοὶ καὶ πάνια προ- 


φοβητικοί' ἐναντίως γὰρ διάκεινται τοῖς νέοις “κατεψυ- 


1. Βίας ὁ Πριηνεύς, εἷς ἐκ τῶν ἑπτὰ σοφῶν. Πρ6λ. καὶ Κικέ- 
ρωνος ὉΕ ἀπιἱεϊ(ἱα 8 160, 
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ἄλλας πράξεις των. Νομίζουν ὅτι τὰ ξέρουν ὅλα καὶ ἀναχα- 
τεύόνται εἰς ὅλα καὶ γι᾿ αὐτὸν τὸν λόγον ἀκριδῶς εἶναι 
ὑπερθολικοί. "Αν συμθῇ νὰ διαπράξουν κάποιο ἀδίκημα, 
τοῦτο ὀφείλεται εἰς τὴν αὐθάδειαν καὶ ὄχι εἰς κακίαν. Αἱ- 
σθάνονται εὔκολα οἶχτον, διότι θεωροῦν ὅλους τοὺς ἀνθρώ- 
πους καλοὺς καὶ ἐναρέτους. Πράγματι ὡς μέτρον κρίσεως 
γιὰ τοὺς ἄλλους χρησιμοποιοῦν τὴν ἰδιχκῆν των ἀθωότητα 
καὶ γι αὐτὸ πιστεύουν ὅτι κάθε τι ποὺ παθαίνει ἕνας ἄλλος 
δὲν ἤξιτε νὰ τὸ πάθη. ᾿Αγαποῦν τὸ γέλιο καὶ γι αὐτὸ 
τοὺς ἀρέσουν τὰ πειράγματα᾽ διότι τὰ πειράγματα εἶναι ἕνα 
εἶδος εὐγενοῦς προσθολῖς. 


13. ΠΕΡΙ ΤΩΝ ΗΘΩΝ ΤΗΣ ΓΕΡΟΝΤΙΚΗΣ ΗΛΙΚΙΑΣ 


Αὐτὰ εἶναι τὰ ἤθη τῶν νέων οἱ δὲ γεροντότεροι καὶ 
ὅσοι ἐπέρασαν πλέον τὴν ἀνδρικὴν ἡλικίαν ἔχουν σχεδὸν 
ἐντελῶς τὸν ἀντίθετον χαρακτῆρα. Πράγματι ἐπειδὴ ἔζησαν 
πολλὰ χρόνια, ἐπειδὴ ἐξηπατήθησαν πολλάκις. ἐπειδὴ ὑπέ- 
πεσαν εἰς πολλὰ σφάλματα καὶ ἐπειδὴ αἱ περισσότεραι πρά- 
ξεις τῶν ἀνθρώπων εἶναι κακαί, γιὰ τίποτε ξὲν εἶναι βέ- 
βαιοι, καὶ ὄχι μόνον δὲν κάμνουν ὑπερθολὰς ἀλλὰ πάντοτε 
ἐνεργοῦν ὀλιγώτερον ἀπὸ ὅ,τι πρέπει. Πάντοτε νομίζουν, 
ποτὲ δὲν λέγουν ὅτι ξαίρουν καλά. Καὶ ὅταν τὰ λεγόμενά 
των προχαλοῦν ἀντιρρῆσεις προσθέτουν πάντοτε «ἴσως», 
«μπορεῖ». Γιὰ ὅλα τὰ πράγματα ἐκφράζονται κατ᾽ αὐτὸν 
τὸν τρόπον καὶ γιὰ κανένα μὲ βεθχιότητα. Εἶναι χανοῦ χα- 
ρακτῆρος, διότι χαὶ τὸ νὰ ὑποπτεύεται κανεὶς κακὸ γιὰ χάθε 
τὶ δείχνει κακὸν χαρακτῆρα. Εΐναι δὲ καχύποπτοι, διότι 
δὲν πιστεύουν κανένα, δὲν πιστεύουν δὲ διότι ἔχουν πεῖραν. 
Διὰ τὸν ἴδιον λόγον εὖτε ἀγαποῦν οὔτε μισοῦν μὲ σφοδρό- 
τητα, ἀλλὰ σύμφωνα μὲ τὸ γνωμικὸ τοῦ Βίαντος ' ἀγαποῦν 
σὰν νὰ ἐπρόκειτο τὴν ἄλλη μέρα νὰ μισήσουν χαὶ μι- 
σοῦν ὡσὰν νὰ ἐπρόχειτο τὴν ἄλλην ἡμέραν ν ἀγαπήσουν. 
Είναι μικρέψυχοι, ἐπειδὴ τοὺς ἔχει ταπεινώσει ὁ ἀγὼν 
τῆς ζωῆς, διότι πράγματι αἱ ἐπιθυμίαι των δὲν στρέ- 
φονται πλέον πρὸς τίποτε τὸ μεγάλο καὶ ἀνώτερο, ἀλλ᾽ 
ἐπιδιώχουν μόνον νὰ ἔχουν τὰ ὑλικὰ μέσα τῆς συντηρή- 
σεώς των. Εἶναι φιλοχρήματοι, διότι ἀφ᾽ ἑνὸς μὲν τὸ χρῆμα 
τοὺς ἀναγχαχιοῖ, ἀφ᾽ ἑτέρου δὲ ἔχουν δοκιμάσει πόσον 
δύσκολον εἶνχι νὰ ἀποκτήσηῃη κανεὶς καὶ πόσον εὔκολον 
νὰ χάση. Εἶναι δειλοὶ χαὶ ὅλα τοὺς φοθίζουν, διότι εὑρί- 
σχονται εἰς ψυχικὴν διάθεσιν ἐντελῶς ἀντίθετον ἀπὸ ἐκεί- 
νην ποὺ ἔχουν οἱ νέοι. Πράγματι, εἶναι ἐντελῶς φυχροί, 
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γμένοι γάρ εἶσιν, οἱ δὲ ϑερμοί, ὥστε προωδοπεποίηκε τὸ 
γῆρας τῇ δειλίᾳ" καὶ γὰρ ὅ φόβος καιάψυξίς ἔστιν. Καὶ φι- 
λόξωοι. καὶ μᾶλλον ἐπὶ τῇ τελευταίᾳ ἡμέρᾳ διὰ τὸ τοῦ 
85 ἀπόντος εἶναι τὴν ἐπιϑυιιίαν, καὶ οὗ δὲ ἐνδεεῖς, τούτου µά- 
λιστα ἐπιϑυιεῖν. Καὶ φίλαυτοι μᾶλλον ἢ δεῖ: μικροψυχία 
γάρ τις καὶ αὔτη. Καὶ πρὸς τὸ συμφέρον ζῶσιν, ἀλλ᾽ οὗ 
πρὸς τὸ καλόν, μᾶλλον ἢ δεῖ διὰ τὸ φίλαυτοι εἶναι᾽ τὸ μὲν 
13904 γὰρ συμφέρον αὐτῷ ἀγαϑόν ἐστι, τὸ δὲ καλὸν ἁπλῶς. Καὶ 
ἀναίσχυντοι μᾶλλον ἢ αἰσχυντηλοί' διὰ γὰρ τὸ μὴ λος. 
ζειν ὁμοίως τοῦ καλοῦ καὶ συμφέροντος ὀλιγωροῦσι τοῦ δο- 
κεῖν. Καὶ δυσέλπιδες διὰ τὴν ἐμπειρίαν᾽ τὰ γὰρ πλείω τῶν 
6 γιγνομένων φαῦλά ἐστιν ἀποβαίνει γὰρ τὰ πολλὰ ἐπὶ τὸ Ἢ 
χεῖρον' καὶ ἔτι διὰ τὴν δειλίαν. Καὶ ζῶσι τῇ μνήμῃ μᾶλλον 
ἢ τῇ ἐλπίδι τοῦ γὰρ βίου τὸ μὲν λοιπὸν ὀλίγον τὸ δὲ 
παρεληλυθὸς πολύ. ἔστι δὲ ἡ μὲν ἐλπὶς τοῦ μέλλοντος ἢ δὲ 
μνήμη τῶν παροιχομένων. “Ὁ περ αἴτιον καὶ τῆς ἀδολεσχίας 
10 αὐτοῖς: διατελοῦσι γὰρ τὰ γενόμενα λέγοντες' ἀναμιμνησκό- 
μενοι γὰρ ἥδονται, Καὶ οἳ ϑυμοὶ ὀξεῖς μὲν ἀσϑενεῖς δέ εἷ- 
σιν, καὶ ἐπιθυμίαι αἱ μὲν ἐκλελοίπασιν αἱ δὲ ἀσθενεῖς εἲ- 
σιν, ὥστε οὔτ᾽ ἐπιϑυμητικοὶ οὔτε πρακτικοὶ κατὰ τὰς ἐπιϑυ- 
μίας, ἀλλὰ κατὰ τὸ κέρδος. Διὸ σωφρονικοὶ φαίνονται οἱ τη- 
15 λικοῦτοι᾽ αἵ τε γὰρ ἐπιϑυμίαι ἀνείκασι καὶ δουλεύουσι τῷ 
κέρδει. Καὶ μᾶλλον ζῶσι καιὰ λογισμὸν ἢ κατὰ τὸ ἦϑος' ὁ 
μὲν γὰρ λογισμὸς τοῦ συμφέροντος τὸ δ᾽ ἦϑος τῆς ἀρετῆς 
ἐστιν. Καὶ τἀδικήματα ἀδικοῦσιν εἰς κακουργίαν, οὖχ ὕβρι». 
᾿Ελεητικοὶ δὲ καὶ οἱ γέροντές εἶσιν, ἀλλ᾽ οὐ διὰ ταὐτὰ τοῖς 


90 νέοις οἱ μὲν γὰρ διὰ φιλανϑρωπίαν, οἳ δὲ δι᾽ ἀσθένειαν ' 


ΡΗΤΟΡΙΚΗ ΕΒ’, 189, 13895 5ο9--1590α 20 249 


ἐνῷ ἐκεῖνοι, ὅπως εἴπαμεν, εἶναι θερμοὶ καὶ γι αὐτὸ τὸ γῆ- 
ρας τοὺς προδιαθέτει πρὸς τὴν δειλίαν. Διότι καὶ ἐκεῖνος 
ποὺ φοθεῖται παγώνει. ᾿Αγαποῦν ὑπερθολιχὰ τὴν ζωήν των 
καὶ μάλιστα ὅσο πλησιάζει τὸ τέλος των. Τοῦτο δὲ συμθαί- 
νει, διότι ἢ ἐπιθυμία ἀφορᾶ πάντοτε κάτι ποὺ δὲν τὸ ἔχομεν. 
Καὶ κυρίως ἐπιθυμοῦμεν τὸ πρᾶγμα ποῦ μᾶς λείπει. ᾿Αγα- 
ποῦν τὸν ξχυτόν των περισσότερον ἀπὸ ὅ,τι πρέπει, χαὶ τοῦτο 
δὲ εἶναι κάποιο εἶδος μικροψυχίας. Ἢ ζωή των κανονίζεται 
σύμφωνα μὲ τὸ συμφέρον των καὶ ὄχι σύμφωνα μὲ ἐκεῖνο 
ποὺ εἶναι ὡραῖον᾽ αὐτὸ δὲ συμθαίνει εἰς βαθμὸν μεγαλύτε- 
ρον ἀπὸ ὅ.τι πρέπει. ἀκριβῶς ἐπειδὴ εἶναι φίλαυτοι. Πρά- 
γματι, τὸ μὲν συμφέρον εἶναι καλὸ γιὰ μᾶς τοὺς ἰδίους, ἐνῷ 
τὸ ὡραῖον εἶναι αὐτὸ καθ᾽ ἑαυτὸ καλόν. Δὲν εἶναι ντροπαλοὶ 
ἀλλὰ μᾶλλον ἀναίσχυντοι, τοῦτο δὲ συμθαίνει ἐπειδή, ἆπο- 
βλέποντες περισσότερον πρὲς τὸ συμφέρον των παρὰ πρὸς 
τὸ ὡραῖον. δὲν ἐνδιαφέρονται διὰ τὴν γνώμην τῶν ἄλλων. 
Ἥ πεῖρα των τοὺς ἐδίδαξε νὰ μὴ τρέφουν ἐλπίδας, διότι τὰ 
περισσότερα πράγματα ποὺ συμθαίνουν εἰς τὸν κόσμον εἶναι 
δυσάρεστα καὶ Ἠἡ ἔχθασίς των εἶναι πρὸς τὸ χειρότερον. 
Καὶ ἡ δειλία των ἐπίσης εἶναι ἕνας λόγος διὰ τὸν ὁποῖον 
δὲν τρέφουν ἐλπίδας. Ζοῦν περισσότερον μὲ τὴν ἀνάμνησιν 
παρὰ μὲ τὴν ἐλπίδα, διότι ἡ πολλὴ ζωή των ἐπέρασε καὶ 
τοὺς ἀπομένει ὀλίγῃ καὶ ἢ μὲν ἐλπὶς στρέφεται πρὸς τὸ μέλ- 
λον, ἢ δὲ ἀνάμνησις πρὸς τὸ παρελθόν. Αὐτὸ εἶναι καὶ ἢ 
αἰτία τῆς φλυαρίας των᾿ πράγματι συνεχῶς διηγοῦνται ἐχεῖνα 
ποὺ τοὺς συνέθησαν, διότι εὑρίσχουν ἡδονὴν εἰς τὴν ἀνάμνησίν 
των. Ὅ θυμός των εἶναι ἔντονος, ὄχι ὅμως καὶ μεγάλος. 
᾿Απὸ τὰς ἐπιθυμίας ἄλλαι τοὺς ἐγχατέλειψαν τελείως, ἄλλαι 
δὲ εἶναι ἐντελῶς ἀσθενεῖς καὶ ἔτσι ἢ δὲν ἐχδηλώνουν χαμ.- 
μιὰν ἐπιθυμία ἢ καὶ ἐὰν ἐκδηλώνουν δὲν ἠμποροῦν νὰ τὴν 
πραγματοποιήσουν χαὶ ἐπιδιώχουν μόνον ὅ,τι εἶναι ἐπιχερ- 
δές. Καὶ γι᾿ αὐτὸ ὅσοι ἔφθασαν εἰς αὐτὴν τὴν ἡλικίαν φαί- 
γονται ἐγκρατεῖς. Διότι αἱ μὲν ἐπιθυμίαι τοὺς ἔχουν ἀφήσει, 
ὑπεδουλώθησαν δὲ εἰς τὸ χέρδος. Ἢ ζωή των ρυθμίζεται 
μᾶλλον ἀπὸ τὸν ὑπολογισμὸν παρὰ ἀπὸ τὸ αἴσθημα. Καὶ ὁ 
μὲν ὑπολογισμὸς ὁδηγεῖ εἰς τὸ συμφέρον, τὸ δὲ αἴσθημα 
εἰς τὴν ἀρετήν. "Αν συμβῇ νὰ ὑποπέσουν εἰς ἀδίκημα αὐτὸ 
ὀφείλεται εἰς τὸν καχόν των χαραχτῆρα καὶ ὄχι εἰς αὐθά- 
δειαν. (αὶ οἱ γέροντες ἐπίσης αἰσθάνονται οἶχτον. ὄχι ὅμως 
διὰ τὴν ἰδίαν αἰτίαν ποὺ τὸν αἰσθάνονται οἷ νέοι. Πράγματι 
οἱ νέοι δοχιμάζουν αὐτὸ τὸ αἴσθημα ἀπὸ ἀνθρωπισμόν. ἐνῶ 
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πάντα γὰρ οἴονται ἐγγὺς εἶναι αὑτοῖς παϑεῖν, τοῦτο δ᾽ ἦν 
ἐλεητικόν, ὅϑεν ὀδυρτικοί εἶσι, καὶ οὐκ εὐτράπελοι οὐδὲ φι- 
λογέλοιοι" ἐναντίον γὰρ τὸ ὀδυρτικὸν τῷ φιλογέλωτι. 

Τῶν μὲν οὖν νέων καὶ τῶν πρεσβυτέρων τὰ ἤϑη τοι- 
αὗτα, ὥστ᾽ ἐπεὶ ἀποδέχονται πάντες τοὺς τῷ σφετέρῳ ἤϑει 
λεγομένους λόγους καὶ τοὺς ὁμοίους, οὐκ ἄδηλον πῶς 


χοώμενοι τοῖς λόγοις τοιοῦτοι φανοῦνται καὶ αὐτοὶ καὶ οἱ 


λόγοι. 


14. Οἱ δ᾽ ἀκμάζοντες φανερὸν ὅτι μεταξὺ τούτων τὸ ἦθος 
ἔσονται ἑκατέρων ἀφαιροῦντες τὴν ὑπερβολήν, καὶ οὔτε 
σφόδρα ϑαρροῦντες (ϑρασύτης γὰρ τὸ τοιοῦτον) οὔτε λίαν 
φοβούμενοι, καλῶς δὲ πρὸς ἄμφω ἔχοντες, οὔτε πᾶσι πι- 
στεύοντες οὔτε πᾶσιν ἀπιστοῦντες, ἀλλὰ κατὰ τὸ ἀληθὲς κρί- 
νοντες μᾶλλον, καὶ οὔτε πρὸς τὸ καλὸν ζῶντες μόνον οὔτε 
πρὸς τὸ συμφέρον ἀλλὰ πρὸς ἄωφω. καὶ οὔτε πρὸς φειδὼ 
οὔτε πρὸς ἀσωτίαν ἀλλὰ πρὸς τὸ ἁρμόττον. “Ομοίως δὲ καὶ 
πρὸς ϑυμὸν καὶ πρὸς ἐπιθυμίαν. Καὶ σώφρονες μετ᾽ ἄνδρί- 
ας καὶ ἀνδρεῖοι μετὰ σωφροσύνης. "Εν γὰρ τοῖς νέοις καὶ 
τοῖς γέρουσι διῄρηται ταῦτα᾽ εἰσὶν γὰρ οἱ μὲν νέοι ἂν δρεῖοι 
καὶ ἀκόλαστοι, οἳ δὲ πρεσβύτεροι σώφυονες καὶ δειλοί. "Ως 


δὲ καθόλου εἰπεῖν, ὅσα μὲν διῄρηται ἡ νεότης καὶ τὸ γῆρας 


τῶν ὠφελίμων, ταῦτα ἄμφω ἔχουσιν, ὅσα δὲ ὑπερβάλλουσιν 


ἢ ἐλλείπουσιν, τούτων τὸ μέτριον καὶ τὸ ἁρμόττον. ᾿Ακμάζει 


δὲ τὸ μὲν σῶμα ἀπὸ τῶν τριάκοντα ἐτῶν μέχρι τῶν πέντε 


καὶ τριάκοντα, ἢ δὲ ψυχὴ περὶ τὰ ἑνὸς δεῖν πεντήκοντα. 
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οἱ γέροι ἐξ αἰτίας τῆς ἀδυναμίας των. Αὐτὴ πράγματι συν- 
τελεῖ εἰς τὸ νὰ νομίζουν ὅτι ἀπὸ στιγμῆς εἰς στιγμὴν πρό- 
χειται νὰ πάθουν κάτι κακόν, ἢ δὲ ψυχικὴ αὐτὴ κατάστασις, 
ὅπως εἴπαμεν, εἶναι ἐκείνη ποὺ συντελεῖ εἰς τὸ νὰ δοχιµά- . 
ζωμεν οἶκτον καὶ γι΄ αὐτὸ συνεχῶς γκρινιάζουν καὶ δὲν τοὺς 
ἀρέσουν οὔτε τὰ ἀστεῖα οὔτε τὸ γέλιο. Διότι ὁ γκρινιάρης 
εἶναι τὸ ἀντίθετον τοῦ εὐθύμου ἀνθρώπου. | 

Αὐτὸς εἶναι ὁ χαρακτὴρ τῶν νέων καὶ τῶν γέρων καὶ 
ἑπομένως ἐπειδὴ εἰς τὸν καθένα εἶναι εὐπρόσδεκτοι ἐκεῖνοι 
οἱ λόγοι ποὺ ταιριάζουν εἰς τὸν χαρακτῆρα του ἢ πλη- 
σιάζουν πρὸς αὐτόν, δὲν εἶναι δύσκολον νὰ ἐννοήσωμεν ποί- 
ους λόγους πρέπει νὰ χρησιμοποιοῦμεν, ὥστε καὶ ἡμεῖς καὶ 
ἡ ἀγόρευσίς µας νὰ φαίνετχι ὅτι συμφωνεῖ μὲ τὸν χαρακτῆρα 
τοῦ ἀκροατηρίου μας. | 


14. ΠΕΡΙ ΤΩΝ ΗΘΩΝ ΤΗΣ ΑΝΔΡΙΚΗΣ ΗΛΙΚΙΑΣ 


Ὅσοι εὑρίσκονται εἰς τὴν ἀκμὴν τῆς ἡλικίας των εἶναι 
φανερὸν ὅτι ἔχουν χαρακτῆρα διάμεσον μεταξὺ τοῦ νεανικοῦ 
καὶ τοῦ γεροντικοῦ καὶ ἀποφεύγουν τὰς ὑπερβολὰς καὶ τοῦ 
ἑνὸς καὶ τοῦ ἄλλου. “Επομένως δὲν εἶναι οὔτε ὑπερβολικὰ 
θαρραλέοι (διότι τοῦτο καταντᾶ θράσος) οὔτε πάλιν ἐξαιρε- 
τικὰ δειλοί, ἀλλὰ κρατοῦν μίαν ὀρθὴν στάσιν μεταξὺ τῶν δύο 
αὐτῶν αἰσθημάτων. Δὲν ἐμπιστεύονται εἰς τὸν πρῶτον τυ- 
χόντα. ἀφ᾽ ἑτέρου ὅμως δὲν δυσπιστοῦν πρὸς ὅλον τὸν κό- 
σμον, ἀλλὰ σχηματίζουν ἰδιαιτέραν χρίσιν διὰ τὸν καθένα 
καὶ ἡ χρίσις αὐτὴ πλησιάζει μᾶλλον πρὸς τὴν ἀλήθειαν. 
Ἥ ζωή των δὲν ρυθμίζεται μόνον ἀπὸ τὸ συμφέρον οὔτε μὀ- 
νον ἀπὸ τὸ ὡραῖον, ἀλλὰ ἀπὸ ἕνα συγχερασμὸν καὶ τῶν δύο. 
Δὲν εἶναι οὔτε φιλάργυροι οὔτε ἄσωτοι, ἀλλὰ κρατοῦν τὸ μέ- 
τρον ποὺ ἁρμόζει. Τὸ ἴδιο συμθαίνει καὶ ἐν σχέσει μὲ τὴν 
ὀργὴν καὶ μὲ τὰς ἐπιθυμίας των. Είναι φρόνιμοι, χωρὶς γι᾿ 
αὐτὸ νὰ εἶναι δειλοί. καὶ εἶναι ἀνδρεῖοι. χωρὶς γι’ αὐτὸ νὰ 
τοὺς ἐγκαταλείπῃ ἢ φρόνησις: ἐνῷ εἰς τοὺς νέους καὶ εἰς 
τοὺς γέρους αἱ δύο αὐταὶ ἱδιότητες χωρίζονται. Πράγματι, οἱ 
μὲν νέοι εἶναι γενναῖοι, ἀλλὰ τελείως ἀσυλλόγιστοι, οἱ δὲ γέ- 
ροι φρόνιμοι, ἀλλὰ δειλοί. Καὶ γενικὰ οἱ ὥριμοι ἄνδρες συνε- 
νώνουν τὰ προτερήματα καὶ τῆς νεανικῆς καὶ τῆς γεροντικῆς 
ἡλικίας καὶ ἐνῶ εἰς τὰς δύο αὐτὰς ἡλιχίας ὑπάρχουν ὅπερ- 
θολαὶ καὶ ἐλλείψεις. ἐκεῖνοι ἔχουν τὸ προσῆκον μέτρον εἰς 
ὅλας τὰς ἰδιότητάς των. Καὶ ἢ μὲν σωματικὴ ἀχμὴ σηµει- 
οὔται μεταξὺ τοῦ τριακοστοῦ καὶ τοῦ τριακοστοῦ πέμπτου 


909 ΑΡΙΣΤΟΤΕΛΟΥΣ 


Περὶ μὲν οὖν νεότητος καὶ γήρως καὶ ἀκμῆς, ποίων ἡ- 


'ϑῶν ἕκαστόν ἐστιν, εἰρήσϑω τοσαῦτα. 


15. Περὶ δὲ τῶν ἀπὸ τύχης γιγνομένων ἀγαϑῶν, 

δι᾽ ὅσα αὐτῶν καὶ τὰ ἤδη ποιὰ ἅττα συμβαίνει τοῖς 
15 ἀνθρώποις, λέγωμεν ἐφεξῆς, [ὐγενείας μὲν οὖν ἦϑός 
ἐστι τὸ φιλοτιμότερον εἶναι τὸν κεκτημένον αὐτήν: ἃᾱ- 
παντες γάρ, ὅταν ὑπάρχῃ τι, πρὸς τοῦτο σαρεύειν εἷ- 
ώθασιν, ἡ δ᾽ εὐγένεια ἐνειμότης προγόνων ἐστίν. Καὶ κα- 
ταφρονητικὸν καὶ τῶν ὁμοίων ἐστὶν τοῖς προγόνοις αϑιῶν, 

90 διότι πόρρω ταῦτὰ μᾶλλον ἢ ἐγγὺς γιγνόμενα ἐντιμότερα καὶ 
εὐαλαζόνευτα. " [ἔστι δὲ εὐγενὲς μὲν κατὰ τὴν τοῦ γένους ἄρε- 
τήν, γενναῖον δὲ κατὰ τὸ μὴ ἐξίστασθαι τῆς φύσεως᾽ ὅπερ 
ὣς ἐπὶ τὸ πολὺ οὗ συμβαίνει τοῖς εὐγενέσιν, ἀλλ᾽ εἰσὶν οἱ 
πολλοὶ εὐτελεῖς' φορὰ γάρ τίς ἔστιν ἓν τοῖς γένεσιν ἀνδρῶν 

95 ὥσπερ ἔν τοῖς κατὰ τὰς χώρας γιγνομένοις, καὶ ἑνίοτε ἂν ᾗ 
ἀγαϑὸν τὸ γένος, ἐγγίγνονται διά τινος χρόνου ἄνδρες πε- 
ριττοί, κἄπειτα πάλιν ἀναδίδωσιν. ᾿ Εξίσταται δὲ τὰ μὲν εὖ- 
φυᾶ γένη εἰς μανικώτερα ἤδη, οἷον οἱ ἀπ᾽ ᾿Αἑἰκιβιάδου καὶ 

οἱ ἀπὸ Διονυσίου τοῦ προτέρου, τὰ δὲ στάσιμα εἰς ἆβελ- 
30 τερίαν καὶ νωῦρότητα, οἷον οἱ ἀπὸ Κίμωνος καὶ [1ερι- 


κλέους καὶ Σωκράτους. 


16. Τῷ δὲ πλούτῳ ἃ ἕπεται ἤϑη, ἐπιπολῆς ἔστιν ἰδεῖν 
ἅπασιν᾽ ὑβρισταὶ γὰρ καὶ ὑπερήφανοι, πάσχοντές τι ὑπὸ τῆς 
κτήσεως τοῦ πλούτου ὥσπερ γὰρ ἔχοντες ἅπαντα τἀγαϑὰ 


13914 οὕτω διάκεινται ὁ δὲ πλοῦτος οἷον τιµή τις τῆς ἀξίας τῶν 
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ἔτους τῆς ἡλιχίας ἡ δὲ πνευματιχὴ γύρω εἰς τὸ τεσσαρακο- 
στὸν ἔνατον. 

Αὐτὰ ἔπρεπε νὰ λεχθοῦν περὶ τῶν χαρακτήρων τῶν νέων 
καὶ τῶν γερόντων καὶ τῶν ὡρίμων ἀνδρῶν. 


15. ΠΕΡΙ ΤΩΝ ΗΘΩΝ ΤΩΝ ΕΥΓΕΝΩΝ 


Καὶ τώρα ἂς ἐξετάσωμεν τὰ ἀγαθὰ ποὺ προέρχονται ἀπὸ 
τὴν τύχην καὶ τὴν ἐπίδρασιν ποὺ ἔχουν αὐτὰ ἐπὶ τοῦ χαρα- 
κτῆρος τῶν ἀνθρώπων. Οἱ ἄνθρωποι εὐγενοῦς καταγωγῆς ἐκ 
χαρακτῆρος ἐπιδιώχουν τὰς τιμὰς περισσότερον ἀπὸ κάθε 
ἄλλον. Πράγματι ὅλοι συνηθίζουν νὰ ἐπιδιώκουν τὴν αὔξη- 
σιν τῶν ἀγαθῶν ποὺ κατέχουν ἤδη. Εὀγενεῖς δὲ εἶναι ὅσοι 
κατάγονται ἀπὸ προγόνους ποὺ ἔχουν ἀπρλαύσει μεγάλων 
τιμῶν. ᾿Επίσης ἐκ χαρακτῆρος οἱ εὐγενεῖς δείχνουν περι- 
φρόνησιν πρὸς τοὺς προγόνους τῶν ὁμοίων των, αὐτὸ δὲ συμ- 
θαΐνει διότι ὅσον σπανιώτεροι εἶναι τόσο περισσότερον τι- 
μῶνται καὶ ἠμποροῦν νὰ ὑπερηφανεύωνται διὰ τὴν καταγω- 
γήν των. Ἡ εὐγένεια διαφέρει ἀπὸ τὴν γενναιότητα, διότι 
ἡ μὲν πρώτη συνίσταται εἰς τὴν μεγάλην ἀξίαν τῆς οἰχογε- 
νείας, ἢ δὲ δευτέρα εἰς τὸ ὅτι ὁ γενναῖος δὲν ἀπρμακρύνεται 
ἀπὸ τὴν ἀνθρωπίνην φύσιν. Αὐτὸ τὸ πρᾶγμα δὲ συχνὰ δὲν 
παρατηρεῖται εἰς τοὺς ἀνθρώπους εὐγενοῦς καταγωγῆς, ἀπὸ 
τοὺς ὁποίους οἱ περισσότεροι εἶναι ἀσήμαντοι. Πράγματι 
καὶ εἰς τὰς οἰκογενείας τῶν ἀνθρώπων καθὼς καὶ εἰς τὰ 
προϊόντα τῆς γῆς παρατηρεῖται μία διαδοχὴ ἀνομοίων κα- 
ταστάσεων καὶ κάποτε ἂν ἡ οἰκογένεια εἶναι καλὴ ἐξαφνικὰ 
παρουσιάζονται ἀπ᾿ αὐτὴν ἄνθρωποι ἐντελῶς ὑπέροχοι, κα- 
τόπιν δὲ πάλιν ἐπανέρχεται μία χανονιχὴ κατάστασις. Οἱ 
ἀπόγονοι τῶν πολὺ ἐξύπνων ἀνθρώπων συμβαίνει νὰ καταν- 
τήσουν εἰς τὴν τρέλλα, ὅπως ἔγινε μὲ ἐκείνους ποὺ κατά- 
γονται ἀπὸ τὸν ᾽Αλκιθιάδην χαὶ ἀπὸ τὸν Διονύσιον τὸν 
πρῶτον. Οἱ δὲ ἀπόγονοι τῶν θετικῶν καὶ μετρημένων κα- 
τχντοῦν γωθροὶ χαὶ καὶ ἠλίθιοι. ὅπως συνέθη μὲ τοὺς ἆπο- 
γόνους τοῦ Κίμωνος καὶ τοῦ Περικλέους καὶ τοῦ Σωκράτους. 


16. ΠΕΡΙ ΤΩΝ ΗΘΩΝ ΤΩΝ ΠΛΟΥΣΙΩΝ 


Ποῖον χαρακτῆρα ἔχουν οἱ πλούσιοι, εἶναι πολὺ εὔχολον 
νὰ ἀντιληφθῇ ὁ καθένας. Εἶναι αὐθάδεις χαὶ ὑπερήφανοι 
ὡσὰν νὰ παθαίνουν κάτι τι μὲ τὴν ἀπόκτησιν τοῦ πλούτου. 
Συμπεριφέρονται σὰν νὰ κατέχουν ὅλα τὰ ἀγαθά. ᾿Επειδὴ 
δὲ τὸ χρῆμα εἶναι τὸ μέτρον μὲ τὸ ὁποῖον ἐκτιμῶνται ὅλα 


10 


20 
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ἄλλων, διὸ φαίνεται ὤνια ἅπαντα εἶναι αὐτοῦ, Καὶ τρυφε- 
4 4 4 4 4 4 . 4 
ροὶ καὶ σαλάκωνες, τρυφεροὲ μὲν διὰ τὴν τρυφὴν καὶ τὴν 
ἔνδειξιν τῆς εὐδαιμονίας, σαλάκωνες δὲ καὶ σόλοικοι διὰ τὸ 
πάντας εἰωθέναι διατρίβειν περὶ τὸ ἐρώμενον καὶ ϑαυμα- 
ξόμενον ὑπ᾽ αὐτῶν, καὶ τὸ οἴεσθαι ζηλοῦν τοὺς ἄλλους ἃ 
καὶ αὐτοί. "Αμα δὲ καὶ εἰκότως τοῦτο πάσχουσιν᾽ πολλοὶ 
γάρ εἶσιν οἱ δεόμενοι τῶν ἐχόντων. "Όϑεν καὶ τὸ Σιμωνί- 
δου εἴρηται περὶ τῶν σοφῶν καὶ πλουσίων πρὸς τὴν γυ- 
ναῖκα τὴν “Ιέρωνος ἐρομένην πότερον γενέσθαι κρεῖττον 
πλούσιον ἢ σοφόν᾽ πλούσιον εἰπεῖν «Τοὺς σοφοὺς γάρ, ἔφη, 
ἔσιιν ὁρᾶν ἐπὶ ταῖς τῶν πλουσίων δύραις διατρίβονἰας » καὶ 
λ 3» ΄ ν . Ὑ . 3 τ ο 

τὸ οἴεσθαι ἀξίους εἶναι ἄρχειν᾽ ἔχειν γὰρ οἴονται ὧν ἕνεκεν 
ἄρχειν ἄξιον. Καὶ ὧς ἐν κεφαλαίῳ, ἀνοήτου εὐδαίμονος 
ἦθος πλούτου ἐστίν. Διαφέρει δὲ τοῖς νεωστὶ κεκτημένοις 
καὶ τοῖς πάλαι τὰ ἤθη τῷ ἅπαντα μᾶλλον καὶ φαυλότερα τὰ 

ια ν . ΄ . 6 . 3 ΄ ΄ 
κακὰ ἔχειν τοὺς νεοπλούτους ὥσπερ γὰρ ἀπαιδευσία πλού- 
του ἐστὶ τὸ νεόπλουτον εἶναι. Καὶ ἀδικήματα ἀδικοῦσιν οὗ 
κακουργικά, ἀλλὰ τὰ μὲν ὑβριστικὰ τὰ δὲ ἀκρατευτικά, 


οἷον εἰς αἰκίαν καὶ μοιχείαν. 


17. “Ομοίως δὲ καὶ περὶ δυνάμεως σχεδὸν τὰ πλεῖστα 
φανερά ἐστιν ἤδη τὰ μὲν γὰρ τὰ αὐτὰ ἔχει δύναμις τῷ πλού- 
τῷ τὰ δὲ βελτίω᾽ φιλοτιμότεροι γὰρ καὶ ἀνδρωδέστεροί εἶσιν 
τὰ ἤδη οἱ δυνάμενοι τῶν πλουσίων διὰ τὸ ἐφίεσθαι ἔργον 
ὅσα ἐξουσία αὐτοῖς πράττειν διὰ τὴν δύναμιν. Καὶ σπουδα- 


στικώτεροι διὰ τὸ ἐν ἐπιμελείᾳ εἶναι, ἀναγκαζόμενοι σκοπεῖν 
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τὰ ἄλλα πράγματα, ὁ πλούσιος νομίζει ὅτι ὅλα μπορεῖ νὰ 
τὰ ἀγοράσῃ. Εἶναι μαλθακοὶ καὶ χενόδοξοι, μαλθακοὶ μὲν ἐξ 
αἰτίας τῶν συνηθειῶν των καὶ τῆς τάπεως ποὺ ἔχουν νὰ πα- 
ρουσιάζουν εἰς ὅλον τὸν κόσμον τὴν εὐημερίαν των, χενόδο- 
ξοι δὲ καὶ ξιππασμένοι, ἐπειδὴ ὅλος ὁ κόσμος συνηθίζει νὰ 
ἀσχολῆται μὲ τὸ τί θαυμάζουν καὶ τὸ τί τοὺς ἀρέσει καὶ 
ἐπειδὴ νομίζουν ὅτι ὅλοι οἵ ἄλλοι προσπαθοῦν νὰ ἐπιτύχουν 
ὅσα ἐκεῖνον κατέχουν. Ὡς πρὸς τοῦτο δὲ δὲν ἔχουν καὶ ἄδι- 
Χον, γιατὶ πράγματι πολλοὶ ἔχουν ἀνάγκην τῶν πραγμάτων 
ποὺ αὐτοὶ κατέχουν καὶ γι αὐτὸ ὁ Σιμωνίδης εἶπε τὴν γνω- 
στὴν φράσιν του περὶ σοφίας χαὶ πλούτου, τότε ποὺ ἡ γυναῖ- 
κα τοῦ “Ἱέρωνος τὸν ἐρώτησε τί εἶναι καλύτερον, νὰ .γἰνῃ 
κανεὶς σοφὸς ἢ νὰ γίνῃ πλούσιος. Εἶναι γνωστὸν πράγματι 
ὅτι ἀπήντησε «καλύτερα νὰ γίνῃ πλούσιος, διότι εἶναι εὖ- 
χολον νὰ ἀντιληφθῶμεν πόσοι σοφοὶ περνοῦν τὴν ζωήν των 
στὶς πόρτες τῶν πλουσίων». 

Οἱ πλούσιοι πιστεύουν ὅτι εἶναι ἄξιοι νὰ χυδερνοῦν, διότι 
νομίζουν ὅτι κατέχουν ἐκεῖνο ποὺ καθιστᾶ τοὺς ἀνθρώπους 
ἀξίους τῆς ἐξουσίας. Καὶ μὲ λίγα λόγια οἱ πλούσιοι ἔχουν 
χαρακτῆρα εὐτυχισμένου ἀνοήτου ἀνθρώπου. Μεταξὺ δὲ τοῦ 
χαρακτῆρος ἑνὸς ποὺ ἀπὸ πολὺν καιρὸν εἶναι πλούσιος καὶ 
ἑνὸς νεοπλούτου εἶναι ὅτι ὁ τελευταῖος αὐτὸς ἔχει ὅλα τὰ 
ἀνωτέρω ἐλαττώματα εἰς πολὺ μεγαλύτερον βαθμόν: διότι 
τὸ νὰ εἶναι κανεὶς νεόπλουτος ἀποτελεῖ τρόπον τινὰ τὴν χον- 
δροειδεστέραν μορφὴν πλούτου. Αν συμ6ῇ οἱ πλούσιοι νὰ 
διαπράξουν ἀδίκημα, τοῦτο δὲν προέρχεται ἀπὸ κακίαν, 
ἀλλὰ ἄλλοτε μὲν ἀπὸ αὐθάδειαν καὶ ἄλλοτε ἀπὸ ἔλλειψιν 
ἐγκρατείας καὶ γι αὐτὸ οἱ πλούσιοι πότε δέρνουν καὶ πότε 
διαπράττουν μοιχείας. 


17. ΠΕΡΙ ΤΩΝ ΗΘΩΝ ΤΩΝ ΙΣΧΥΡΩΝ ΚΑΙ ΤΩΝ ΕΥΤΥΧΩΝ Ἢ 


Επίσης εἶναι σχεδὸν κατὰ τὸ μεγαλύτερον μέρος εὖχο- 
λον νὰ διακρίνῃ ὁ καθένας ποῖος εἶναι ὁ χαρακτὴρ τῶν ἱ- 
σχυρῶν. Αὐτοὶ πράγματι ἔχουν ἄλλας μὲν ἰδιότητας κοινὰς 
μὲ τοὺς πλουσίους χαὶ ἄλλας καλυτέρας. Γενιχὰ ἐπιδιώ- 
χουν τὰς τιμὰς χαὶ εἶναι γενναιότεροι παρὰ οἱ πλούσιοι: συµ- 
δαίνει δὲ τοῦτο ἐπειδὴ ρέπουν πρὸς πράξεις ποὺ ἐξ αἰτίας 
τῆς ἰσχύος των τοὺς εἶναι εὔχολον νὰ τὰς πραγματοποιήσουν. 
Επίσης εἶναι δραστηριώτεροι διότι εἶναι συνεχῶς ἄπησχο- 
λημένοι, τοῦτο δὲ συμθαίνει ἐπειδὴ εἶναι ὑποχρεωμένοι νὰ 
ἀγρυπνοῦν διὰ τὰ πράγματα ποὺ ἀποτελοῦν τὴν δύναχμίν 


356 ΑΡΙΣΤΟΤΕΛΟΥΣ 
τὰ περὶ τὴν δύναμιν. Καὶ σεμνότεροι ἢ βαρύτεροι" ποιεῖ 
γὰρ σεµνοτέρους τὸ ἀξίωμα, διὸ μετριάξουσιν᾽ ἔστι δὲ ἢ σε- 


μνότης μαλακή καὶ εὐσχήμων βαρύτης. Κἂν ἀδικῶσιν, οὗ 


30 µικραδικηταί εἶσιν ἀλλὰ μεγαλάδικοι. 


“ΒΗ δ᾽ εὐτυχία κατὰ μόριά τε τῶν εἰρημένων ἔχει τὰ 
ἤδη) εἷς γὰρ ταῦτα ουντείνουσιν αἱ μέγισται δοκοῦσαι εἶναι 
εὐτυχίαι᾽ καὶ ἔτι εἰς εὐτεκνίαν καὶ τὰ κατὰ τὸ σῶμα ἀγαϑὰ 


παρασκευάζει ἡ εὐτυχία πλεονεκτεῖν. Ὕ περηφανώτεροι μὲν 


13918 οὖν καὶ ἀλογιστότεροι διὰ τὴν εὐτυχίαν εἰσίν, ἓν δὲ ἆκο- 


10 


15 


λουϑεῖ βέλτιστον ἦϑος τῇ εὐτυχίᾳ, ὅτι φιλόϑεοί εἶσι καὶ 
ν 4 Ν ο ’ 4 4 ΄ 
ἔχοισιν πρὸς τὸ ϑεῖόν πως, πιστεύοντες διὰ τὰ γιγνόμενα 


ἀπὸ τῆς τύχης. 


18. Περὶ μὲν οὖν τῶν καϑ᾽ ἡλικίαν καὶ τύχην ἠδῶν 
εἴρηται᾽ τὰ γὰρ ἐναντία τῶν εἴρη μένων ἐκ τῶν ἐναντίων φα- 
νερά ἐστιν, οἷον πένητος καὶ ἀτυχοῦς ἧϑος καὶ ἀδυνάτου. 
ἐπεὶ δὲ ᾗ τῶν πιϑανῶν λόγων χρῆσις πρὸς κρίσιν ἐστὶ (περὶ 
ὧν γὰρ ἴσμεν καὶ κεκρίκααεν, οὐδὲν ἔτι δεῖ λόγου) ἔσει δ᾽ 
ἐάν τε πρὸς ἕνα τις τῷ λόγῳ χρώμενος προτρέπῃ ἢ ἆπο- 
τρέπῃ, οἷον οἱ νουϑετοῦντες ποιοῦσιν ἢ πείϑοντες (οὐδὲν 
γὰρ ἧττον κριτὴς ὁ εἷς ὃν γὰρ δεῖ πεῖσαι, οὗτός ἔστιν ὡς 
εἰπεῖν ἁπλῶς κριτὴς) ἐάν τε πρὸς ἀμφισβητοῦντα ἑάν τε 
πρὸς ὑπόϑεσιν λέγῃ τις, ὁμοίως' τῷ γὰρ λόγῳ ἀνάγκη 
χοῆσϑαι καὶ ἀναιρεῖν τὰ ἐναντία, πρὸς ἃ ὥσπερ ἀμφισβη- 


τοῦντα τὸν λόγον ποιεῖται. ᾿«ὁσαύτως δὲ καὶ ἐν τοῖς ἐπιδει- 
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των. Πρέπει νὰ χαρακτηρισθοῦν μᾶλλον ὣς ἀξιοπρεπεῖς παρὰ 
ὥς σοθαροί. Διότι ἡ ἐξουσία ποὺ ἔχουν τοὺς χάµνει ἀξιοπρε- 
πεῖς καὶ γι αὐτὸ κρατοῦν μέτρον εἰς ὅλα τὰ πράγματα. 
᾿Αξιοπρέπεια δὲ εἶναι ἢ σοθαρότης ποὺ συνδυάζεται μὲ γλυ- 
χύτητα χαὶ εὐπρέπειαν. Τέλος ἂν συμθῇ νὰ διαπράξουν ἁδί- 
Χημα, τοῦτο δὲν θὰ εἶναι μικρᾶς ἀλλὰ μεγάλης σημασίας. 

Ἢ δὲ εὐτυχία ὡς πρὸς τὰς λεπτομερείας της διαµορφώ- 
γει τὸν χαρακτῆρα κατὰ τὸν ἴδιον τρόπον ποὺ ἐξεθέσαμεν ἄνω- 
τέρω᾽ διότι αὐτὰ ποὺ πρὸ ὀλίγου περιεγράψαμεν, θεωροῦν- 
ται ὅτι εἶναι τὰ μεγαλύτερα εὐτυχήματα. ᾿Εκτὸς δὲ αὐτῶν ἡ 
εὐτυχία συνίσταται εἰς τὴν ὕπαρξιν καλῶν ἀπογόνων καθὼς 
καὶ συματιχῶν πλεονεκτημάτων. Ἢ εὐτυχία χάμνει τὸν ἄν- 
θρωπον νὰ ὑπερηφανεύεται καὶ νὰ παραλογίζεται περισ- 
σότερον ἀπὸ ὅ,τι συνήθως συμθαίνει. Πάντως οἱ εὐτυχεῖς ἄν- 
θρωποι ἔχουν καὶ ἕνα μεγάλο προτέρημα, ὅτι ἀγαποῦν τὸν 
θεὸν καὶ γενικὰ εἶναι εὐσεθεῖς, τοῦτο δὲ διότι τὰ καλὰ ποὺ 
ὀφείλουν εἰς τὴν τύχην τοὺς κάνουν νὰ πιστεύουν. 


18. ΧΑΡΑΚΤΗΡΙΣΤΙΚΑ ΚΟΙΝΑ ΕΙΣ ΟΛΑ ΤΑ ΕΙΔΗ ΤΩΝ ΛΟΓΩΝ 


“Ἕως ἐδῶ ἐξεθέσαμεν ποίαν ἐπίδρασιν ἡ ἡλικία καὶ ἡ 
τύχη ἔχει ἐπάνω εἰς τὸν χαρακτῆρα τῶν ἀνθρώπων. Διότι 
ἀπὸ ὅσα ἐξετέθησαν εἶναι φανερὰ χαὶ ἡ ἐπίδρασις τῶν ἀν- 
τιθέτων καταστάσεων, λ.χ. τῆς πενίας, τῆς ἀτυχίας καὶ τῆς 
ἐλλείψεως δυνάμεως. Χρησιμοποιοῦμεν λόγους πειστικοὺς 
ἔχοντες πάντοτε ὑπ᾽ ὄψιν μας κάποιαν κρίσιν, διότι κανεὶς 
βέθαια δὲν ἀγορεύει διὰ πράγματα ποὺ εἶναι γνωστὰ καὶ 
ἔχουν ἤδη κριθῆ᾽ αὐτὸ δὲ συμθαίνει καὶ ὅταν ἀκόμη ἀπο- 
τεινώμεθα πρὸς ἕνα μόνο πρόσωπον καὶ προσπαθοῦμε μὲ 
λόγια νὰ προτρέψωμεν ἢ νὰ ἀποτρέφωμεν, ὅπως λ.χ. κάνουν 
ἐκεῖνοι ποὺ συμθουλεύουν ἢ προσπαθοῦν νὰ πείσουν κά- 
ποιον διότι καὶ ὁ ἕνας εἶναι καὶ αὐτὸς Χριτής. 

Πράγματι αὐτὸν ποὺ πρέπει νὰ πείσωμεν ημποροῦμεν 
γενικὰ νὰ τὸν χαρακτηρίσωμεν ὡς χριτὴν τῶν λόγων µας. 
Τὸ ἴδιο συμθαίνει καὶ ὅταν συζητοῦμεν μὲ χάποιον, μὲ τὸν 
ὁποῖον ἔχομεν διαφορὰν εἰς οἰανδήποτε ὑπόθεσιν. Διότι πρέ- 
πει νὰ χρησιμοποιοῦμεν λόγους διὰ νὰ ἀντικρούσωμεν τὰ ἄν- 
τίθετα ἐπιχειρήματά του καὶ τότε φερόμεθχ πρὸς αὐτὸν 
ὅπως πρὸς ἕνα ἀντίδικόν µας εἰς τὰ δικαστήρια. Τὸ ἴδιο 
συμβαίνει καὶ μὲ τοὺς πανηγυρικοὺς λόγους. Διότι καὶ πρὸς 
τοὺς παρισταμένους εἰς τὴν ἐκφώνησιν ἑνὸς λόγου αὐτοῦ τοῦ 


ΑΡΙΣΤΟΤΕΛΟΥΣ: ΡΗΤΟΡΙΚΗ 11 


90 


25 


50 


199λα 


5 


358 ΑΡΙΣΤΟΤΕΛΟΥΣ 


κτικοῖς᾽ ὥσπερ νην πρὸς κοιτὴν τὸν θεωρὸν ὅ λόγος συνέ- 
στηκεν. "Ὅλως δὲ μόνος ἐσιὶν ἁπλῶς κριτὴς ἐν τοῖς πολιτι- 
κοῖς ἀγῶσιν ὁ τὰ ζητούμενα κρίνων᾽ τά τε γὰρ ἀμφισβη- 
τούμενα ζητεῖται πῶς ἔχει, καὶ περὶ ὧν βουλεύονται. Περὶ 
δὲ τῶν κατὰ τὰς πολιτείας ἡϑῶν ἐν τοῖς συμβουλευτικοῖς 
εἴρηται πρότερον, ὥστε διωρισμένον ἂν εἴη πῶς τε καὶ διὰ. 
τίνων τοὺς λόγους ἠϑικοὺς ποιητέον. 

"Επεὶ δὲ περὶ ον μὲν γένος τῶν λόγων ἕτερον ἦν τὸ 
τέλος, περὶ ἁπάντων δ' αὐτῶν εἰλημμέναι δόξαι καὶ προ- 
τάσεις εἰσὶν ἐξ ὧν τὰς πίστεις φέρουσιν καὶ συμβουλεύοντες 
καὶ ἐπιδεικνύμενοι καὶ ἀμφισβητοῦντες, ἔτι δὲ ἐξ ὧν ἦδι- 
κοὺς τοὺς λόγους ἐνδέχεται ποιεῖν, καὶ περὶ τούτων διώρι- 
σται, λοιπὸν ἡμῖν διελθεῖν περὶ τῶν κοινῶν᾽ πᾶσι γὰρ 
ἀναγκαῖον τὸ περὶ τοῦ δυνατοῦ καὶ ἀδυνάτου προσχρῆσθαι 
ἐν τοῖς λόγοις, καὶ τοὺς μὲν ὧς ἔσται τοὺς δὲ ὧς γέγονε 
πειρᾶσθαι δεικνύναι. "ἔτι δὲ περὶ μεγέϑους κοινὸν ἁπάν- 
των ἐστὶ τῶν λόγων χρῶνται γὰρ πάντες τῷ μειοῦν καὶ 
αὔξειν καὶ συμβουλεύοντες καὶ ἑπαινοῦντες ἢ ψέγοντες καὶ 
κατηγοροῦντες ἢ ἀπολογούμενοι. Ἰούτων δὲ διοριοϑέντων 
περὶ τῶν ἐνϑυμημάτων κοινῇ πειραϑῶμεν εἰπεῖν, εἴ τι ἔχο- 
μεν, καὶ περὶ παραδειγμάτων, ὅπως τὰ λοιπὰ προσϑέντες 
ἀποδῶμεν τὴν ἐξ ἀρχῆς πρόϑεσιν. "Εστιν δὲ τῶν κοινῶν τὸ 


μὲν αὔξειν οἰκειότατον τοῖς ἐπιδεικτικοῖς, ὥσπερ εἴρηται, τὸ 


1. Βιδλ. Α κεφ. 8. 
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εἴδους φερόµεθα ὡς πρὸς κριτάς. ᾿Εν τούτοις χυριολεκτικὰ 
κριτὴς εἶναι ἐκεῖνος ποὺ πρόκειται νὰ ἀποφανθῇ περὶ τῶν 
ὑποθέσεων ποὺ συζητοῦνται εἰς τὰς πολιτικὰς διαμάχας ἢ 
εἰς τὰς δίκας. Διότι συζητοῦνται πράγματι ἢ ἐκεῖναι αἱ 
ὑποθέσεις περὶ τῶν ὁποίων ὑπάρχει ἀντιδικία ἢ τὰ πολι- 
τιχὰ ζητήματα. Καὶ περὶ μὲν τῶν χαρακτηριστικῶν ποὺ 
προσιδιάζουν εἰς κάθε εἶδος πολιτεύματος ὠμιλήσαμεν ἤδη 
εἰς τὸ μέρος ὅπου ἐξετάζαμεν τὸ εἶδος τῶν πολιτικῶν λό- 
γων ', ὥστε μποροῦμε νὰ ποῦμε ὅτι καθωρίσαμεν ἤδη μὲ 
ποῖα ἐπιχειρήματα θὰ προσαρμόσωμεν τὸν λόγον μας πρὸς 
ὅ,τι ἁρμόζει εἰς κάθε πολίτευμα. ᾿Αφοῦ δὲ κάθε εἶδος λό- 
γου ἀποθλέπει καὶ εἰς ἕνα διαφορετιχὸν σκοπόν, καὶ ἔχο- 
μεν ἤδη ἐχθέσει ποίας γνώμας καὶ ποίας προτάσεις πρέπει 
νὰ χρησιμοποιοῦν διὰ νὰ γίνωνται πειστιχοὶ καὶ οἱ πολι- 
τιχοὶ ρήτορες καὶ οἱ δικανικοὶ χαὶ οἱ πανηγυριχοὶ καὶ 
ἀφοῦ ἀκόμη ἐξεθέσαμεν τὰ ἐπιχειρήματα ποὺ πρέπει νὰ 
περιέχουν οἱ λόγοι διὰ νὰ προσαρμόζωνται πρὸς τὸν χαρα- 
κτῆρα τῶν ἀκροατῶν, μᾶς ὑπολείπεται τώρα νὰ ἐξετάσωμεν 
ἐκεῖνα τὰ σημεῖα ποὺ εἶναι κοινὰ εἰς ὅλα ἀνεξαιρέτως τὰ 
εἴδη τῶν λόγων. 

Πράγματι εἰς κάθε λόγον εἶναι ἀνάγκη νὰ χρησιμοποιη- 
θοῦν ἐπιχειρήματα σχετικὰ μὲ τὸ ἂν ἡ πρᾶξις ποὺ συζητεῖ- 
ται εἶναι δυνατὴ ἢ ἀδύνατος, τοῦτο δὲ διότι οἱ μὲν (πολι- 
τιχοὶ ρήτορες) πρέπει νὰ προσπαθήσουν νὰ ἀποδείξουν ὅτι 
κάτι πρόκειται νὰ πρχγματοποιηθῇ. οἱ δὲ (δικανιχοὶ ρή. 
τορες) ὅτι κάτι συνέθη. ᾿Επίσης εἰς ὅλα τὰ εἴδη τοῦ λό. 
Ύου χρησιμοποιοῦνται ἐπιχειρήματα σχετιχκὰ πρὸς τὸ μέγε- 
θος τῶν συζητουμένων πράξεων. Πράγματι καὶ ἐχεῖνοι ποὺ 
συζητοῦν καὶ ἐχεῖνοι ποὺ ἐπαινοῦν ἢ ψέγουν καθὼς καὶ 
ὅσοι κατηγοροῦν ἢ ἀπολογοῦνται χρησιμοποιοῦν ἐπιχειρή- 
ματια διὰ νὰ αὐξήσουν ἢ νὰ μειώσουν τὴν σημασίαν μιᾶς 
πράξεως. 

᾿Αφοῦ ἐχθέσωμεν αὐτὰ τὰ πράγματα, θὰ δοχιμάσωμεν νὰ 
πραγματευθῶμεν γενικῶς καὶ ὅ,τι εἶναι δυνατὸν ἐν σχέσει 
πρὸς τὰ ἐνθυμήματα χαὶ τὰ πχραδείγματα, εἰς τρόπον ὥστε 
ἀφοῦ προσθέσωμεν καὶ ὅ,τ: ἀχόμη ὑπολείπεται νὰ ὁλοκλη- 
ρώσωμεν τὸ σχέδιον ποὺ ἐξ ἀρχῆς τῆς παρούσης μελέτης 
ἐχαράξαμεν. Μεταξὺ δὲ τῶν χοινῶν τόπων ἡ μὲν μεγαλο" 
ποίησις ἰδιαιτέρως ἁρμόζει εἰς τὸ πανηγυρικὸν εἶδος, καθὼς 
ἤδη τὸ εἴπαμεν, ἡ δὲ ἐξέτασις τῶν τετελεσμένων γεγονότων 
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δὲ γεγονὸς τοῖς δικανικοῖς (περὶ τούτων γὰρ ἡ κρίσις) τὸ δὲ 


δυνατὸν καὶ ἐσόμενον τοῖς συμβουλευτικοῖς. 


19, Πρῶτον μὲν οὖν περὶ δυνατοῦ καὶ ἀδυνάτου λέγω- 
μεν. "Αν δὴ τὸ ἐναντίον ᾗ δυνατὸν ἢ εἶναι ἢ γενέσϑαι, καὶ 
τὸ ἐναντίον δόξειεν ἂν εἶναι δυνατόν, οἷον εἰ δυναιὸν ἄν- 
ϑρωπον ὑγιασθῆναι, καὶ νοσῆσαι" ἢ γὰρ αὐτὴ δύναμις τῶν 
ἐναντίων, ᾗ ἑναντία. Καὶ εἰ τὸ ὅμοιον δυνατόν, καὶ τὸ 
ὅμοιον. Καὶ εἶ τὸ χαλεπώτερον δυνατόν, καὶ τὸ ρᾷον. Καὶ 
εἶ τὸ σπουδαῖον καὶ καλὸν γενέσθαι δυνατόν, καὶ ὅλως δυ- 
νατὸν γενέσϑαι᾽ χαλεπώτερον γὰρ καλὴν οἰκίαν ἢ οἰκίαν εἷ- 
ναι. Καὶ οὗ ἢ ἀρχὴ δύναται γενέσϑαι, καὶ τὸ τέλος" οὐδὲν 
γὰρ γίγνεται οὐδ᾽ ἄρχεται γίγνεσϑαι τῶν ἀδυνάτων, οἷον τὸ 
σύμμετρον τὴν διάμετρον εἶναι οὔτ᾽ ἂν ἄρξαιτο γίγνεσθαι 
οὔτε γίγνεται. Καὶ οὗ τὸ τέλος, καὶ ἡ ἀρχὴ δυνατή’ ἅπαντα 
γὰρ ἐξ ἀρχῆς γίγνεται. Καὶ εἰ τὸ ὕστερον τῇ οὐσίᾳ ἢ τῇ γε- 
νέσει δυνατὸν γενέσϑαι, καὶ τὸ πρότερον, οἷον εἰ ἄνδρα γε- 
νέσθαι δυνατόν, καὶ παῖδα" (πρότερον γὰρ ἐκεῖνο γίγνεται), 
καὶ εἰ παῖδα, καὶ ἄνδρα' (καὶ ἀρχὴ γὰρ ἐκείνη). Καὶ ὧν ἢ 
ἔρως ἢ ἐπιθυμία φύσει ἐστίν' οὐδεὶς γὰρ ἀδυνάτων ἐρᾷ 
οὐδὲ ἐπιθυμεῖ ὡς ἐπὶ τὸ πολύ. Καὶ ὧν ἐπιστῆμαί εἶσι καὶ 
τέχναι, δυνατὰ ταῦτα καὶ ἔστι καὶ γίγνεται. Καὶ ὅσων ἢ ἀρχὴ 
τῆς γενέσεως ἓν τούτοις ἐσιὶν ἃ ἡμεῖς ἀναγκάσαιμεν ἂν ἢ 


πείσαιμεν' ταῦτα δ᾽ ἐστὶν ὧν κρείττους ἢ κύριοι ἢ φίλοι. 
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ἁρμόζει εἰς τὸ δικανικὸν εἶδος, διότι ἀντικείμενον τῆς δί- 
χης εἶναι ἐκεῖνο ποὺ ἤδη ἔχει συμθῆ᾽ τέλος εἰς τοὺς πολι- 
τικοὺς λόγους ἀνάγεται χυρίως ἢ ἐξέτασις περὶ τοῦ δυνατοῦ 
καὶ περὶ τοῦ μέλλοντος. 


19. ΠΕΡΙ ΤΟΥ ΔΥΝΑΤΟΥ ΚΑΙ ΤΟΥ ΑΔΥΝΑΤΟΥ 


Ἂς πραγματευθῶμεν πρῶτα πρῶτα περὶ τοῦ δυνατοῦ 
καὶ τοῦ ἀδυνάτου. Λοιπόν, ἐχεῖνα τὰ πράγματα θὰ θεωρη- 
θοῦν ὅτι εἶναι δυνατὸν νὰ γίνουν ὅσων καὶ τὰ ἀντίθετα εἶναι 
δυνατά. "Ἔτσι λ.χ., ἀφοῦ εἶναι δυνατὸν ὁ ἄνθρωπος νὰ 
εἶναι καλά, ἕπεται ὅτι μπορεῖ καὶ ν᾿ ἀρρωστήση. ᾿Αληθινὰ 
ἐφ᾽ ὅσον δύο πράγματα εἶναι ἀντίθετα, ὑπάρχει ἢ ἰδία δυ- 
νατότης νὰ πραγματοποιηθῇ εἴτε τὸ ἕνα εἴτε τὸ ἄλλο. ᾿Επί- 
σης ἂν κἄποιο πρᾶγμα εἶναι δυνατὸν χαὶ τὸ ὅμοιόν του 
εἶναι ἐξ ἴσου δυνατόν. Καὶ ἐὰν τὸ δυσχκολώτερον εἶναι δυνα- 
τόν, εἶναι ἐπίσης δυνατὸν καὶ τὸ εὐχολώτερον ᾿Ακέμη, ἂν 
κάποιο πρᾶγμα εἶναι δυνατὸν νὰ γίνῃ σπουδαῖον καὶ ὡραῖον, 
τότε φυσικὰ εἶναι καὶ δυνατὸν νὰ γίνῃ ἁπλῶς. Διότι δυσκο- 
λώτερον εἶναι νὰ γίνη ἕνα ὡραῖο σπίτι παρὰ νὰ γίνη ἁπλῶς 
ἕνα σπίτι. ᾿Εκεῖνο τὸ πρᾶγμα ποὺ μπορεῖ νὰ ἀρχίσῃ µπο- 
ρεῖ καὶ νὰ τελειώσῃ, διότι κανένα ἀδύνατον πρᾶγμα δὲν μπο- 
ρεῖ νὰ γίνῃ οὔτε ἁπλῶς νὰ ἀρχίσῃ νὰ γίνεται. Ἔτσι π.χ. 
δὲν εἶναι δυνατὸν οὔτε νὰ ἐπιτύχωμεν οὔτε κἂν νὰ ἀρχίσω- 
μεν νὰ εὑρίσκωμεν ἀκριθῆ ἀντιστοιχίαν μεταξὺ διαμέτρου 
καὶ περιφερείας. ᾿Αντιστρόγως ἐκεῖνο τὸ πρᾶγμα ποὺ μπο- 
ρεῖ νὰ τελειώση ἠμπορεῖ καὶ νὰ ἀρχίση. Διότι κάθε πρᾶ- 
γµα ποὺ ὑπάρχει ἔχει καὶ μίαν ἀρχήν. ᾿Επίσης ἂν εἶναι 
δυνατὸν νὰ γίνῃ ἐκεῖνο ποὺ ἐκ φύσεως ἢ λόγῳ τῆς σειρᾶς 
τῆς διαδοχῆς ἔρχεται κατόπιν ἀπὸ κάτι ἄλλο, εἶναι δυνα- 
τὸν νὰ γίνῃ καὶ τὸ προηγούμενόν του. "Ετσι ἐὰν εἶναι δυ- 
νατὸν νὰ ὑπάρξῃ ἄνδρας εἶναι δυνατὸν νὰ ὑπάρξῃ καὶ 
παιδί. Διότι τοῦτο ὑπάρχει πρὶν ἀπὸ ἐκεῖνον. Καὶ ἀντιστρό- 
φως. ἂν μπορῇ νὰ ὑπάρξῃ παιδὶ μπορεῖ νὰ ὑπάρξῃ καὶ ἄν- 
δρας. Διότι τὸ πρῶτον εἶναι ἢ ἀρχή. Δυνατὰ εἶναι ἐπίσης 
τὰ πράγματα ποὺ ἐκ φύσεως τὰ ἀγαπῶμεν ἢ τὰ ἐπιθυμοῦ- 
μεν. Διότι συνήθως κανεὶς ξὲν ἀγαπᾶ καὶ δὲν ἐπιθυμεῖ τὰ 
ἀδύνατα, Εἶναι ἀκόμη δυνατὴ ἢ ὕπαρξις καὶ ἡ δημιουργία 
ἐχείνων τῶν πραγμάτων περὶ τῶν ὁποίων ὑπάρχουν τέχναι 
καὶ ἐπιστῆμαι. ᾿Επίσης ὅσα πράγματα ἠμποροῦν νὰ ἀρχί- 
σουν νὰ τὰ ἐκτελοῦν πρόσωπα, ποὺ εἶναι δυνατὸν νὰ τὰ ἐξα- 
ναγκάσωμεν ἢ νὰ τὰ πείσωμεν πρὸς τοῦτο᾽ τέτοια πρόσωπα 
εἶναι οἱ κατώτεροί µας, οἱ δοῦλοι µας ἢ οἱ φίλοι µας. 
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Καὶ ὧν τὰ μέρη δυνατά, καὶ τὸ ὅλον, καὶ ὧν τὸ ὅλον ὃν- ᾿ 
νατόν, καὶ τὰ μέρη ὧς ἐπὶ τὸ πολύ" εἰ γὰρ πρόσχισµα καὶ 
κεφαλὶς καὶ χιτὼν δύναται γενέσθαι, καὶ ὑποδήματα δυνα- 


τὸν γενέσδαι, καὶ εἰ ὑποδήματα, καὶ πρόσχισμα καὶ κεφα- 


1392» λίς, καὶ εἰ τὸ γένος ὅλον τῶν δυνατῶν γενέσϑαι, καὶ τὸ εἷ- 


10 


δος, καὶ εἶ τὸ εἶδος, καὶ τὸ γένος, οἷον εἶ πλοῖον γενέοϑαι 
δυνατόν, καὶ τριήρη, καὶ εἰ τριήρη, καὶ πλοῖον. Καὶ εἰ ϑά- 
τερον τῶν πρὸς ἄλληλα πεφυκότων, καὶ ϑάτερον, οἷον εἰ δι- 
πλάσιον, καὶ ἥμισυ, καὶ εἰ ἥμισυ. διπλάσιον. Καὶ εἰ. ἄνευ 
τέχνης καὶ παρασκευῆς δυνατὸν γίγνεσϑαι μᾶλλον διὰ τέ- 
χνης καὶ ἐπιμελείας δυνατόν, ὅϑεν καὶ ᾿ Αγάδωνι εἴρηται 
καὶ μὴν τὰ μέν γε τῇ τέχνῃ πράσσει, τὰ δὲ 
ἡμῖν ἀνάγκῃ καὶ τύχῃ προσγίγνεται. 
Καὶ εἰ τοῖς χείροσι καὶ ἥττοσι καὶ ἀφρονεστέροις δυνατόν, 
καὶ τοῖς ἐνανιίοις μᾶλλον, ὥσπερ καὶ ᾿Ισοκράτης ἔφη δει- 
νὸν εἶναι εἰ ὁ μὲν Εὔϑυνος ἔμαθεν, αὐτὸς δὲ μὴ δυνήσεται 
εὑρεῖν. Περὶ δὲ ἀδυνάτου δῆλον ὅτι ἐκ τῶν ἐναντίων τοῖς 
εἰρημένοις ὑπάρχει. 
Εἰ δὲ γέγονεν, ἐκ τῶνδε σκεπτέον Πρῶτον μὲν γάρ, εἲ 
τὸ ἧττον γίγνεσθαι πεφυκὸς γέγονεν, γεγονὸς ἂν εἴη καὶ τὸ 
μᾶλλον. Καὶ εἶ τὸ ὕστερον εἰωϑὸς γίγνεσθαι γέγονεν, καὶ τὸ 


πρότερον γέγονεν, οἷον εἰ ἐπιλέλησται, καὶ ἔμαϑέ ποτε τοῦ- 


1. Τὸ ἀρχαῖον κείμενον ἀναφέρει µέρη τοῦ σανδαλίου ποὺ δὲν 
ἔχουν ἀπόλυτον ἀντιστοιχίαν μὲ τὰ σύγχρονα. ᾿Αλλὰ μὲ τῆν παρά- 
φρασἰν µου δὲν ἀλλοιοῦται τὸ νόημα. 

2. Ὁ ᾿Αγάθων ἧτο τραγικὸς ποιητής, Φίλος καὶ μαθητὴς τοῦ 
Πλάτωνος (᾿Απόσπ. 8 Ν2). 
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Τὰ πράγματα τῶν ὁποίων εἶναι δυνατὸν νὰ χατασχευά- 
σωμεν τὰ µέρη εἶναι συνήθως δυνατὸν νὰ τὰ χατασκευάσω- 
μεν καὶ ὁλόκληρα. ᾿Αντιστρόφως. ἐὰν ὡρισμένα πράγματα 
εἶναι δυνατὸν νὰ ὑπάρξουν ὁλόχληρα, τότε εἶναι δυνατὴ καὶ 
ἡ ὕπχρξις τῶν μερῶν των. Καὶ πράγματι ἂν εἶναι δυνατὸν νὰ 
ὑπάρξουν φίδια καὶ σόλες χαὶ ταχούνια᾽, τότε εἶναι δυνα- 
τὸν νὰ ὑπάρξῃ καὶ ὑπόδημα. Καὶ πάλιν ἂν εἶναι δυνατὸν νὰ 
ὑπάρξη ὑπόδημα, τότε εἶναι δυνατὸν νὰ ὑπάρξουν καὶ σόλες 
καὶ τακούνια. Καὶ ἐὰν εἶνχι δυνατὴ ἡ ὕπαρξις μιᾶς ὁλοκλή- 
ρου κατηγορίας πραγμάτων, τότε εἶναι δυνατὴ καὶ ἡ ὕπαρξις 
ἑνὸς εἴδους ἀπ αὐτά καὶ ἀντιστρόφως. ἐὰν εἶναι δυνατὴ ἡ 
ὕπαρξις τοῦ εἴδους, ἠμπορεῖ νὰ ὑπάρξη καὶ ὁλόχληρον τὸ γένος. 
"Ετσι ἐὰν εἶναι δυνατὸν νὰ ὑπάρξῃ πλοῖον μπορεῖ νὰ ὑπάρ- 
ξῃ τριήρης καὶ πάλιν ἂν εἶναι δυνατὸν νὰ ὑπάρξη τριήρης - 
μπορεῖ νὰ ὑπάρξῃ καὶ πλοῖον. "Αν εἶναι δυνατὴ ἡ ὕπαρξις 
τοῦ ἑνὸς ἀπὸ δύο πράγματα ποὺ ἐκ φύσεως ἔχουν κάποιαν 
ἀναλογίαν μεταξύ των, τότε εἶναι δυνατὴ ἢ ὕπαρξις καὶ τοῦ 
ἄλλου: λ.χ. ἂν εἶναι δυνατὸν τὸ διπλάσιον, εἶναι δυνατὸν καὶ 
τὸ ἥμισυ, χαὶ ἀντιστοόφως. ἂν εἶναι δυνατὸν τὸ ἥμισυ, εἶναι 
δυνατὸν καὶ τὸ διπλάσιον. "Αν κάποιο πρᾶγμα μπορῇ νὰ 
γίνῃ χωρὶς προετοιμασίαν καὶ χωρὶς τὴν βοήθειαν κάποιας 
τέχνης, τότε χατὰ πολὺ περισσότερον λόγον εἶναι τοῦτο δυ- 
νατὸν μὲ τὴν τέχνην καὶ μὲ τὴν προσπάθειαν. Καὶ γι’ αὐτὸ 
ἐγράφησαν οἱ ἑξῆς στίχοι τοῦ ᾿Αγάθωνος᾽ 

Καὶ βάδαια ἄλλα γίνονται μὲ τὴν τέχνη 
| Κι᾽ ἄλλα τὰ φέρνει ἡ ἀνάγχη καὶ ἡ τύχη 2. 

"Εκεῖνο ποὺ εἶναι δυνατὸν εἰς τοὺς χειροτέρους, εἰς τοὺς 
κατωτέρους ἢ εἰς τοὺς ἀνοητοτέρους, εἶναι κατὰ μεγαλύτερον 
βαθμὸν δυνατὸν εἰς ὅσους ἔχουν τὰς ἀντιθέτους ἰδιότητας, 
ὅπως ἀκριθῶς καὶ ὁ ᾿Ισοκράτης εἶχεν εἰπεῖ ὅτι θὰ ἧτο φο- 
θερὸν ἂν ἐκεῖνο ποὺ ὁ Εὔθυνος ἔμαθε δὲν θὰ ἧτο δυνατὸν αὖ- 
τὸς ὁ ἴδιος νὰ τὸ ἐννοήσῃ. Ὡς πρὸς τὰ ἀδύνατα εἶναι φα- 
νερὸν ὅτι περὶ αὐτῶν ἰσχύουν τὰ ἀντίθετα ἀπὸ τὰ ἐπιχειρή- 
ματα ποὺ ἐξεθέσαμεν. 

Τὸ ζήτημα ἂν κάποιο γεγονὸς ἔλαθε ἢ δὲν ἔλαθε χώραν 
πρέπει νὰ ἐξετάζεται ἐπὶ τῇ βάσει τῶν ἀκολούθων σκέψεων. 
Πρῶτα πρῶτα ἐὰν ἔγινε ἐκεῖνο ποὺ ἐκ φύσεως σπανιώτερον 
συμβαίνει θὰ ἔγινε καὶ ἐκεῖνο ποὺ συνηθέστερα παρουσιάζε- 
ται’ καὶ πάλιν ἐὰν συνέβη ἐκεῖνο ποὺ ἐχ φύσεως γίνεται χα- 
τόπιν. θὰ συνέθη καὶ τὸ προηγούμενόν του. Λ.χ. ἐὰν κά- 
ποιος ἐξέχασε κάτι, τοῦτο σημαίνει ὅτι κάποτε εἶχε μάθει 
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το. Καὶ εἰ ἐδύνατο καὶ ἐβούλετο, πέπραχε' πάντες γάρ, ὅταν 
δυνάμενοι βουληθῶσι, πράττουσιν' ἐμποδὼν γὰρ οὐδέν." ἔτι 
εἶ ἐβούλετο καὶ μηδὲν τῶν ἔξω ἐκώλυεν, καὶ εἰ δυνατὸν καὶ 
ὠργίζετο, καὶ εἰ ἐδύνατο καὶ ἐπεθύμει" ὧς γὰρ ἐπὶ τὸ πο- 
λύ, ὧν ὀρέγονται, ἂν δύνωνται, ποιοῦσιν, οἳ μὲν φαῦλοι δε" 
ἀκρασίαν, οἱ δ᾽ ἐπιεικεῖς ὅτι τῶν ἐπιεικῶν ἐπιδυμοῦσι». 
Καὶ εἰ ἔμελλε γίγνεσθαι καὶ ποιεῖν᾽ εἰκὸς γὰρ τὸν μέλλον- 
τα καὶ ποιῆσαι. Καὶ εἰ γέγονεν ὅσα ἢ πεφύκει πρὸ ἐκείνου 
ἢ ἕνεκα ἐκείνου, οἷον εἰ ἤστραψε, καὶ ἐβρόντησεν, καὶ εἲ 
ἐπείρασε, καὶ ἔπραξεν. Καὶ εἰ ὅσα ὕστερον πεφύκει γίγνε- 
σϑαι ἢ οὗ ἕνεκα γίγνεται γέγονε, καὶ τὸ πρότερον καὶ τὸ 
τούτου ἕνεκα γέγονεν, οἷον εἰ ἑβρόντησε, καὶ ἤστραψεν, καὶ 
εἰ ἔπραξεν, ἐπείρασεν. "ἔσει δὲ τούτων Δάμων τὰ μὲν ἐξ. 
ἀνάγκης τὰ δ᾽ ὡς ἐπὶ τὸ πολὺ οὕτως ἔχοντα. Περὶ δὲ τοῦ μὴ 
γεγονέναι φανερὸν ἐκ τῶν ἐναντίων τοῖς εἰρημένοις. 

Καὶ περὶ τοῦ ἐσομένου ἐκ τῶν αὐτῶν δῆλον τό τε γὰρ 
ἐν δυνάμει καὶ ἔν βουλήσει ὂν ἔσται, καὶ τὰ ἐν ἐπιϑυμίᾳ 
καὶ ὀργῇ καὶ λογισμῷ μετὰ δυνάμεως ὄντα, ταῦτα καὶ ἐν 


ὁρμῇ τοῦ ποιεῖν ἢ μελλήσει ἔσται' ὥς γὰρ ἐπὶ τὸ πολὺ γί- 
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αὐτὸ ποὺ κατόπιν ἐλησμόνησε. ᾿Εὰν κάποιος ἠμποροῦσε καὶ 
ἤθελε νὰ κάμη κάτι τι ἀσφαλῶς θὰ τὸ ἔκαμνε᾽ διότι κά- 
µνουν ὅσα θέλουν καὶ ἠμποροῦν συγχρόνως. Τίποτε δὲν τοὺς 
ἐμποδίζει᾽ τὸ ἴδιο συµθαίνει καὶ ὅταν θέλη κάποιος κάτι 
χωρὶς καμμία ἐξωτερικὴ δύναμις νὰ τὸν ἐμποδίζῃ. "Επίσης 
δὲ ὅταν εἶναι εἰς θέσιν νὰ κάμη κάτι καὶ θυμώση. καθὼς 
καὶ ἂν μπορῇ νὰ πραγματοποιήσῃ κάτι ποὺ ζωηρὰ τὸ ἐπι- 
θυμεῖ. Διότι συνήθως ὅλοι, ὅταν μποροῦν, ἐκπληρώνουν τὰς 
ὀρέξεις των, οἱ μὲν κακοὶ ἄνθρωποι ἀπὸ ἔλλειψιν ἐγχρα- 
τείας, οἱ δὲ καλοὶ διότι καὶ αἱ ἐπιθυμίαι των εἶναι καλαί. 
᾿Εὰν κάποιος ἤρχισε τὴν ἐκτέλεσιν ἑνὸς ἔργου, ἠμποροῦμεν 
νὰ συμπεράνωμεν ὅτι τὸ ἐπραγμαιοποίησε᾽ διότι εἶναι φυσι- 
κὸν ἐκεῖνος ποὺ ἐπρόκειτο νὰ κάμη κάτι νὰ τὸ ἔχῃ ἤδη 
κάμει. ᾿Επίσης ἠμποροῦμεν νὰ συμπεράνωμε ὅτι ἔγινε κάτι 
ἂν γνωρίζωμεν ὅτι συνέθη καὶ κάτι ἄλλο ποὺ ἐκ φύσεως 
προηγεῖται ἢ ἀποτελεῖ αἰτίαν τοῦ ἄλλου᾽ λ.χ. ἂν γνωρίζω- 
μεν ὅτι ἄστραφε, θὰ συμπεράνωμεν ὅτι χαὶ ἐβρόντησε: καὶ 
ἂν γνωρίζωμεν ὅτι κάποιος ἐδοχίμασε νὰ κάμῃ κάτι, θὰ 
συμπεράνωμεν ὅτι τὸ ἐπραγματοποίησε. Καὶ ἀντιστρόφως ἂν 
γνωρίζωμεν ὅτι συνέβησαν ἐκεῖνα ποὺ ἐκ φύσεως συμ- 
δαίνουν κατόπιν ἢ ἐξ αἰτίας ὡρισμένων ἄλλων πραγμάτων, 
ἡμποροῦμεν νὰ συμπεράνωμεν, ὅτι συνέβησαν καὶ ἐκεῖνα ποὺ 
προηγοῦνται αὐτῶν καὶ ἀποτελοῦν τὴν αἰτίαν των. Λ. χ. ἂν 
γνωρίζωμεν ὅτι ἐθρόντησε, σηµαίνει ὅτι προηγουμένως 
ἄστραφεν καὶ ἂν γνωρίζωμεν ὅτι κάποιος ἐξετέλεσε κάτι, 
σημαίνει ὅτι πρῶτον προσεπάθησε νὰ τὸ ἐκτελέσῃ. Φυσικὰ 
ἄλλα ἀπὸ τὰ ἀνωτέρω ἀληθεύουν ὑποχρεωτικῶς καὶ ἄλλα 
μόνον συνήθως. | 

Διὰ νὰ ἀποδείξωμεν πάλιν ὅτι κάτι δὲν συνέθη, εἶναι 
φανερὸν ὅτι πρέπει νὰ μεταχειρισθῶμεν ἀντίθετα ἐπιχει- 
ρήματα. 

᾿Επὶ τῇ βάσει τῶν ἀνωτέρω συλλογισμῶν εἶναι ἐπίσης 
εὔκολον νὰ ἐννοήσωμεν, ποῖα ἐπιχειρήματα πρέπει νὰ χρη- 
σιμοποιοῦμεν διὰ νὰ ὑποστηρίξωμεν τί θὰ συμθῇ εἰς τὸ μέλ- 
λον. Πράγματι, ἐκεῖνο ποὺ καὶ τὸ θέλει κανεὶς καὶ συγχρό- 
νως μπορεῖ νὰ τὸ κάνη, θὰ γίνῃ. θὰ γίνουν ἐπίσης ὅσα 
ὑπαγορεύονται ἀπὸ μίαν ζωηρὰν ἐπιθυμίαν ἢ ἀπὸ ὀργὴν ἢ 
ὑπολογισμὸν ἐφ᾽ ὅσον ἐκεῖνος ποὺ κατέχεται ἀπ᾽ αὐτὰ τὰ 
αἰσθήματα ἔχει καὶ τὴν δύναμιν νὰ τὰ πραγματοποιήσῃ. Διὰ 
τὸν ἴδιον λόγον ἐκεῖνος ποὺ αἰσθάνεται τὴν ζωηρὰν ὁρμὴν 
ἢ τὴν διάθεσιν νὰ πραγματοποιήσῃ ἀμέσως κάτι τι, ἆσφα- 
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γνεται μᾶλλον τὰ μέλλοντα ἢ τὰ μὴ μέλλοντα. Καὶ εἶ προγέ- 
γονε ὅσα πρότερον πεφύκει γίγνεσθαι, οἷον εἰ συννεφεῖ, εἷ- 
κὸς ὗσαι. Καὶ εἰ τὸ ἕνεκα τούτου γέγονε, καὶ τοῦτο εἷκὸς 
γενέσθαι, οἷον εἰ θεμέλιος, καὶ οἰκία. 

Περὶ δὲ μεγέϑους καὶ μικρότητος τῶν ποαγμάτων 
καὶ μείζονός τε καὶ ἐλάττονος καὶ ὅλως μεγάλων καὶ µι- 
κρῶν ἐκ τῶν προειρηµένων δεῖν ἔστιν φανερόν. Εἴρηται 
γὰρ ἐν τοῖς συμβουλευτικοῖς περί τε μεγέϑους ἀγαϑῶν καὶ 
περὶ τοῦ μείζονος ἁπλῶς καὶ ἐλάττονος, ὥστε ἐπεὶ καϑ᾽ ἕκα- 
στον τῶν λόγων τὸ προκείμενον τέλος ἀγαϑόν ἐστιν, οἷον τὸ 
συμφέρον καὶ τὸ καλὸν καὶ τὸ δίκαιον, φανερὸν ὅτι δι ἐκεί- 
νῶν ληπτέον τὰς αὐξήσεις πᾶσιν. Τὸ δὲ παρὰ ταῦτα ἔτι ζη- 
τεῖν περὶ μεγέϑους ἁπλῶς η] ὑπεροχῆς κενολογεῖν ἐστιν 
κυριώτερα γάρ ἐστιν πρὸς τὴν χρείαν τῶν καθόλου τὰ καθ’ 
ἕκαστα τῶν πραγμάτων. 

Περὶ μὲν οὖν δυνατοῦ καὶ ἀδυνάτου, καὶ πότερον γέ- 
γονεν ἢ οὗ γέγονεν καὶ ἔσται ἢ οὐκ ἔσται, ἔτι δὲ περὶ με- 


γέϑους καὶ μικρότητος τῶν πραγμάτων εἰρήσϑω ταῦτα. 


20. Λοιπὸν δὲ περὶ τῶν κοινῶν πίστεων ἅπασιν εἰπεῖν, 
ἐπεί περ εἴρηται περὶ τῶν ἰδίων. Εἰοὶ δ᾽ αἲ κοιναὶ πίστεις 
δύο τῷ γένει, παράδειγµα καὶ ἐνδύιγμια' ἡ γὰρ γνώμη μέ- 


ρος ἐνϑυμήιατος ἐστίν. Πρῶτον μὲν οὖν περὶ παραδείγµα- 
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λῶς θὰ τὸ ἐπιτύχῃ, ἐνῶ δὲν μπορεῖ νὰ λεχθῇ τὸ ἴδιο πρᾶγμα 
δι᾽ ὅσα δὲν ἐπιθυμεῖ νὰ πραγματοποιήσῃ ἀμέσως ἀλλὰ τὰ 
ἀναθάλλει. Καὶ πράγματι συχνότερα πραγματοποιοῦνται 
ὅσα πρὀχειται ἀμέσως νὰ ἐκτελεσθοῦν παρὰ ἐχεῖνα ποὺ θὰ 
ἐξετελοῦντο ἀργότερα. ᾿Επίσης ἂν ἔχῃ προηγηθῆ ὅ.τι ἐκ φύ- 
σεως προηγεῖται᾽ λ. χ. ἂν ἔχῃ συννεφιάση εἶναι φυσικὸν νὰ 
ποῦμε ὅτι θὰ βρέξῃ. ᾿Επίσης ἂν ἔχῃ γίνη κάτι ποὺ ὀφείλε- 
ται εἰς τὸ πρᾶγμα τοῦ ὁποίου ἐξετάζομεν τὴν δυνατότητα, 
εἶναι φυσικὸν νὰ συμπεράνωμεν ὅτι καὶ τοῦτο πρόχειται νὰ 
πραγμαχτοποιηθή" λ.χ., ἂν ἔχουν γίνει τὰ θεμέλια, θὰ γίνη 
καὶ τὸ σπίτι. 

Σχετικὰ πάλιν πρὸς τὸ μέγεθος ἢ τὴν μιχρότητα τῶν 
διαφόρων πραγμάτων, πρὸς τὸ περισσότερον ἢ τὸ ὁλιγώτε- 
ρον καὶ γενικὰ πρὸς τὰς χρίσεις µας μικρῶν ἢ μεγάλων, 
εἶναι φανερὸν τί ἠμπορεῖ νὰ λεχθῇ ἐπὶ τῇ βάσει ἐκείνων 
ποὺ ἐξεθέσαμεν προηγουμένως. Πράγματι εἰς τὸ κεφάλαιον 
περὶ τοῦ πολιτιχοῦ εἴδους τῶν λόγων, ἐπραγματεύθημεν καὶ 
περὶ τοῦ μεγέθους τῶν ἀγαθῶν καὶ γενικὰ περὶ τοῦ μεγαλυ- 
τέρου καὶ μικροτέρου καὶ ἑπομένως ἀφοῦ σὲ κάθε εἶδος λό- 
γου ἀποθλέπομεν πρὸς ἕνα καλὸν σκοπόν, λ.χ. εἰς τὸ συμ- 
φέρον ἢ εἰς τὸ ὡραῖον ἢ εἰς τὸ δίκαιον, εἶναι φανερὸν ὅτι 
ἐκεῖνα τὰ ἐπιχειρήματα πρέπει νὰ χρησιμοποιοῦν οἵ ρήτο- 
ρες, ὅταν γενικά, εἰς οἰανδήποτε περίστασιν, θέλουν νὰ µεγα- 
λοποιήσουν τὴν σημασίαν κάποιου πράγματος. Ἡ δὲ ἄνα- 
ζήτησις καὶ ἄλλων ἀχόμη ἐπιχειρημάτων περὶ ἀπολύτου με- 
-γέθους καὶ περὶ ὑπεροχῆς ἀποτελεῖ ἁπλῆν κενολογίαν, διότι 
ὅταν πραγματευώμεθα ἕνα θέμα αἱ λεπτομέρειαι ἔχουν µεγα- 
λυτέραν βαρύτητα παρὰ αἱ γενικότητες. 

᾿Εξεθέσαμεν ὅ,τι ἔπρεπε περὶ δυνατοῦ καὶ ἀδυνάτου, 
περὶ τοῦ ἂν συνέθη ἢ δὲν συνέβη χαὶ ἂν πρόκειται ἢ δὲν 
πρὀχειται νὰ γίνῃ κάτι καθὼς καὶ περὶ τοῦ μεγέθους καὶ 
τῆς μικρότητος τῶν πραγμάτων. 


90. ΠΕΡΙ ΠΑΡΑΔΕΙΓΜΑΤΟΣ 


Μένει τώρα νὰ πραγματευθῶμεν περὶ τῶν ἀποδείξεων 
ποὺ εἶναι κοιναὶ εἰς ὅλα τὰ εἴδη τῶν λόγων ἀφοῦ ἐξητάσα- 
μεν πλέον ὅσας ἰδιαιτέρως ἁρμόζουν εἰς κάθε εἶδος λόγου. 
Αἱ δὲ χοιναὶ ἀποδείξεις εἶναι δύο εἰδῶν, τὸ παράδειγµα χαὶ 
τὸ ἐνθύμιον. Λιότι τὸ γνωμιχκὸν ἀποτελεῖ ἕνα μέρος ἐνθυμή- 
ματος. Καὶ πρῶτα πρῶτα ἃ: ἐξετάσωμεν τὸ παράδειγμα. 
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τος λέγωμεν' ὅμοιον γὰρ ἐπαγωγῇ τὸ παράδειγµα, ἡ δ᾽ ἑ- 
παγωγὴ ἀρχή. 

Παραδειγμάτων δὲ εἴδη δύο' ἓν μὲν γάρ ἔστιν παρα- 
δείγματος εἶδος τὸ λέγειν πράγματα προγεγενημένα, ἓν δὲ 
τὸ αὐτὸν ποιεῖν, Τούτου δὲ ἓν μὲν παραβολὴ ἓν δὲ λόγοι, 
οἷον οἱ Αἰσώπειοι καὶ Λιβυκοί. "ἔστιν δὲ τὸ μὲν πράγµα- 
τα λέγειν τοιόνδε τι. ὥσπερ εἴ τις λέγοι ὅτι δεῖ πρὸς βασιλέα 
παραοκευάξεσθαι καὶ μὴ ἐᾶν Αἴγυπτον χειρώσασϑαι᾽ καὶ 
γὰρ πρότερον Δαρεῖος οὐ πρότερον διέβη πρὶν Αἴγυπτον 
ἔλαβεν, λαβὼν δὲ διέβη, καὶ πάλιν Ξέρξης οὐ πρότερον ἔπε- 
χείρησεν πρὶν ἔλαβεν, λαβὼν δὲ διέβη, ὥστε καὶ οὗτος ἐὰν 
λάβῃ, διαβήσεται, διὸ οὐκ ἐπιτρεπτέον. Ι]αραβολὴ δὲ τὰ 
δωκρατικὰ οἷον εἴ τις λέγοι ὅτι οὗ δεῖ κληρωτοὺς ἄρχειν. 
"Ομοιον γὰρ ὥσπερ ἂν εἴ τις τοὺς ἀθλητὰς κληροίη μὴ οἳ 
δύνανται ἀγωνίζεσδαι ἀλλ᾽ οἳ ἂν λάχωσιν, ἢ τῶν πλωτήρων 
ὅν τινα δεῖ κυβερνᾶν κληρώσειεν, ὡς οὗ δέον τὸν ἐπιστάμε- 
νον ἀλλὰ τὸν λαχόντα. Λόγος δέ, οἷος ὁ Στησιχόρου περὶ 
Φαλάριδος καὶ Αἰσώπου ὑπὲρ τοῦ δημαγωγοῦ. Στησίχορος 
μὲν γὰρ ἑλομένων στρατηγὸν αὐτοκράτορα τῶν "]Ιμεραίων 
Φάλαριν καὶ μελλόντων φυλακὴν διδόναι τοῦ σώματος, 
τἆλλα διελεχϑεὶς εἶπεν αὐτοῖς λόγον ὡς ἵππος κατεῖχε λει- 
μῶνα μόνος, ἐλϑόντος δ᾽ ἐλάφου καὶ διαφϑείροντος τὴν νο”. 
μὴν βουλόμενος τιμωρήσαοϑαι τὸν ἔλαφον ἠρώτα τινὰ ἄν- 
Όρωπον εἰ δύναιτ᾽ ἂν μετ᾽ αὐτοῦ τιιωρήσαοθαι τὸν ἔλα- 
φον, ὁ δ᾽ ἔφησεν, ἐὰν λάβῃ χαλινὸν καὶ αὐτὸς ἀναβῇ ἐπ’ 
αὐτὸν ἔχων ἀκόντια' συνομολογήσαντος δὲ καὶ ἀναβάντος 


1. Οἱ ἀρχαῖοι ὅταν ἔλεγαν ἁπλῶς βασιλέα ἐννοοῦσαν πάντοτε 
τὸν βασιλέα τῶν Περοῶν. 

9. Παράδαχλα καὶ ᾿Ορατίου ἐπιστολὰς Ι. 10, 94. Ὁ Στησίχορος ἦτο 
λυρικὸς ποιητής, ἐγεννήθη κατὰ τὸ 640 π.Χ. εἰς τὴν Ἱμέραν τῆς Σι- 
κελίας καὶ ἀπάθχνε τὸ 560 "Ἠσχησε μεγάλην ἐπίδραοιν εἰς τὴν δια- 
μόρφωσιν τῶν λυρικῶν ἁσμάτων τοῦ χοροῦ, δ.ότι αὐτὸς ἐπενόησε 
τὴν ἐπῳδόν. Κατὰ κάποιαν παράδοσιν ἐτυφλώθη διότι εἰς ἕνα ποίη- 
μά του ὠμίλησεν ἀσεβῶς διὰ τὴν 'Ελένην καὶ ἀνέκτησε τὴν ὅρασιν 
ὅταν μὲ κάποιαν παλινῳδίαν ἀνεκάλεσε τὰς ἀσαδεὶς ὀχφρά- 
σδις του. 
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Τοῦτο ὅμως ἄγει πρὸς τὴν ἐπαγωγὴν καὶ προέρχεται ἀπ᾽ 
αὐτήν. -. 
Ὑπάρχουν δύο εἴδη παραδειγµάτων’ καὶ τὸ μὲν πρῶτον 
εἶδος παραδείγματος εἶναι τὸ νὰ διηγούμεθα πράγματα ποὺ 
συνέθησαν παλαιότερον, τὸ δὲ ἄλλο εἶναι νὰ δημιουργοῦμεν 
ἡμεῖς οἱ ἴδιοι παραδείγματα. Τὸ δὲ τελευταῖον αὐτὸ εἶδος 
ὑποδιαιρεῖται εἰς τὴν παραθολὴν καὶ εἰς τὸν μῦθον. ὅπως εἷ- 
ναι οἱ αἰσώπειοι Ά οἱ λιθυχοὶ μῦθοι. Παράδειγμα τοῦ πρώ- 
του εἴδους ὑπάρχει ὅταν ὁ ρήτωρ λέγῃ ὅτι πρέπει νὰ γίνουν 
προετοιμασίαι πολεμικαὶ ἐναντίον τοῦ βασιλέως ' καὶ νὰ μὴ 
τὸν ἀφήσουν νὰ ὑποδουλώσῃ τὴν Αἴγυπτον. Διότι ἔτσι ὑπαι- 
νίσσεται, ὅτι πράγματι εἰς παλαιοτέραν ἐποχὴν ὁ Δαρεῖος 
δὲν ἐξεστράτευσεν ἐναντίον τῆς ᾿Ειλλάδος πρὶν καταλάθη τὴν 
Αἴγυπτον χαὶ μόνον ὅταν τὴν χατέλαθεν ἐπεχείρησε τὴν ἐκ- 
στρατείαν καὶ πάλιν ὁ Ξέρξης δὲν ἐδοχίμασε τὸ ἴδιο πρᾶγμα 
πρὶν τὴν καταλάβῃ καὶ μόνον ὅταν τὴν κατέλαθε ἐξεστρά- 
τευσε κατὰ τῆς Ἑλλάδος καὶ ἑπομένως ἐὰν καὶ ὁ σημερινὸς 
βασιλεὺς χυριεύση τὴν Αἴγυπτον, θὰ ἐχστρατεύση καὶ κατὰ 
τῆς Ἑλλάδος καὶ γι αὐτὸ πρέπει νὰ ἐμποδισθῇ. Παραθολὴ 
πάλιν εἶναι ἐκεῖνο ποὺ συναντοῦμεν εἰς τοὺς λόγους τοῦ Σω: 
κράτους. "Ετσι παραδολὴ εἶναι ἐάν, θέλων κάποιος νὰ εἰπῇ 
ὅτι οἱ ἄρχοντες δὲν πρέπει νὰ ἐκλέγωνται διὰ κληρώσεως. 
ἐπικαλεσθῇ τὸ ἐπιχείρημα, ὅτι αὐτὸ θὰ ὡμοίαζε μὲ τὸ νὰ 
ἐκλέγωμεν διὰ κλήρου καὶ τοὺς ἀθλητὰς καὶ ἔτσι νὰ μὴ λαμ- 
θάνουν μέρος εἰς τοὺς ἀγῶνας ἐχεῖνοι ποὺ μποροῦν ἀλλὰ 
ἐχεῖνοι ποὺ θὰ κληρωθοῦν. Καὶ πάλιν ὡσὰάν νὰ γίνεται χλή- 
ρωσις μεταξὺ τῶν ἀνθρώπων ποὺ ταξιδεύουν διὰ νὰ ἀναδει- 
χθῇ ὁ κυδερνήτης τοῦ πλοίου, ἐπειδὴ τάχα δὲν πρέπει νὰ 
κυθερνᾶ ἐκεῖνος ποὺ ξέρει, ἀλλὰ ἐχεῖνος ποὺ διὰ κλήρου ἔχει 
ὁρισθή. Μύθος τέλος εἶναι χάτι ἀνάλογον μὲ αὐτὸ ποὺ εἶπεν 
ὁ Στησίχορος περὶ τοῦ Φαλάριδος", ἢ ὁ Αἴσωπος περὶ τοῦ 
δημαγωγοῦ. Ὃ Στησίχορος ὅταν εἶδεν ὅτι οἱ κάτοικοι τῆς 
μέρας ἐξέλεξαν στρατηγόν των τὸν Φάλαριν καὶ τοῦ ἀπέ- 
νειμαν δικτατορικὰ δικαιώματα, ἐπρόχειτο δὲ νὰ τοῦ παρά- 
σχουν καὶ σωματοφυλακήν, ἀφοῦ ἔθιξε καὶ διάφορα ἄλλα ση- 
μεῖα, εἶπε τέλος πρὸς αὐτοὺς τὸν ἑξῆς μῦθον : «Κάποιο ἅλο- 
γο εἶχε μονάχο του ὁλόκληρο λιβάδι εἰς τὴν διάθεσίν του. 
Κάποτε ὅμως ἦλθε ἐκεῖ καὶ ἕνα ἑλάφι καὶ τοῦ κατέστρεφε 
τὴν βοσχήν. Τὸ ἄλογο ἀπεφάσισε νὰ ἐκδικηθῇ τὸ ἐλάφι καὶ 
ἐζήτησε τὴν βοήθειαν ἑνὸς ἀνθρώπου. Αὐτὸς δὲ τοῦ ἀπήντη- 
σεν ὅτι ἂν βάλῃ χαλινάρι στὸ ἄλογο καὶ τὸ καθαλλιχκέψη, 
καὶ πάρῃ μαζί του καὶ ἀκόντια, εἶναι δυνατὸν νὰ τοῦ παρά- 
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ἀνιὶ τοῦ τιμωρήσασθαι αὐτὸς 1ου ἱενύξ τῷ ἀνϑρώπῳ. 
«Οὕτω δὲ καὶ ὑμεῖς», ἔφη, «ὁρᾶτε μὴ βουλόμενοι τοὺς 
πολεμίους τιμωρήσασϑαι τὸ αὐτὸ πάϑητε τῷ ἵππῳ' τὸν 
μὲν γὰρ χαλινὸν ἔχειε ἤδη, ἑλόμενοι στρατηγὸν αὐτοκρά- 
τορα ἐὰν δὲ φυλακὴν δῶιε καὶ ἀναβῆναι ἐάσητε, δου- 
λεύσετε ἤδη Φαλάριδι». Αἴοωπος δὲ ἐν Σάμῳ δήµήγο- 
ρῶν κρινομένου δημαγωγοῦ περὶ ϑανάτου ἔφη ἀλώπεκα δια- 
βαίνουσαν ποταμὸν ἀπωσϑῆναι εἰς φάραγγα, οὗ δυναμένην 
δὲ ἐκβῆναι πολὺν χρόνον κακοπαϑεῖν καὶ κυνοραϊοτὰς πολ- 
λοὺς ἔχεσθαι αὐτῆς, ἐχῖνον δὲ πλανώμενον, ὣς εἶδεν αὐτήν, 
κατοικτείραντα ἐρωτᾶν εἰ ἀφέλοι αὐτῆς τοὺς κυνοραϊστάς, 
τὴν δὲ οὐκ ἐᾶν" ἐρομένου δὲ διὰ τί, ὅτι οὗτοι μὲν φάναι ἤδη 
µου πλήρεις εἰσὶ καὶ ὀλίγον ἕλκουσιν αἷμα, ἐὰν δὲ τούτους 
ἀφέλητε, ἕτεροι ἐλϑόντες πεινῶντες ἐκπιοῦνταί µου τὸ λοι- 
πὸν αἷμα. «᾿ Ατὰρ καὶ ὑμᾶς, ἄνδρες Σάμιοι, οὗτος μὲν οὐ- 
δὲν ἔτι βλάψει (πλούσιος γάρ ἐστιν), ἐὰν δὲ τοῦτον ἀποκτεί- 
νήτε, ἕτεροι ἥξουσι πένητες, οἳ ὑμῖν ἀναλώσονσι τὰ λοιπὰ 
κλέπτοντες». Εἰσὶ δ᾽ οἱ λόγοι δημηγορικοί, καὶ ἔχουσιν ἆγα- 
ϑὸν τοῦτο, ὅτι πράγματα μὲν εὗρεῖν ὅμοια γεγενημένα χα- 
λεπόν, λόγους δὲ δᾷον" ποιῆσαι γὰρ δεῖ ὥσπερ καὶ παρα- 
βολάς, ἄν τις δύνηται τὸ ὅμοιον ὁρᾶν, ὅπερ ῥᾷόν ἐστιν ἐκ 
φιλοσοφίας. ᾿Ρᾷον μὲν οὖν πορίσαοϑαι τὰ διὰ τῶν λόγων, 


χρησιμώτερα δὲ πρὸς τὸ βουλεύσασθαι τὰ διὰ τῶν πραγμά- 
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σχη βοήθειαν. Τὸ ἄλογο δέχθηκε. “Ὅταν ὅμως ὁ ἄνθρωπος 
ἀνέθηκε ἐπάνω του, ἀντὶ νὰ τιμωρηθῇ τὸ ἐλάφι, ἔγινε τὸ 
ἄλογο δοῦλος τοῦ ἀνθρώπου. Προσέξετε λοιπὸν καὶ σεῖς, 
προσέθεσεν ὁ Στησίχορος, μὴ τυχόν, ἐνῷ θέλετε νὰ ἐκδικη- 
θῆτε τοὺς ἐχθρούς σας, πάθετε αὐτὰ ποὺ ἔπαθε τὸ ἄλογο. 
Διότι ἤδη μὲ τὸ νὰ τὸν ἀνχκηρύξετε στρατηγόν σας μὲ δι- 
κτατορικὰ δικαιώματα, ἔχετε φορέσει χαλινάρι. Αν ὅμως 
τοῦ δώσετε χαὶ σωματοφυλακὴ καὶ ἔτσι τὸν ἀφήσετε νὰ σᾶς 
καβαλλικέψῃ, θὰ καταντήσετε πλέον δοῦλοι τοῦ Φαλάριδος». 

Ὁ Αἴσωπος πάλιν ὅταν κάποτε ἔκαμνεν ἐμπρὸς εἰς τὸν 
λαὸν τῆς Σάμου τὴν ὑπεράσπισιν κάποιου δημαγωγοῦ ποὺ 
κατηγορεῖτο δι ἀδίκημα, τὸ ὁποῖον ἐπέσυρε θανατικὴν ποι- 
γήν, διηγήθη ὅτι κάποτε μιὰ ἀλεποῦ ἐνῷ περνοῦσε ἕνα ποτάμι 
᾽ παρεσύρθη ἀπὸ τὸ ρεῦμα καὶ σφηνώθηκε ἀνάμεσα σὲ κάτι 
βράχους τῆς ἀκροποταμιᾶς. Δὲν μποροῦσε νὰ βγῇ ἀπ᾽ ἐκεῖ 
καὶ βασανίσθηκε πολλὴν ὥρα, διότι ἔπεσαν ἐπάνω της πάρα 
πολλὲς βδέλλες. Τότε κάποιος σκαντζὀχοιρος, περνῶντας ἀπ᾽ 
ἐκεῖ, τὴν ἐλυπήθηχε καὶ τὴν ἐρώτησε ἂν θέλῃ νὰ διώξη τὶς 
βδέλλες. ἡ ἀλεποῦ ὅμως δὲν τὸν ἄφησε. Καὶ ὅταν ὁ σχαν- 
τζόχοιρος ἠθέλησε νὰ μάθῃ γιατί, τοῦ ἀπήντησε πῶς οἱ μὲν 
τωρινὲς βδέλλες εἶνχι χορτᾶτες καὶ ἀπομυζοῦν πολὺ λίγο 
αἷμα, ἐνῷ. ἂν τὶς διώξη. θἄρθουν ἄλλες νηστικὲς καὶ θὰ 
πιοῦν καὶ ὅσο αἷμα τῆς ἀπομένει. «Ἔτσι καὶ σεῖς, ὦ πο- 
λῖται τῆς Σάμου, ὁ μὲν χατηγορούμενος δὲν θὰ σᾶς βλάψῃ 
πλέον, διότι εἶναι πλούσιος, ἂν ὅμως τὸν θανατώσετε, θᾶρ- 
θουν ἄλλοι, φτωχοί, καὶ θὰ σᾶς ἀποτελειώσουν, κλέδοντας 
καὶ ὅ,τι σᾶς ἀπομένει ἀκόμη». 

Οἱ μῦθοι ταιριάζουν πολὺ εἰς ἀγορεύσεις ποὺ ἀπευθύ- 
νονται πρὸς τὸν λαόν. Ἔχουν δὲ τὸ ἑξῆς προσόν, ὅτι εἶναι 
δύσχολον νὰ εὕρῃ πάντοτε χανεὶς εἰς τὴν παλαιοτέραν ἱστο- 
ρίαν γεγονότα ἀνάλογα πρὸς ἐκεῖνα ποὺ πραγματεύεται, ἐνῷ 
εἶναι πάντοτε εὔκολον νὰ δημιουργήσῃ ἕνα μῦθον κατάλλη- 
λον εἰς τὴν περίστασιν. Διότι τοὺς μύθους, καθὼς καὶ τὰς 
παραδολάς, πρέπει ὁ ρήτωρ νὰ τὰς πλάση, προσέχων πάν- 
τοτε νὰ εἶναι φανερὰ ἢ ἀναλογία μεταξὺ αὐτῶν καὶ τῆς ὅπο- 
θέσεως ποὺ ὑποστηρίζει, πρᾶγμα ποὺ εὔκολα ἠμπορεῖ νὰ 
ἐπιτύχῃ μὲ τὴν βοήθειαν τῆς φιλοσοφίας. 

᾿Αλλ᾽ ἐνῷ εἶναι εὐκολώτερον νὰ εὕρῃ ὁ ρήτωρ μύθους 
καταλλήλους διὰ τὸ θέμα του, διὰ τὴν λῆψιν ὀρθῶν ἁπο- 
φάσεων εἶναι χρησιμώτερον νὰ μεταχειρίζεται παραδείγματα 
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τον᾽ ὅμοια γὰρ ὣς ἐπὶ τὸ πολὺ τὰ μέλλοντα τοῖς γεγονόσιν. 

Δεῖ δὲ χρῆσθαι τοῖς παραδείγµασι οὖκ ἔχοντα μὲν ἐν- 
ϑυμήματα ὧς ἀποδείξεσιν" (ἡ γὰρ πίστις διὰ τούτων), ἔχον- 
τα δὲ ὧς μαρτυρίοις, ἐπιλόγῳ χρώμενον τοῖς ἐνϑυμήμασιν' 
προτιϑέμενα μὲν γὰρ ἔοικεν ἐπαγωγῇ. τοῖς δὲ δητορικοῖς 
οὐκ οἰκεῖον ἐπαγωγὴ πλὴν ἐν ὀλίγοις, ἐπιλεγόμενα δὲ μαρ- 
τυρίοις. ὅ δὲ μάρτυς πανταχοῦ πιθανός. Διὸ καὶ προτιδέν- 
τι μὲν ἀνάνκη πολλὰ λέγειν, ἐπιλέγοντι δὲ καὶ ἓν ἱκανόν" 
μάρτυς γὰρ χρηστὸς καὶ εἷς χρήσιμος. 

Πόσα μὲν οὖν εἴδη παραδειγμάτων, καὶ πῶς αὐτοῖς καὶ 


πότε χρηστέον, εἴρηται. 


21. Περὶ δὲ γνωμολογίας, ῥηϑέντος τί ἔστιν γνώ- 
μη, μάλιστ᾽ ἂν γένοιτο φανερὸν περὶ ποίων τε καὶ 
πότε καὶ τίσιν ἄρωότιει χρῆσθαι τῷ γνωμολογεῖν ἐν τοῖς 
λόγοις. "Εστι δ᾽ ἢ γνώμη ἀπόφανοις, οὗ μέντοι οὔτε περὶ 
τῶν καθ ἕκαστον, οἷον ποῖός τις ᾿Ιφικράτης, ἀλλὰ καϑό- 
Λου καὶ οὗ περὶ πάντων, οἷον ὅτι τὸ εὐδὺ τῷ καμπύλῳ ἔν- 
αντίον, ἀλλὰ περὶ ὅσων αἱ πράξεις εἶοί, καὶ αἱρετὰ ἢ φευ- 
κτά ἐστι πρὸς τὸ πράττειν, ὥστ᾽ ἐπεὶ τὰ ἐνϑυμήματα ὁ περὶ 
τοιούιων συλλογισμός ἐστιν, σχεδὸν τὰ συμπεράσματα τῶν 
ἐνθδυμημάτων καὶ αἱ ἀρχαὶ ἀφαιρεθέντος τοῦ συλλογισμοῦ 
γνῶμαί εἶσιν, οἷον 

χρὴ δ᾽ οὗ ποϑ᾽ ὅς τις ἀρτίφρων πέφυκ᾽ ἀνήρ, 


παῖδας περισσῶς ἐκδιδάσκεσϑαι σοφούς. 








1. Ἡ μείζων. 
9, Εὐριπίδου Μήδεια 996 κ. ἐπ. (μεταφρ. Σάρρου). 
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ἀπὸ τὴν ἱστορίαν. Διότι συνήθως χαὶ τὰ μέλλοντα εἶναι 
ὅμοια πρὸς ὅσα κατὰ τὸ παρελθὸν ἔχουν γίνει. 

Πρέπει δὲ νὰ μεταχειρίζεται παραδείγματα ὁ ρήτωρ ἢ 
ὅταν δὲν ἔχη πρὸς ἀπόδειξιν τῶν ἰσχυρισμῶν του ἐνθυμή- 
ματα᾿ διότι χυρίως τὰ ἐνθυμήματα ἀποδεικνύουν: ἥ, ἂν 
ἔχη εἰς τὴν διάθεσίν του ἐνθυμήματα, τότε τὰ παραδεί- 
γματα νὰ τὰ χρησιμοποιῇ διὰ νὰ μαρτυρήσουν τὴν ἀλήθειαν 
τῶν συλλογισμῶν του καὶ νὰ τὰ ἀναφέρῃ μετὰ τὰ ἐνθυμή- 
ματα, ὡς ἐπίλογόν των. Πράγματι, ἂν πρῶτα πρῶτα πα- 
ραταχθοῦν εἰς ἕνα λόγον τὰ παραδεἰγµατὰ, αὐτὸ θὰ ὡμοίατζε 
μὲ τὴν ἐπαγωγικὴν μέθοδον, ποὺ ἐχτὲς ἐλαχίστων περι- 
πτώσεων δὲν ταιριάζει εἰς τοὺς ρητορικοὺς λόγους. ᾿Βνῷ 
ἂν τὰ παραδείγματα ἀναφερθοῦν μετὰ τὰ ἐνθυμήματα, 
ὁμοιάζουν πρὸς μαρτυρίας. “Ο δὲ μάρτυς πάντοτε ἐνισχύει 
τὴν ἀπόδειξιν. Καὶ γι αὐτό. ἂν κανεὶς ἀρχίσῃ μὲ παρα- 
δείγματα, πρέπει νὰ εἰπῇ πολλά, ἐνῷ εἰς τὸ τέλος τοῦ λό- 
Ύου του καὶ ἕνα μόνον ἀρχεῖ. Διότι ὁ καλὸς μάρτυς, καὶ 
ἕνας μόνον ἂν εἶναι, ὠφελεῖ. 

᾿Εξεθέσαμεν ἀνωτέρω πόσα εἴδη, παραδειγμάτων ὑπάρ- 
χουν καὶ ποία χρῆσις αὐτῶν πρέπει νὰ γίνεται. 


οἱ. ΠΕΡΙ ΓΝΩΜΙΚΟΥ 


Ὡς πρὸς τὴν χρῆσιν τῶν γνωμιχῶν, θὰ γίνῃ φανερὸν διὰ 
ποῖα ζητήματα καὶ πότε καὶ ποῖοι ἁρμόζει νὰ τὰ χρησιμο- 
ποιοῦν, ἀφοῦ πρῶτον δώσωμεν τὸν ὁρισμὸν τοῦ γνωμικοῦ. Εἷ- 
ναι δὲ γνωμιχὸν κάποιο ἀπόφθεγμα ποὺ δὲν ἀναφέρεται εἰς 
εἰδιχὰς περιπτώσεις, λ.χ., ποίας ἰδιότητας ἔχει ὁ Ἴφιχρά- 
της, ἀλλὰ εἰς γενικότητας. ᾿Επίσης δὲν ἡμποροῦμεν νὰ ὀνο- 
μάσωμεν γνωμιχὸν οἰονδήποτε γενιχὸν ἀπόφθεγμα ἀδιακρί- 
τως, λ.χ. τὸ ὅτι ἡ εὐθεῖα εἶναι τὸ ἀντίθετον τῆς καμπύλης, 
ἀλλὰ ἐκεῖνα τὰ ἀποφθέγματα ποὺ ἀφοροῦν τὰς ἀνθρωπίνας 
ἐνεργείας. ὅσαι Ἡμποροῦν εἴτε νὰ ἐκτελεσθοῦν, εἴτε ν᾽ ἆπο- 
φευχθοῦν. ᾿Επομένως ἀφοῦ ἐνθύμημα. ὅπως εἴπαμεν, εἶναι 
ὁ ρητορικὸς συλλογισμὸς περὶ πράξεων αὐτοῦ τοῦ εἴδους, 
ἠμπορεῖ νὰ λεχθῇ ὅτι σχεδὸν πάντοτε γνωμικὰ εἶναι ἢ μό- 
νον τὸ συμπέρασμα ἢ μόνον ἢ ἀρχικὴ πρότασις ' ἑνὸς ἐν- 
θυμήματος, ἀφοῦ ἀφαιρεθοῦν ἀπ᾽ αὐτὴν τὰ ἄλλα στοιχεῖα 
τοῦ συλλογισμοῦ 

Ἔτσι, γνωμικὸν ἀποτελοῦν οἱ ἑξῆς στίχοι: 

Κι ὃ φρόνιμος 
σοφία δὲν πρέπει περισσὴ στὰ τέχνα του νὰ δίνῃ” 
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Τοῦτο μὲν οὖν γνώµη προστεϑείσης δὲ τῆς αἰτίας καὶ τοῦ 
διὰ τί ἐνθύμημά ἔστιν τὸ ἅπαν, οἷον 
χωρὶς γὰρ ἄλλης ἧς ἔχουσιν ἀργίας, 
φϑόνον παρ᾽ ἀστῶν ἀλφανουσι δυσμενῆ. 
1394» Καὶ τὸ 
οὐκ ἔστιν ὃς τις πάντ᾽ ἀνὴρ εὐδαιμονεῖ 
καὶ τὸ 
οὐχ ἔσειν ἀνδρῶν ὃς τις ἔστ᾽ ἐλεύϑερος 
6 γνώμη, πρὸς δὲ τῷ ἐχομένῳ ἐνϑύμημα 
ἢ χρημάτων γὰρ δοῦλός ἐστιν ἢ τύχης. 
Εἰ δή ἔστιν γνώµη τὸ εἰρημένον, ἀνάγκη τέτταρα εἴδη εἶναι 
γνώμης ἢ γὰρ μετ᾽ ἐπιλόγου ἔσται ἢ ἄνευ ἐπιλόγου. ".Απο- 
δείξεως μὲν οὖν δεόμεναί εἶσιν ὅσαι παράδοξόν τι λέγουσιν 
10 ἢ ἀμφισβητούμενον: ὅσαι δὲ μηδὲν παράδοξον, ἄνευ ἔπι- 
λόγου. Τούτων δ᾽ ἀνάγκη τὰς μὲν διὰ τὸ προεγνῶσϑαι µη- 
δὲν δεῖσθαι ἐπιλόγου, οἷον 
ἀνδρὶ δ᾽ ὑγιαίνειν ἄριστόν ἐστιν, ὥς γ᾽ ἡμῖν δοκεῖ 
(φαίνεται μὲν γὰρ τοῖς πολλοῖς οὕτω), τὰς δ᾽ ἅμα λεγομένας 
15 δήλας εἶναι ἐπιβλέψασιν, οἷον 
οὐδεὶς ἐραστὴς ὅς τις οὐκ ἀεὶ φιλεῖ. 
Τῶν δὲ μετ᾽ ἐπιλόγου αἳ μὲν ἐνδυμήματος μέρος εἰσίν, ὥσπερ 
χρὴ δ᾽ οὗ ποϑ᾽ ὅς τις ἀρτίφρων, 
αἱ δ᾽ ἐνϑυμηματικαὶ μέν, οὖκ ἐνθυμήματος δὲ μέρος᾽ 
90 αἵ περ καὶ μάλιστ᾽ εὐδοκιμοῦσιν. Εἰσὶν δ᾽ αὗται ἐν ὅσαις 
ἐμφαίνεται τοῦ λεγομένου τὸ αἴτιον, οἷον ἐν τῷ 


ἀϑάνατον ὀργὴν μὴ φύλασσε ϑνητὸς ὤν' 


1. Εὐριπίδου «Μήδεια» 3960 κ. ἕξ. (μετάφρ. Σάρρου). 
9, Εὐριπίδου ἁπόσπασμα 061 ΝΣ, 

3. Εὐριπίδου «'“ΕΧάδη» 865 (μετάφρ. Σάρρου). 

4 Εὐριπίδου «Τρωαδ.» 1051. 

5. ᾿Αδέσποτον ἁπόσπασμα. 

0, ᾿Αδέσποτον ἁπόσπασμα. 
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Αν ὅμως εἰς αὐτὸ προσθέσωμεν τὴν αἰτίαν καὶ τὸν 
σκοπὸν διὰ τὸν ὁποῖον ἐλέχθη τοῦτο, τὸ σύνολον ἀποτελεῖ 
ἐνθύμημα, ὅπως 

«Γιατὶ ἀξὸν ποὺ γίνονται ὀχνὰ 

Κάναι νὰ τὰ φθονοῦν οἱ συμπολῖτες τους 1». 

᾿Επίσης γνωμιχὸν εἶναι χαὶ τὸ 

«᾿Απ᾽ τοὺς θνητοὺς δλότελα κανεὶς δὲν εἶν᾽ εὐτυχισμένος 3»' 
καθὼς καὶ τὸ 

«Ἐλεύθαρος δὲν εἶναι κανεὶς ἄνθρωπος ὃ», 
ὅπου ἂν προστεθῇ καὶ ὁ ἑπόμενος στίχος 

«Κι᾿ αἶναι τῆς τύχης δοῦλοι Ὦ τοῦ χρυσαφιοῦ ὅ», 
ἔχομεν ἐνθύμημα, 

᾿Αφοῦ λοιπὸν γνωμιχὸν εἶναι αὐτὸ ποὺ εἴπαμε, κατ᾽ 
ἀνάγκην ὑπάρχουν τέσσαρα εἴδη γνωμικῶν. Πράγματι, ἄλλα 
γνωμικὰ ἔχουν ἀνάγκην ἐπεξηγήσεως καὶ ἄλλα ὄχι. Διότι 
ὅσα γνωμικὰ ἐκφράζουν μίαν παραδοξολογίαν ἢ κάτι ποὺ δὲν 
εἶναι γενικὰ παραδεδεγμένον, πρέπει νὰ ἀποδειχθοῦν. “Όσα 
ὅμως δὲν ἀποτελοῦν παραδοξολογίαν, δὲν ἔχουν ἀνάγκην 
ἐπεξηγήσεως. ᾿Απὸ τὰ γνωμικὰ αὐτά, ἄλλα μὲν δὲν ἔχουν 
ἀνάγκην ἐπεξηγήσεως, διότι εἶναι ἐκ τῶν προτέρων γνωστά, 
ὅπως τὸ 

«γιὰ ἕνα ἄνθρωπον ἡ δγεία, κατὰ τὴν γνώμην µου, τουλάχιστον, 
βἶναι τὸ μεγαλύτερον καλό», 
διότι αὐτὴ εἶνχι καὶ ἡ γνώµη τῶν πολλῶν, ἄλλα δέ, ἐπειδὴ 


μόλις διατυπωθοῦν γίνονται πρόδηλα εἰς κάθε ἄνθρωπον ποὺ 
τὰ ἐξετάζει ὅπως τὸ 


«Ὅποιος δὲν ἀγαπᾶ συνεχῶς, δὲν εἶναι ἀληθινὸς ἐραστής '». 
᾿Απὸ τὰ γνωμικὰ πάλιν ποὺ ἔχουν ἀνάγκην ἐπεξηγήσεως, 
ἄλλα μὲν ἀποτελοῦν μέρος ἐνθυμήματος, ὅπως τὸ 
«ποτὲ δὲν πρέπει ἄνθρωπος μυαλωμένος...» ὅ 


"Αλλα δὲ πάλιν συγγενεύουν πρὸς τὸ ἐνθύμημα, χωρὶς 
ὅμως καὶ νὰ ἀποτελοῦν μέρος ἐνθυμήματος. Αὐτὰ δὲ τὰ 
γνωμικὰ ἐκτιμῶνται καὶ περισσότερον. "Ανήκουν δὲ εἰς αὖ- 
τὴν τὴν κατηγορίαν ἐκεῖνα ποὺ περιέχουν τὴν αἰτιολογίαν 
των, ὅπως λ. χ. τὸ 


«᾿Αφοῦ εἶσαι θνητός, μὴν κρατᾶς ἀθάνατο θυμό» 8. 
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τὸ μὲν γὰρ φάναι «μὴ δεῖν φυλάττειν» γνώμη, τὸ δὲ προσ- 


κείμενον «θνητὸν ὄντα» τὸ διὰ τί. “Ομοίως δὲ καὶ 
- ϑνατὰ χρὴ τὸν ϑνατόν, οὐκ ἀθάνατα τὸν ϑνατὸν φρονεῖν. 


Φανερὸν οὖν ἕκ τῶν εἰρηιένων πόσα τε εἴδη γνώμης, 
καὶ περὶ ποῖον ἕκαστον ἀἁριόττει' περὶ μὲν γὰρ τῶν ἀμφι- 
σβητουµένων ἢ παραδόξων μὴ ἄνευ ἐπιλόγου, ἀλλ᾽ ἢ προ- 
ϑέντα τὸν ἐπίλογον γνώμῃ χρῆσθαι τῷ συμπεράσματι, οἷον 
εἴτις εἴποι, «ἐγὼ μὲν οὖν, ἐπειδὴ οὔτε φϑονεῖσϑαι δεῖ οὔτ᾽ 
ἀργὸν εἶναι, οὔ φημι χρῆναι παιδεύεσϑαι», ἢ τοῦτο προ- 
ειπόντα ἐπειπεῖν τὰ ἔμπροσθεν, περὶ δὲ τῶν μὴ παραδό- 
ἕξων ἀδήλων δὲ προστιθέντα τὸ διότι στρογγυλώτατα. "Αρ- 
μόττει ὃ ἓν τοῖς τοιούτοις καὶ τὰ Λακωνικὰ ἀποφϑέγμα- 
τα καὶ τὰ αἰνιγμαιώδη, οἷον εἴ τις λέγει ὃ περ Στήησί- 
χορος ἐν Λοκροῖς εἶπεν, ὅτι οὐ δεῖ ὑβριστὰς εἶναι, ὅπως μὴ 
οἱ τέττιγες χαμόϑεν ἄδωσιν. ' Αρμόττει δὲ γνωμολογεῖν ἡλι- 
κίᾳ μὲν πρεσβυτέρων, περὶ δὲ τούτων ὧν ἔμπειρός τις ἐστίν, 
ὧς τὸ μὲν μὴ τηλικοῦτον ὄντα γνωμολογεῖν ἀπρεπὲς ὥσπερ 
καὶ τὸ μυϑολογεῖν, περὶ δὲ ὧν ἄπειρος, ἠλίϑιον καὶ ἁπαί- 
δευτον. Σημεῖον δὲ ἱκανόν" οἱ γὰρ ἀγροῖκοι μάλιστα γνωμο- 
τύποι εἰσὶ καὶ δᾳδίως ἀποφαίνονται (καϑόλου». Καϑόλου 
δὲ μὴ ὄνιος καθόλου εἰπεῖν μάλιστα ἁρμόττει ἓν σχετλιασμῷ 


καὶ δεινώσει, καὶ ἐν τούτοις ἢ ἀρχόμενον ἢ ἀποδείξαντα. 





Χοῆσϑαι δὲ δεῖ καὶ ταῖς τεθρυλημέναις καὶ κοιναῖς γνώ- 








1, Οἱ Λοκροὶ εἶχαν πάθει μογάλας χαταστροφάς. ἡ χώρα των 
ἐλεηλατήθη τελείως καὶ ὅμως ἐξακολουθοῦσαν νὰ εἶναι προκλητικοἰ. 
Ἡ ἀνωτέρω φράσις ἑπομένως ἔχαι τὴν σημασίαν ὅτι ἄν συνέχιζαν 
τὴν ἰδίαν τακτικήν, δὲν θὰ ἔμεανε οὔτε δένδρο εἰς τὴν χώραν των, 
ἐπάνω στὸ ὁποῖον νὰ ἡμποροῦν νὰ κχθήσουν τὰ τζιτζίκια. 


ΡΗΤΟΡΙΚΗ Β’, 21, 13940 9δ--1895α 10 211 


Πράγματι, τὸ μὲν νόημα «δὲν πρέπει νὰ κρατοῦμε θυ- 
μὸν» ἀποτελεῖ χυρίως τὸ γνωμιχκόν, ἡ δὲ προσθήκη «ἐπειδὴ 
εἴμεθα θνητοὶ» ἀποτελεῖ τὴν ἐπεξήγησίν του. 

Τὸ ἴδιο ἰσχύει καὶ διὰ τὸ γνωμικὸν 


«ὃ θνητὸς πρέπαι νὰ σκέπτεται σὰν θνητὸς καὶ ὄχι σὰν ἀθάνατος». 


᾿Απὸ ὅσα ἐξεθέσαμεν καθίσταται φανερὸν καὶ πόσα εἴδη 
γνωμιχῶν ὑπάρχουν καὶ ποῦ ταιριάζει τὸ καθένα. Καὶ τὰ 
μὲν γνωμικὰ ποὺ δὲν εἶναι γενικῶς παραδεδεγμένα ἢ ἄπο- 
τελοῦν παραδοξολογίαν, δὲν πρέπει νὰ μένουν χωρὶς ἐπεξή- 
γσιν, ἀλλ᾽ ἢ πρέπει πρῶτα νὰ δίδεται ἡ ἐξήγησις καὶ κα- 
τόπιν. ἐν εἶδει συμπεράσματος, νὰ λέγεται καὶ τὸ γνωμικόν, 
ὅπως λ. χ. εἰς τὴν φράσιν «φρονῶ ὅτι ἐπειδὴ δὲν πρέπει νὰ 
προχαλοῦμεν τὸν φθόνον, οὔτε νὰ εἴμεθα ἄνεργοι, δὲν εἶναι 
ἀνάγκη νὰ μορφωνώμεθα». Ἢ ἀπεναντίας νὰ εἰπῇ πρῶτα 
τὸ γνωμιχὸν καὶ κατόπιν τὴν προηγουμένην φράσιν. Τὰ 
γνωμικὰ ὅμως ποὺ δὲν ἀποτελοῦν παραδοξολογίαν, ἀλλ᾽ 
εἶναι ἀσαφῆ. πρέπει νὰ συνοδεύωνται ἀπὸ μίαν ἐξήγησιν μὲ 
χτυπητὰ λόγια. ᾿Απὸ τὰ γνωμιχὰ αὐτοῦ τοῦ εἴδους χυ- 
ρίως εἶναι ταιριαστὰ τὰ λακωνικὰ ἀποφθέγματα, καθὼς καὶ 
τὰ γνωμικὰ ποὺ ὁμοιάζουν μὲ αἰνίγματα, ὅπως λ.χ., ἂν θέλῃ 
κανεὶς νὰ χρησιμοποιήσῃ ἐκεῖνο ποὺ ὁ Στησίχορος εἶπε 
πρὸς τοὺς Λοκρούς, ὅτι δηλ δὲν πρέπει νὰ εἶναι προκλη- 
τικοὶ γιὰ νὰ μὴ καθήσουν τὰ τζιτζίχια των χάτω στὸ χῶμα 
καὶ ἀπὸ χεῖ τραγουδοῦν '. 

Γνωμικὰ ἁρμόζει νὰ χργσιμοποιοῦν οἱ ἡλικιωμένοι ἄν- 
θρωποι, ἐπίσης δὲ καὶ ἐκεῖνοι ποὺ ἔχουν εἰδικήν τινα πεῖραν, 
ἐν σχέσει πρὸς τὸ ἀντικείμενον τῆς εἰδικότητός των. Ἔπο- 
μένως εἶναι ἀπρέπεια τὸ νὰ χρησιμοποιῇ γνωμ..χὰ εἰς τοὺς 
λόγους του ὅποιος δὲν εἶναι ἡλικιωμένος, ὅπως ἄλλωστε 
καὶ τὸ νὰ χρησιμοποιῇ μύθους᾽ τὸ νὰ λέγῃ δὲ κανεὶς γνω- 
μικὰ περὶ πραγμάτων τῶν ὁποίων δὲν ἔχει καμμίαν πεῖραν, 
προδίδει ἀνοησίαν χαὶ κακὴν ἀνατροφήν. ᾿1δοὺ δὲ καὶ ἐπαρ- 
κὴς περὶ τούτου ἀπόδειξις. Οἱ ἀγροῖκοι ἄνθρωποι χρησιμο- 
ποιοῦν περισσότερον ἀπὸ κάθε ἄλλον γνωμιχὰ καὶ εὔκολα 
βγάζουν γενικὰ ἀποφθέγματα γιὰ τὸ κάθε τί. 

Τὸ νὰ χρησιμοποιῇ κανεὶς μίαν γενίκευσιν ἐνῷ χειρίζε- 
ται κάποιο εἰδικὸν θέμα. ἰδίως ταιριάζει ὅταν θέλη νὰ ἐπι- 
τύχῃ ἀγανάκτησιν ἢ νὰ ἐξάρῃ τὴν σημασίχν τῶν λόγων 
του, αὐτὸ δὲ μπορεῖ νὰ γίνῃ ἐπιτυχῶς εἴτε εἰς τὸ προοίμιον 
εἴτε εἰς τὸ τέλος τοῦ λόγου Πρέπει δὲ νὰ χρητιυοποιῇ κα- 
νεὶς κυρίως τὰ καθιερωμένα χαὶ γενικῶς ἀποδεκτὰ γνω- 


15 


90 


218 ΑΡΙΣΤΟΤΕΛΟΥΣ 


µαις, ἐὰν ὦσι χρήσιμοι᾽ διὰ τὸ γὰρ εἶναι κοινά, ὡς ὅμολο- 


γούντων πάντων, ὀρϑῶς ἔχειν δοκοῦσιν, οἷον παρακαλοῦντι 


ἐπὶ τὸ κινδυνεύειν μὴ Ῥυσαμένους 
| εἷς οἰωνὸς ἄριστος ἀμύνεσϑαι περὶ πάτρης, 
καὶ ἐπὶ τὸ ἥττους ὄντας 
ξυνὸς ᾿Ενυάλιος, 
καὶ ἐπὶ τὸ ἀναιρεῖν τῶν ἐχϑρῶν τὰ τέχνα καὶ μηδὲν ἁδι- 
κοῦντα 
νήπιος ὃς πατέρα κτείνας παῖδας καταλείπει. 
"ἔτι ἔνιαι τῶν παροιμιῶν καὶ γνῶμαί εἶσιν, οἷον παροιμία, 
«᾿Αττικὸς πάροικος». Δεῖ δὲ τὰς γνώμας λέγειν καὶ παρὰ 
τὰ δεδημοσιευμένα (λέγω δὲ δεδημοσιευιιένα οἷον τὸ «γνῶδι 
σαυτὸν» καὶ «μηδὲν ἄγαν»), ὅταν ἢ τὸ ἦθος φαίνεοϑαι μέλ- 
λῃ βέλτιον, ἢ παϑητικῶς εἰρημένη ᾖ. "Εστι δὲ παϑητικὴ 
μὲν οἷον εἴ τις ὀργιζόμενος φαίη ψεῦδος εἶναι ὣς δεῖ γι- 
νώσκειν αὗτόν' οὗτος γοῦν εἶ ἐγίγνωσκεν ἑαυτόν, οὖν ἄν ποτε 
στρατηγεῖν ἠξίωσε. Τὸ δὲ ἦϑος βέλτιον, διι οὗ δεῖ, ὥσπερ 
φασίν, φιλεῖν ὧς μισήσοντας ἀλλὰ μᾶλλον μισεῖν ὥς φιλή- 
σοντας. Δεῖ δὲ τῇ λέξει τὴν προαίρεσιν συνδηλοῦ», εἰ δὲ μή, 
τὴν αἰτίαν ἐπιλέγειν, οἷον οὕτως εἰπόντα, ὅτι «δεῖ δὲ φι- 
λεῖν οὐχ ὥσπερ φασίν, ἀλλ᾽ ὣς ἀεὶ φιλήσοντα' ἐπιβούλου γὴρ 


ϑάτερον», ἢ ὧδε «οὐκ ἀρέσκει δέ μοι τὸ λεγόμενον" δεῖ 


1. Ἰλιάδος Ν 945. Τὸ ἀφήνομεν ἁματάφραστον, διότι ὥς γνω- 
μικὸν ἔχαι καθιερωθῆ καὶ χρησιμοποιεῖται καὶ σήμερον μὲ τὴν ἄρ- 
χαίαν μορφήν του, Ὃ Πολυλᾶς ἔχει μεταφράσει τὸν στίχον αὑτὸν 
ὡς ἑξῆς: 

Εἶναι καλὸ νὰ προμαχᾶς γιὰ τὴ γλυκειὰ Πατρίδα 

93, Ἱλιάδος ἃ 909 (μετάφρ. Πάλλη). 

9. Βλ. Ρητορική, τόμ. Α΄ κεφ. 15. 

4. Δηλ. ἐπικίνδυνος. ἄδολος γαίτονας. 
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μικά, ἂν τοῦ εἶναι χρήσιμα. Πράγματι, ἐπειδὴ εἶναι γενιχὰ 
καὶ ὅλοι τὰ ἀναγγωρίζουν, θεωροῦνται ὅτι εἶναι ὀρθά. "Ετσι 
ὅταν προτρέπωμεν νὰ ἀντικρύσουν τὸν κίνδυνον, ἄνθρωποι 
ποὺ δὲν ἔχουν κάμει ἀχόμη θυσίαν ταιριάζει νὰ χρησιμο- 
' ποιήσωμεν τὸ γνωμικὸν 


«Εἰς οἰωνὸς ἄριστος ἀμύνεσθαι περὶ πάτρης» 1. 


Ὅταν δὲ προτρέπωμεν τοὺς ἀδυνατωτέρους, ἐπίχαιρον 
εἶναι τὸ 


«Χάρες δὲν ἔχει ὁ πόλεμος» 3, 


Τέλος ἐκεῖνος ποὺ θέλε: νὰ συμθουλεύσῃ νὰ θανατώσουν 
καὶ τὰ παιδιὰ τῶν ἐχθρῶν ἂν καὶ εἶναι ἀθῶα, μπορεῖ νὰ 


χρησιμοποιήση τὸ 


Εἶναι κουτὸς ὅποιος σκοτώνει τὸν πατέρα 
Καὶ στὴ ζωὴ ἀφήνει τὰ παιδιά του 5. 


Ὑπάρχουν ἐπίσης καὶ μερικαὶ παροιμίαι ποὺ ἀἄποτε- 
λοῦν γνωμικά, λ χ. ἡ παροιμία 


«γείτονας ἀπὸ τὴν ᾿Αττικὴ» 


Πρέπει δὲ ἀχόμη νὰ χρησιμοποιοῦμεν γνωμικά, ὅταν θέ- 
λωμεν ν᾽ ἀντικρούσωμεν ἄλλα, γενιχώτερον γνωστά, ὀνομάζω 
δὲ γενιχώτερον γνωστὰ τὸ «γνῶθι σαυτὸν» λ. χ. ἢ τὸ «μη-. 
δὲν ἄγαν». Τοῦτο δέ, ὅταν ἢ θέλῃ νὰ δείξη ἀνώτερον χα: 
ρακτῆρα, ἢ νὰ χρηπιμοποιήση εἰς τὴν ἀγόρευσίν του πάθος. 
Πάθος ὑπάρχει ὅταν, ἐπὶ παραδείγματι, ὁ ρήτωρ θυμωμέ- 
νος εἰπῇ ὅτι εἶναι ψέμα πὼς ὁ καθένας πρέπει νὰ γνωρίζῃ 
τὸν ἑαυτόν του. Διότι ἂν καὶ ὁ ἀντίπαλος ἐγνώριζε τὸν ἕαυ- 
τόν του, ποτὲ δὲν θὰ εἶχε τὴν ἀξίωσιν νὰ γίνῃ στρατηγός. 
Αφ ἑτέρου δείχνει ἀνώτερον χαραχτῆρα ὅταν ἰσχυρίζεται 
ὅτι δὲν πρέπει, σύμφωνα μὲ τὸ γνωστὸν γνωμιχόν, νὰ ἀγαπᾶ 
σὰν νὰ πρόκειται τὴν ἄλλην ἡμέραν νὰ μισήσῃ (ἐκεῖνον 
ποὺ ἀγαπᾶ) ἀλλὰ μᾶλλον νὰ μισῇ ὡσὰν νὰ πρόχειται τὴν 
ἄλλην ἡμέραν νὰ ἀγᾳπήση (ἐκεῖνον ποὺ μισεῖ) Καὶ τότε, 
μαζὶ μὲ τὸν ἰσχυρισμόν του, πρέπει ἀμέσως νὰ φανερώνῃ 
τί θέλει νὰ εἰπῇ. ἢ τοὐλάχιστον νὰ ἐπεξηγῇ καὶ νὰ αἰτιολογῇ 
αὐτὸ ποὺ εἶπε, λόγου χάριν ἐχεῖνος ποὺ ἰσχυρίζεται ὅτι 
«δὲν πρέπει ν" ἀγαπᾷ χανείς, ὅπως λέγει ἡ παροιμία, ἀλλὰ 
σὰν νὰ πρόχειται νὰ ἀγαπᾶ πάντοτε. Λιότι τὸ ἀντίθετον εἷ- 
ναι ἴδιον ἐπιθούλου ἀνθρώπου». Ἢ καὶ τὸ ἑξῆς «δὲν μοῦ 
ἀρέσει ἡ παροιμία’ διότι ὁ ἀληθινὸς φίλος πρέπει νὰ ἀγαπᾷ 
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γὰρ τὸν ἀληϑινὸν φίλον ὧς φιλήσονια ἀεὶ φιλεῖν»᾽ καὶ «οὐδὲ 
τὸ μηδὲν ἄγαν δεῖ γὰρ τούς γε κακοὺς ἄγαν μισεῖν». 
"ἔχουσι ὁ εἰς τοὺς λόγους βοήϑειαν μεγάλην μίαν μὲν 
διὰ τὴν φορτικότητα τῶν ἀκροατῶν᾽ χαίρουσι γὰρ ἐάν τις 
καϑόλου λέγων ἐπιτύχῃ τῶν δοξῶν ἃς ἐκεῖνοι κατὰ μέ- 
ρος ἔχουσιν. “Ὁ δὲ λέγω. δῆλον ἔσται ὧδε, ἅμα δὲ καὶ πῶς 
δεῖ αὐτὰς δηρεύειν. Η μὲν γὰρ γνώμη, ὥσπερ εἴρηται, ἀπό- 
φανοις καϑόλου ἐστίν, χαίρουσι δὲ καθόλου λεγομένου ὃ κατὰ 
µέρος προὔπολαμβάνοντες τυγχάνουσι᾽ οἷον εἴ τις γείτοσι 
τύχοι κεχρημένος ἢ τέκνοις φαύλοις, ἀποδέξαιτ᾽ ἂν τοῦ εἷ- 
πόντος «οὐδὲν γειτονίας χαλεπώτερον» ἢ ὅτι «οὐδὲν ἦλιδι- 
ὤτερον τεκνοποιίας», ὥστε δεῖ στοχάζεοϑαι πῶς τυγχάνουσι 
ποῖα προὔπολαμβάνοντες, εἶϑ᾽ οὕτως περὶ τούτων καϑόλου 
λέγειν. Ταύτην τε δὴ ἔχει μίαν χρῆσιν τὸ γνωμολογεῖν, 
καὶ ἑιέραν κρείττω᾽ ἠδικοὺς γὰρ ποιεῖ τοὺς λόγους. "Ηϑος 
δὲ ἔχουσιν οἱ λόγοι ἐν ὅσοις δήλη ἡ προαίρεοις. Αἱ δὲ γνῶ- 


μαι πᾶσαι τοῦτο ποιοῦσιν διὰ τὸ ἀποφαίνεσθαι τὸν τὴν 


γνώμην λέγοντα καϑόλου περὶ τῶν προαιρέσεων, ὥστε, ἂν 


χοησταὶ ὦσιν αἱ γνῶμαι. καὶ χρηστοήϑη φαίνεοϑαι ποιοῦ- 
σι τὸν λέγοντα. 

Περὶ μὲν οὖν γνώμης, καὶ τί ἐστι καὶ πόσα εἴδη ταύ- 
της καὶ πῶς χρηστέον αὐτῇ καὶ τίνα ὠφέλειαν ἔχει, εἰρή- 


σύω ταῦτα. 


22. Περὶ δ᾽ ἐνθδυμηιάτων καθόλου τε εἴπωμεν. τί- 
να τρόπον δεῖ ζητεῖν, καὶ μετὰ ταῦτα τοὺς τόπους᾽ ἄλλο 


γὰρ εἶδος ἑκάτερον τούτων ἐστίν. Ὅτι μὲν οὖν τὸ ἐνϑύμημα 
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ὡσὰν νὰ πρόκειται νὰ ἀγαπᾷ πάντοτε». Οὔτε καὶ τὸ «μηδὲν 
ἄγαν». Διότι τοὺς καχοὺς ἀνθρώπους πρέπει νὰ τοὺς μισῶ- 
μεν ὑπερθολικά. 

Τὰ γνωμικὰ ὠφελοῦν πολὺ τὸν ρήτορα, ἀφ᾽ ἑνὸς μὲν ἐξ 
αἰτίας τῆς μχταιοδοξίας τοῦ ἀκροατηρίου. Διότι οἱ ἄχρο- 
αταὶ εὐχαριστοῦνται ἐξαιρετιχὰ ὅταν ὁ ρήτωρ διατυπώνων 
μίαν γενικὴν κρίσιν συμφωνήση μὲ τὰς γνώμας ποὺ καὶ 
αὐτοὶ οἱ ἴδιοι ἔχουν ἐν σχέσει πρὸς κάποιο εἰδικὸν θέμα. 
Μὲ τὰ ἀκόλουθα θὰ ἀποδειχθῇ αὐτὸ ποὺ ἰσχυρίζομαι καὶ 
θὰ φανῇ συγχρόνως πῶς πρέπει νὰ εὑρίσκωμεν τὰ γνωμικά. 
Εἶπα πράγματι ὅτι γνωμικὸν εἶναι µία γενικὴ κρίσις καὶ 
ὅτι οἱ ἀκροαταὶ αἰσθάνονται εὐχαρίστησιν ὅταν ὁ ρήτωρ δια- 
τυπώνη ὡς γενικὴν ἀλήθειαν κάτι ποὺ χαὶ αὐτοὶ πιστεύουν 
ἐξ ἀφορμῆς μιᾶς εἰδικῆς περιπτώσεως. Πράγματι, ἂν κάποιος 
τύχῃ νὰ ἔχῃ κακοὺς γείτονας ἢ χαχὰ παιδιά, θὰ ἀποδεχθῇ 
τὴν γνώμην ἐκείνου ποὺ θὰ εἰπῇ ὅτι «δὲν ὑπάρχει βαρύτερον 
πρᾶγμα ἀπὸ τὴν γειτονιὰ» ἢ ὅτι «δὲν ὑπάρχε’ ἀνοητότερον 
πρᾶγμα ἀπὸ τὸ νὰ κάμη κανεὶς παιδιά». Πρέπει ἑπομένως νὰ 
λογαριάζη κανεὶς τί συμθαίνει εἰς τοὺς ἀχροατάς του καὶ τί 
σκέψεις πιθχνὸν νὰ κάμνουν καὶ τότε νὰ διατυπώνη γενικὰς 
κρίσεις ἀναλόγους. Αὐτὴ εἶναι ἡ μία ὠφέλεια τοῦ ρήτορος 
ἀπὸ τὴν χρησιμοποίησιν γνωμικῶν. Ὑπάρχει δὲ καὶ μία 
ἄλλη σπουδαιοτέρα. Τὰ γνω ιικὰ δίδουν ἠθικὸν περιεχόμενον 
εἰς τοὺς λόγους. "χουν δὲ ἠθικὸν περιεχόμενον ἐκεῖνοι οἱ 
λόγοι, ὅπου ἐκδηλώνονται αἱ ἠθικαὶ ἀντιλήψεις τοῦ ρήτορος. 
Κάθε γνωμικὸν ὅμως ἐπιτυγχάνει τὸ ἀποτέλεσμα αὐτό, διότι 
ὁ ρήτωρ ποὺ τὸ χρησιμοποιεῖ ἐμφανίζει τὰς γενικὰς ἀντιλή- 
φεις του, εἰς τρόπον ὥστε, ἂν τὰ γνωμικὰ εἶναι ὀρθά, κά- 
μνουν νὰ φαίνεται χρηστὸς ἄνθρωπο: καὶ ἐχεῖνος ποὺ τὰ 
λέγει. 

᾿Αρκετὰ ἐξεθέσαμεν περὶ τῶν γνωμιχῶν, περὶ τῆς φύ- 
σεως καὶ τῶν εἰδῶν των καὶ περὶ τοῦ τρόπου τῆς χρησιμο- 
ποιῇσεώς των καθὼς καὶ περὶ τῆς ὠφελείας ποὺ προκύπτει 
ἀπ᾽ αὐτά. 

22. ΠΕΡΙ ΕΝΘΥΜΗΜΑΤΩΝ 

Καὶ τώρα ἃς ὁμιλήσωμεν γενικῶς περὶ τῶν ἐνθυμημάτων. 

"Ας ἐξετάσωμεν χατὰ ποῖον τρόπον πρέπει νὰ τὰ ἀναζητῶ- 


μεν χαὶ κατόπιν θὰ πραγματευθῶμεν περὶ τῶν κοινῶν τόπων. 
Διότι τὸ καθένα ἀπὸ τὰ δύο αὐτὰ ἀποτελεῖ χαὶ ἰδιαίτερον 
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συλλογισμός ἐστιν, εἴρηται πρότερον, καὶ πῶς συλλογισμός, 
95 καὶ τί διαφέρει τῶν διαλεκτικῶν' οὔτε γὰρ πόρρωϑεν οὔτε 
πάντα δεῖ λαμβάνοντας συνάγειν' τὸ μὲν γὰρ ἀσαφὲς διὰ τὸ 
μῆκος, τὸ δὲ ἀδολεσχία διὰ τὸ φανερὰ λέγειν. Τοῦτο γὰρ 
αἴτιον καὶ τοῦ πιϑανωτέρους εἶναι τοὺς ἀπαιδεύτους τῶν 
πεπαιδευμένοον ἐν τοῖς ὄχλοις. ὥσπερ φασὶν οἱ ποιηταὶ 
80 τοὺς ἀπαιδεύτους παρ᾽ ὄχλῳ µμµουσικωτέρους λέγειν' οἱ μὲν 
γὰρ τὰ κοινὰ καὶ καθόλου λέγουσιν. οἱ δ᾽ ἐξ ὧν ἴσασι, καὶ 
τὰ ἐγγύς: ὥστ᾽ οὐκ ἐξ ἁπάντων τῶν δοκούντων ἀλλ᾽ ἐκ 
τῶν ὡρισμένων λεκτέον, οἷον ἢ τοῖς κρίνουσιν ἢ οὓς ἅπο- 
1396α δέχονται, καὶ τοῦτο δὴ ὅτι οὕτως φαίνεται, δῆλον εἶναι 
ἅπασιν ἢ τοῖς πλείστοις, καὶ μὴ μόνον συνάγειν ἔκ τῶν 
ἀναγκαίων, ἀλλὰ καὶ ἐκ τῶν ὧς ἐπὶ τὸ πολύ. 
Πρῶτον μὲν οὖν δεῖ λαβεῖν ὅτι περὶ οὗ δεῖ λέγειν καὶ 
6 συλλογίζεσθαι εἴτε πολιτικῷ συλλογισμῷ εἴθ᾽ δποιῳοῦν, 
ἀναγκαῖον καὶ τὰ τούτῳ ἔχειν ὑπάρχοντα, ἢ πάντα ἢ ἔνια᾽ 
μηδὲν γὰρ ἔχων ἐξ οὐδενὸς ἂν ἔχοις συνάγειν. Λέγω δ'' 
οἷον πῶς ἂν δυναίμεθα συμβουλεύειν ᾿ Αϑηναίοις εἰ πολε- 
μητέον [ἢ μὴ πολεμητέον] μὴ ἔχοντες τίς ἡ δύναμις αὐτῶν, 
10 πότερον ναυτικὴ ἢ πεζικὴ ἢ ἄμφω, καὶ αὕτη πόση. καὶ 
πρόσοδοι τίνες ἢ φίλοι καὶ ἐχϑροί, ἔτι τίνας πολέμους πε- 


πολεμήκασι καὶ πῶς, καὶ τἆλλα τὰ τοιαῦτα' ἢ ἐπαινεῖν, 


εἰ μὴ ἔχοιμεν τὴν ἐν Σαλαμῖνι ναυμαχίαν ἢ τὴν ἐν Μα- 


1. Εὐριπίδου «Ἱππόλυτος» 994 - 995. 
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εἶδος. Τὸ ἐνθύμημα, ὅπως καὶ προηγουμένως εἴπαμεν, εἶναι 
συλλογισμός. ᾿Εδείξχμεν δὲ πῶς χατασχευάζεται ἕνας συλλο- 
γισμὸς καὶ τί διαφορὰ ὑπάρχει μεταξὺ ρητορικοῦ συλλογι- 
σμοῦ (ἐνθυμήματος) καὶ διαλεκτικοῦ συλλογισμοῦ. Πράγματι, 
εἰς τὸν ρητορικὸν συλλογισμὸν δὲν πρέπει νὰ συνάγωμεν συμ. 
περάσματα ξεχινῶντας ἀπὸ πολὺ μακρυά, οὔτε νὰ παραθέ- 
τωμεν ὅλας τὰς προτάσεις. Διότι τοῦτο ἀφ᾽ ἑνὸς μὲν θὰ ἐφαί- 
νετο ἀσαφὲς ἐξ αἰτίας τῆς μακρᾶς σειρᾶς τῶν προτάσεων, 
ἀφ᾽ ἑτέρου δὲ θὰ ἐθεωρεῖτο φλυαρία, ἐπειδὴ θὰ ἠναγκάζετο 
κανεὶς νὰ ἀναφέρῃ καὶ πράγματα πρόδηλα. Αὐτὸ εἶναι καὶ ἢ 
αἰτία, ποὺ οἱ ἀγράμματοι ἄνθρωποι ἔχουν μεγαλυτέραν πει- 
στιχότητα μέσα στὸν ὄχλον, παρὰ οἱ μορφωμένοι. "Ἔτσι χαὶ 
οἱ ποιηταὶ ' λέγουν ὅτι οἳ ἀγράμματοι μπροστὰ στὸν ὄχλον 
ὁμιλοῦν μὲ περισσοτέραν τέχνην. Διότι αὐτοὶ μὲν χρησιμο- 
ποιοῦν κοινοτοπίας καὶ γενικότητας, ἐνῶ οἱ μορφωμένοι 
περιορίζονται εἰς τὸ θέμα των καὶ χρησιμοποιοῦν ὅλας τὰς 
γνώσεις των ποὺ σχετἰζονται μὲ αὐτό. ᾿Επομένως δὲν πρέπει 
νὰ χρησιμοποιοῦμεν εἰς τὸν λόγον µας ὅλα ὅσα μᾶς φαίνονται 
ἀληθινά, ἀλλὰ μόνον ἐκεῖνα ποὺ ἀναγνωρίτονται εἴτε ἀπὸ 
τοὺς δικαστὰς εἴτε ἀπὸ τὰ ἄλλα ἁρμόδια διὰ τὴν ὑπόθεσιν 
πρόσωπα καὶ νὰ τὰ διατυπώνωμεν ἔτσι, ὥστε ὅλος ὁ κόσμος 
ἢ τοὐλάχιστον οἱ πολλοὶ νὰ ἀντιλαμθάνωνται ὅτι αὐτὰ ποὺ 
λέγομεν εἶναι πρόδηλα. Νὰ μὴ χρησιμοποιοῦμεν δέ, πρὸς 
συναγωγὴν συμπερασμάτων, μόνον τὰς προτάσεις ποὺ ἀλη- 
θεύουν ἀναγκαστικά, ἀλλὰ καὶ ἐχείνας ποὺ εἶναι ἁπλῶς 
πιθαναί. | | 
Πρῶτα πρῶτα λοιπὸν πρέπει νὰ τεθῇ ὡς ἀρχὴ ὅτι εἶτε. 
πολιτικὸν εἶναι τὸ θέμα µας, εἴτε ἑτιδήποτε ἄλλο, ἂν θέλω- 
μεν νὰ διατυπώσωμεν ἕνα συλλογισμόν, πρέπει νὰ κατέ- 
-χώμεν καὶ ὅ,τι σχετίζεται πρὸς αὐτόν, εἶτε ἐν τῷ συνόλῳ 
εἴτε τοὐλάχιστον μεριχὰ ἀπὸ τὰ σχετικὰ στοιχεῖα. Διότι 
ἂν δὲν κατέχης τίποτε, δὲν εἶναι δυνατὸν καὶ νὰ συνα- 
γάγης συμπέρασμα. θέλω νὰ εἰπῶ, πῶς εἶναι δυνατὸν νὰ 
δώσωμεν εἰς τοὺς ᾿Αθηναίους συμθουλὴν ἂν πρέπῃ ἢ ἂν δὲν 
πρέπῃ νὰ πολεμήσουν, ὅταν δὲν ἔχωμεν ὑπ᾽ ὄψιν µας τί εἴ- 
δους εἶνχι ἡ στρατιωτική των δύναμις, ἂν δηλ. εἶναι στρα- 
τὸς τῆς ξηρᾶς ἢ ναυτικὸν ἢ καὶ τὰ δύ- μαζί, καὶ πόση εἶναι, 
καὶ ποῖα εἶναι τὰ οἰκονομικὰ τῶν ᾿Αθηνῶν καὶ οἱ φίλοι καὶ 
οἱ ἐχθροί των. ἀχόμη δὲ εἰς ποίους πολέμους ἔλαθον μέρος 
καὶ ὑπὸ ποίας συνθῆχας χαὶ τόσα ἄλλα παρόμοια. Ἢ πῶς 
εἶναι δυνατὸν νὰ κάμωμεν τὸν πανηγυρικὸν τῶν ᾿Αθηνῶν, ἂν 
ἀγνοοῦμεν τὴν ἐν Σαλαμῖνι ναυμαχίαν ἢ τὴν ἐν Μαραθῶνι 
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ραθῶνι μάχην ἢ τὰ ὑπὲρ τῶν "Ηρακλειδῶν πραχϑέντα ἢ 
ἄλλο τι τῶν τοιούτων. ᾿Εκ γὰρ τῶν ὑπαρχόντων ἢ δοκούν- 
τῶν ὑπάρχειν καλῶν ἐπαινοῦσι πάντες. “Ομοίως δὲ καὶ ψέ- 
γουσιν ἐκ τῶν ἐναντίων, σκοποῦντες τί ὑπάρχει τοιοῦτον αὖ- 
τοῖς ἢ δοκεῖ ὑπάρχειν, οἷον ὅτι τοὺς "Ελληνας κατεδουλώ- 
σαντο, καὶ τοὺς πρὸς τὸν βάρβαρον ἀριστεύσαντας καὶ συι- 
μαχεσαμένους ἠνδραποδίσαντο, Αἰγινήτας καὶ Ποτιδαιάτας 
καὶ ὅσα ἄλλα τοιαῦτα, καὶ εἴ τι ἄλλο τοιοῦτον ἁμάρτημα 
ὑπάρχει αὐτοῖς. Ως δ᾽ αὕτως καὶ οἱ κατηγοροῦντες καὶ οἱ 
ἀπολογούμενοι ἐκ τῶν ὑπαρχόντων σκοπούμενοι κατηγοροῦ- 
σι καὶ ἀπολογοῦνται. Οὐδὲν δὲ διαφέρει περὶ Λακεδαιμο- 
νίων ἢ ᾿Αϑηναίων ἢ ἀνϑρώπου ἢ ϑεοῦ τὸ αὐτὸ τοῦτο δρᾶν" 
καὶ γὰρ συμβουλεύοντα τῷ ᾿Αχιλλεῖ καὶ ἐπαινοῦντα καὶ ψέ- 
γοντα καὶ κατηγοροῦντα καὶ ἀπολογούμενον ὑπὲρ αὐτοῦ τὰ 
ὑπάρχοντα ἢ δοκοῦντα ὑπάρχειν ληπτέον, ἵν᾽ ἐν τούτων λέ- 
γωμεν ἐπαινοῦντες ἢ ψέγοντες εἶ τι καλὸν ἢ αἰσχρὸν ὑπάρ- 
χει, κατηγοροῦντες δ᾽ ἢ ἀπολογούμενοι εἴ τι δίκαιον ἢ ἅδι- 
κον, συμβουλεύοντες δ᾽ εἴ τι συμφέρον ἢ βλαβερόν. “Ομοίως 
δὲ τούτοις καὶ περὶ πράγματος δτουοῦν, οἷον περὶ δικαιο- 
σύνης, εἰ ἀγαϑὸν [ἢ μὴ ἀγαϑόν], ἐκ τῶν ὑπαρχόντων τῇ δι- 
καιοσύνῃ καὶ τῷ ἀγαϑῷ. "Ωστ᾽ ἐπειδὴ καὶ πάντες οὕτω φαί- 
νονται ἀποδεικνύντες, ἐάν τε ἀκριβέστερον ἐάν τε μαλακώτε- 
ϱον συλλογίζωνται' (οὐ γὰρ ἐξ ἁπάντων λαμβάνουσιν ἀλλ᾽ 
ἐκ τῶν περὶ ἕκαστον ὑπαρχόντων), καὶ διὰ τοῦ λόγου δῆλον 
διι ἀδύνατον ἄλλως δεικνύναι φανερὸν ὅτι ἀναγκαῖον, ὥσπερ 


ἐν τοῖς τοπικοῖς, πρῶτον περὶ ἕκαστον ἔχειν ἐξειλεγμένα περὶ 
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μάχην, ἣ ὅσα εἴπαμεν ὑπὲρ τῶν Ἡρακλειδῶν, ἢ ὅ,τι ἄλλο 
σχετικόν ; Διότι ὁ καθένας, διὰ νὰ συνθέσῃ ἕνα ἔπαινον, χρη- 
σιμοποιεῖ τὰ καλὰ ποὺ ὑπάρχουν ἢ φαίνεται ὅτι ὑπάρχουν. 
"Επίσης δὲ καὶ οἱ ψόγοι συντίθενται ἀπὸ τὰ ἀντίθετα. δηλ. 
ἐκεῖνος ποὺ ψέγει ἐξετάζει τὰ ἐλαττώματα ποὺ ἔχει ἢ φαί- 
γεται ὅτι ἔχει τὸ ἀντιχείμενον τοῦ λόγου του. Λ.χ. προχει- 
μένου περὶ τῶν ᾿Αθηναίων θὰ ἔχῃ νὰ εἰπῇ ὅτι ὑπεδούλω- 
σαν τοὺς Ἕλληνας, καὶ μάλιστα καὶ ἐκείνους ποὺ ἦσαν σύμ- 
μαχοί των εἰς τὸν ἀγῶνα κατὰ τῶν Περσῶν καὶ ἔδειξαν ἀρί- 
στην στάσιν κατ᾿ αὐτόν, Αἰγινήτας καὶ Ποτιδαιάτας, τοὺς 
ἔκαμαν σκλάδους, καθὼς καὶ ὅλα τὰ ἄλλα παρόμοια γεγο- 
νότα καὶ οἰονδήποτε ἄλλο σφάλμα των. 

Καὶ ἐκεῖνοι ἐπίσης ποὺ κατηγοροῦν ἢ ἀπολογοῦνται, 
συνθέτουν τὴν ἀπολογίαν των ἀπὸ τὰ δεδομένα στοιχεῖα τῆς 
ὑποθέσεως. Εἰς ὅλους τοὺς λόγους τὸ ἴδιον πρέπει νὰ γίνε- 
ται καὶ δὲν ἔχει σημασίαν ἂν ὁ λόγος ἀφορᾷ τοὺς Λαχεδαι- 
μονίους ἢ τοὺς ᾿Αθηναίους ἢ κάποιον ἄνθρωπον ἢ θεόν. Πρά- 
γµατι, εἶτε πρόχειται μὲ τὸν λόγον µας νὰ δώσωμεν κάποιαν 
συμβουλὴν εἰς τὸν ᾿Αχιλλέα, εἴτε νὰ τὸν ἐπαινέσωμεν ἢ νὰ 
τὸν ψέξωμεν ἢ νὰ παραστῶμεν εἰς δίκην ὡς κατήγοροι ἢ 
συνήγοροί του, πρέπει πρῶτα νὰ λάβωμεν γνῶσιν τῶν περι- 
στατικῶν ποὺ τὸν ἀφοροῦν ἢ φαίνεται ὅτι τὸν ἀφοροῦν, 
ὥστε ἐπὶ τῇ βάσει αὐτῶν νὰ μᾶς εἶναι δυνατὸν νὰ συνθέσω- 
μεν τὸν λόγον μας, δηλ ἐπὶ τῇ βάσει τῶν ὡραίων ἢ ἀσχή- 
μων ἰδιοτήτων του νὰ πλέξωμεν τὸν ἔπαινον ἢ τὸν ψόγον του 
Ἄ ἐπὶ τῇ βάσει τῶν δικαίων ἢ τῶν ἀδίκων πράξεών του νὰ 
καταρτίσωμε τὸ χατηγορητήριον ἢ τὴν ἀπολογίαν του ἢ, 
τέλος, ἐπ! τῇ βάσει ἐκείνου ποὺ τοῦ συμφέρει ἢ τοῦ εἶναι 
ἐπιθλαθὲς νὰ διατυπώσωμεν τὰς συμβουλάς µας. Κατ᾽ ἀνάλο- 
γον τρόπον συντίθενται καὶ οἱ λόγοι ἐπὶ οἱουδήποτε θέμα- 
τος. Λ.χ., ἂν θέλωμεν νὰ ὁμιλήσωμεν περὶ τῆς δικαιοσύνης 
καὶ νὰ ἀποδείξωμεν ὅτι εἶναι ἢ δὲν εἶναι καλὸν πρᾶγμα, 
πρέπει νὰ γνωρίζωμεν κάθε τι ποὺ σχετίζεται μὲ τὴν δι- 
χαιοσύνην καὶ μὲ τὸ καλόν, 

᾿Αφοῦ λοιπὸν βλέπομεν ὅτι ὅλοι κατ᾿ αὐτὸν τὸν τρόπον 
προσπαθοῦν νὰ ἀποδείξουν τὸ θέμα των, εἴτε ἀκριβέστεροι 
εἶτε ἀοριστότεροι εἶναι οἱ συλλογισμοί των (διότι δὲν χρη- 
σιμοποιοῦν πρὸς τοῦτο ὅλα τὰ στοιχεῖα ποὺ διαθέτουν, ἆλ- 
λὰ μόνον ἐκεῖνχ ποὺ σχετίζονται μὲ τὸ εἰδικὸν θέµα των, 
ἄλλωστε δὲ ἡ λογικὴ μᾶς πείθει ὅτι εἶναι ἀδύνατον νὰ 
ἀποδείξωμεν κάτι, ὅταν χρησιμοποιοῦμεν ἐπιχειρήματα 
ἄσχετα πρὸς αὐτό). εἶναι φανερὸν ὅτι, καθὼς ἐξεθέσαμεν καὶ 
εἰςτὰ Τοπι κά, εἶναι ἀνάγκη νὰ ἔχωμεν πρῶτα πρῶτα 
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τῶν ἐνδεχομένων καὶ τῶν ἐπικαιροτάτων, περὶ δὲ τῶν ἐξ 
ὑπογυίου γιγνομένων ζητεῖν τὸν αὐτὸν τρόπον, ἀποβλέποντα 
μὴ εἷς ἀόριστα ἀλλ᾽ εἰς τὰ ὑπάρχοντα περὶ ὧν ὁ λόγος, καὶ 
περιγράφοντα ὅτι πλεῖσια καὶ ἐγγύτατα τοῦ πράγµατος' ὅσῳ 
.ὶ . 34 , 5. - ε / ’ Εε- 

μὲν γὰρ ἂν πλείῳ ἔχῃ τῶν ὑπαρχόντων, τοσούτῳ ῥᾷον δει- 

΄ σ 39:2 ΄ 2 9 2 ιν τ 
χνύναι, ὅσῳ δ᾽ ἐγγύτερον, τοσούτῳ οἰκειότερα καὶ ἧττον 
κοινά. Λέγω δὲ κοινὰ μὲν τὸ ἐπαινεῖν τὸν ᾿Αχιλλέα ὅτι ἄν- 
Όρωπος καὶ ὅτι τῶν ἡμιϑέων καὶ ὅτι ἐπὶ τὸ "Ίλιον ἔστρα- 
τεύσατο᾽ ταῦτα γὰρ καὶ ἄλλοις ὑπάρχει πολλοῖς, ὥστε οὐδὲν 
μᾶλλον ὃ τοιοῦτος τὸν ᾿Αχιλλέα ἐπαινεῖ ἢ Διομήδην' ἴδια 
δὲ ἃ μηδενὶ ἄλλῳ συμβέβηκεν ἢ τῷ ᾿Αχιλλεῖ οἷον τὸ ἀπο- 
κτεῖναι τὸν "Έκτορα τὸν ἄριστον τῶν Τρώων καὶ τὸν Κύκνον, 
ὃς ἐκώλυσεν ἅπαντας ἀποβαίνειν ἄτρωτος ὧν, καὶ ὅτι νεώ- 
τατος καὶ οὔκ ἔνορκος ὢν ἐστράτευσεν: καὶ ὅσα ἄλλα τοιαῦτα, 

Εἴς μὲν οὖν τρόπος τῆς ἐκλογῆς πρῶτος οὗτος ὅ το- 

Ζ λ λ - - 2 Ζ Ζ ὰ 
πικός, τὰ δὲ στοιχεῖα τῶν ἐνθυμημάτων Λέγωμεν στοι- 
χεῖον δὲ λέγω καὶ τόπον ἐνθυμήματος τὸ αὐτό, Πρῶτον δὲ 

3 4 3 - - - ν αὶ - 

εἴπωμεν περὶ ὧν ἀναγκαῖον εἰπεῖν πρῶτον. "ἔστιν γὰρ τῶν 
ἐνϑυμηιιάτων εἴδη δύο' τὰ μὲν γὰρ δεικτικά ἐστιν ὅτι ἔστιν 
ἢ οὐκ ἔστιν, τὰ δ᾽ ἐλεγκτικά, καὶ διαφέρει ὥσπ:ρ ἓν τοῖς 
διαλεκτικοῖς ἔλεγχος καὶ συλλογισμός. "στι δὲ τὸ μὲν δει- 


κτικὸν ἑνδύμηια τὸ ἐξ ὁμολογουμένων συνάγειν, τὸ δὲ 


1. Περὶ τοῦ ἐπβισοδίου αὐτοῦ βλ. ᾿Ὀδιδίου «Μεταμορφώσεις» 
ΙΒ’, στἰχ. 04 ἐπ. | 
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γιὰ κάθε ζήτημα διαλέξει ἐκεῖνα τὰ ἐπιχειρήματα ποὺ ται- 
ριάζουν πρὸς ὅλας τὰς ἐπὶ τοῦ θέματος ἐνδεχομένας ἀπό- 
φεις. καὶ πρὸς τὰ ἐπικαιρότερα τοῦ ἐξεταζομένου ζητήμα- 
τος σημεῖα. Ὅταν δὲ πρόχειται νὰ ὁμιλήσωμεν ἐκ τοῦ προ- 
χείρου γιὰ κάποιο ἀπρόοπτον ζήτημα, πάλιν πρέπει μὲ 
τὴν ἰδίαν μέθοδον νὰ ἀναςητοῦμεν τὰ ἐπιχειρήματά μας καὶ 
νὰ μὴ ἀποβλέπωμεν εἰς ἀοριστίας καὶ γενικότητας, ἀλλ᾽ εἰς 
τὸ συγκεκριμένον θέμα µας, προσπαθοῦντες νὰ παρατάξωμεν 
ὅσον εἶναι δυνατὸν περισσότερα ἐπιχειρήματα ποὺ εὑρίσκον- 
ται εἰς ἐγγυτάτην θέσιν πρὸς τὸ ζήτημά μας. Δ.ότι. ὅσον 
περισσότερα γεγονότα σχετικὰ μπορεῖ νὰ παρατάξη κανείς, 
τόσον εὐκολώτερα ἀποδεικνύει τὸ θέμα του, καὶ πάλιν, ὅσον 
τὰ ἐπικαλούμενα περιστατικὰ εὑρίσκονται πλησιέστερον 
πρὸς τὴν ὑπόθεσιν, τόσον περισσότερον ὁ λόγος εἶναι συγκε- 
κριμένος καὶ ἀπομακρύνεται ἀπὸ τὰς γεν:κότητας. Γενικό - 
τητας δὲ ὀνομάζω τὸ νὰ βασίζῃ κανεὶς τὸ ἐγκώμιον τοῦ 
᾿Αχιλλέως ἐπάνω στὸ ὅτι αὐτὸς ἧτο ἄνθρωπος, ἢ ἡμίθεος, 
ἢ ὅτι ἔλαθε μέρος εἰς τὴν ἐκστρατείαν κατὰ τῆς Τροίας. 
Πράγματι ὅλα αὐτὰ συνέβησαν καὶ εἰς πολλοὺς ἄλλους καὶ 
ἕνα τέτοιο ἐγκώμιον μποροῦσε κάλλιστα νὰ μὴ .ἀφορᾶ τὸν 
"Αχιλλέα ἀλλὰ τὸν Διομήδην. Τοὐναντίον ὀνομάζω ἰδιαί- 
τερα περιστατικὰ ἐχεῖνα ποὺ συνέβησαν μόνον εἰς τὸν ᾿Αχιλ- 
λέα καὶ σὲ κανένα ἄλλον, λ. χ. τὸ ὅτι αὐτὸς ἐσκότωσε τὸν 
“Εκτορα. τὸν καλύτερον ἀπὸ ὅλους τοὺς Τρῶας, καὶ τὸν Κύ- 
Χνον '. ποὺ ἐπειδὴ ἧτο ἄτρωτος εἶχεν ἐμποδίσει ὅλους τοὺς 
ἄλλους Βλληνας νὰ ἀποθιθασθοῦν, καθῶς καὶ ὅτι μετέσχεν 
εἰς τὸν Ἰρωϊκὸν πόλεμον νεώτατος, μολονότι δὲν ἧτο ὑπο- 
χρεωμένος μὲ ὄρκον νὰ βοηθήσῃ, καὶ ὅσα ἄλλα παρόμοια 
ὑπάρχουν. Αὐτὸς ὃ πρῶτος τρόπος συλλογῆς ἐπιχειρημάτων 
ἀποτελεῖ τὸν πρῶτον τ πον. 

Καὶ τώρα ἃς ὁμιλήσωμεν περὶ τῶν στοιχείων τῶν ἐνθυ- 
μημάτων. ᾿Ὀνομάκω δὲ τὸ ἴδιο πρᾶγμα στοιχεῖον χαὶ τόπον 
ἑνὸς ἐνθυμήματος. Καὶ πρῶτα πρῶτα ἂς ἐξετάσωμεν ἐκεῖνο 
ποὺ πρέπει πρῶτα νὰ ἐρευνηθῇ. Πράγματι ὑπάρχουν δύο 
εἴδη ἐνθυμημάτων. Τὰ μὲν ἐνθυμήματα τοῦ πρώτου εἴδους, 
τὰδειχκτικά, σκοπὸν ἔχουν νὰ ἀποδείξουν ἔτι κάτι τι 
ὑπάρχει ἢ δὲν ὑπάρχει. Τὰ ἐπιχειρήματα τοῦ δευτέρου εἴ- 
δους, τὰ ἐλεγκτικά, σκοπὸν ἔχουν νὰ ἀνασκευάσουν 
κάτι τι. Διαφέρουν δὲ μεταξύ των, ὅπως εἰς τὴν διαλεκτι- 
χὴν διαφέρει ὁ ἔλεγχος ἀπὸ τὸν συλλογισμόν. Καὶ δεικτι- 
κὸν μὲν ἐνθύμημα εἶναι τὸ νὰ συνάγῃ κανεὶς συμπεράσματα 


80 
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ἐλεγκτικὸν τὰ ἀνομολογούμενα συνάγειν. Σχεδὸν μὲν οὖν 
ἡμῖν περὶ ἕκαστον τῶν εἰδῶν τῶν χοησίμων καὶ ἀναγκαίων 
ἔχονται οἱ τόποι ἐξειλεγμέναι γὰρ αἱ προτάσεις περὶ ἕκα- 
στόν εἶσιν, ὥστε ἐξ ὧν δεῖ φέρειν τὰ ἑνθυμήματα τόπων 
περὶ ἀγαϑοῦ ἢ κακοῦ ἢ καλοῦ ἢ αἰσχροῦ ἢ δικαίου ἢ ἀδί- 
κου. καὶ περὶ τῶν ἡϑῶν καὶ παϑηιιάτων καὶ ἕξεων ὡσαύ- 


τως εἰλημιένοι ἡμῖν ὑπάρχουσι πρότερον οἳ τόποι. "Κτι δὲ 


13914 ἄλλον τρόπον καθόλου περὶ ἁπάντων λάβωμεν, καὶ λέγωμεν 


10 


15 


20 


παρασημαινόμενοι τοὺς ἐλεγκτικοὺς καὶ τοὺς ἀλοδεικτικοὺς 
. . ρω Ζ 3 νὴ 9 ολ 3 
καὶ τοὺς τῶν φαινομένων ἐνθυμηωάτων, οὐκ ὄντων δὲ ἓν- 
ϑυμηωμάτων, ἐπεί περ οὐδὲ συλλογισμῶν. Δηλωϑένιων δὲ 
τούτων περὶ τῶν λύσεων καὶ ἐνστάσεων διορίσωμεν, πόϑεν 


δεῖ πρὸς τὰ ἐνϑυμήματα φέρειν. 


23. (1). ᾿ἔσει δὲ εἷς μὲν τόπος τῶν δεικτικῶν ἐκ τῶν ἐ- 
ναντί ν᾽ δεῖ γὰρ σκοπεῖν εἰ τῷ ἐναντίῳ τὸ ἐναντίον ὑπάρ- 
χει, ἀναιροῦντα μὲν εἰ μὴ ὑπάρχει, κατασκευάζοντα δὲ εἰ 
ὑπάρχει, οἷον ὅτι τὸ σωφρονεῖν ἀγαϑόν᾽' τὸ γὰρ ἀκολασταί- 
νειν βλαβερόν. Ἡ ὧς ἓν τῷ Μεσσηνιακῷ «εἰ γὰρ ὁ πόλε- 
μος αἴτιος τῶν παρόντων κακῶν, μετὰ τῆς εἰρήνης δεῖ ἔπα- 
νορϑώσασθαι». 

Εἴ περ γὰρ οὐδὲ τοῖς κακῶς δεδρακόσιν 
ἀκουσίως δίκαιον εἷς ὀργὴν πεσεῖν, 
οὐδ᾽ ἂν ἀναγκασδείς τις εὖ δράσῃ τινά, 
προσῆκον εἶναι τῷδ᾽ ὀφείλεσθαι χάριν. 

"Αλλ᾽ εἴ περ ἔστιν ἐν βροιοῖς ψευδηγορεῖν 
πιθανά, νομίζειν χοή σε καὶ τοὐναντίον, 
ἄπιστ ἀληϑῆ πολλὰ συμβαίνειν βροτοῖς. 


1. Τοῦ ρήτορος ᾽Αλκιδάμαντος τοῦ ᾿Ελβάτου, μαθητοῦ τοῦ Γορ- 
γίου. “Ο λόγος αὐτὸς ἀπηυθύνατο πρὸς τοὺς Σπαρτιάτας. 

2 καὶ 8. ᾿Αποσπάσματα ἀδέσποτα. Ὅ ἀνώνυμος σχολιαστής τὰ 
ἀποδίδει εἰς τὸν Εὐριπίδην. (ἀπ. 196 Ν2), 
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ἀπὸ γεγονότα ἀνεγνωρισμένα. ᾿Ελεγκτικὸν δέ, τὸ νὰ συνάγῃ 
κανεὶς τὸ συμπέρασμα ὅτι δὲν συνέθησαν τὰ πράγματα ποὺ 
ἐθεωροῦντο ὡς ἀνεγνωρισμένα (ἀροῦ τὰ θέσῃ ὑπὸ κριτικὸν 
ἔλεγχον). Ὑπάρχουν δὲ εἰς τὴν διάθεσίν μας γιὰ τὸ χάθε 
εἶδος ὠφέλιμοι καὶ ἀναγκαῖοι κοινοὶ τόποι. Δ.ότι εἴπαμεν 
ὅτι πρέπει νὰ ἔχωμεν ἐκ τῶν προτέρων διαλέξει τὰς προτά- 
σεις ποὺ πρέπει ἑκάστοτε νὰ χρησιμοποιοῦμεν. Εἰδικώτερα, 
ἔχομεν παραθέσει, εἰς προηγούμενα κεφάλαια, μίαν ἐκλογὴν 
κοινῶν τόπων, ποὺ πρέπει νὰ χρησιμοποιοῦνται σχετικῶς 
πρὸς τὸ χαλὸν ἢ τὸ κακόν, τὸ ὡραῖον ἢ τὸ ἄσχημον, τὸ δί- 
καιον ἢ τὸ ἄδικον, χαὶ περὶ τῶν χαρακτήρων καὶ τῶν πα- 
θῶν καὶ τῶν ἰδιοτήτων. Καὶ τώρα πρέπει ὅλα αὐτὰ νὰ τὰ 
ἐξετάσωμεν καὶ ὑπὸ μίαν ἄλλην ἔποψιν χαὶ νὰ πραγματευ- 
θῶμεν τὰ διαχριτικὰ σημεῖα τῶν ἐλεγκτικῶν καὶ τῶν ἆπο- 
δεικτικῶν ἐνθυμημάτων καθὼς καὶ ἐκείνων ποὺ φαίνονται 
μόνον, χωρὶς νὰ εἶναι. ἐν θυμήματα. διότι ἀκριδῶς δὲν εἷ- 
ναι οὔτε κἂν συλλογισωοί. ᾿Αφοῦ δὲ τὰ ἐχθέσωμεν ὅλα αὐτά, 
θὰ πραγματευθῶμεν πῶς εἶναι δυνατὸν νὰ ἀνασκευάζωμεν ἢ 
νὰ φέρωμεν ἀντιρρήσεις εἰς τὰ ἐνθυιήματα τοῦ ἀντιπάλου. 


93. ΚΟΙΝΟΙ ΤΟΠΟΙ ΤΩΝ ΕΝΘΥΜΗΜᾺΤΩΝ 


Α. Ὑπάρχει ἕνας κοινὸς τόπος εἰς τὰ δεικτικὰ ἐνθυμή- 
ματα, ποὺ στηρίζεται ἐπάνωεὶς τὰ ἐναντία. Συνίστα- 
ται δὲ εἰς τὸ νὰ ἐξετάζωμεν ἄν, δοθέντος κάποιου πραγµα- 
τιχοῦ γεγονότος. ὑπάρχη καὶ τὸ ἀντίθετόν του, καὶ ἂν μὲν 
δὲν ὑπάρχῃ νὰ ἀναιροῦμεν τὴν ἰδέαν αὐτήν, ἂν δὲ πάλιν 
ὑπάρχῃ, νὰ τὴν χρησιμοποιοῦμεν. Παράδειγμα : Ἡ ἐγχρά- 
τεια εἶναι καλὸν πρᾶγμα, διότι ἡ ἀχολασία εἶνχι βλαθε- 
ρόν. Ἤ. ὅπως ἐλέχθη εἰς τὸν Μεσσηνιακὸν λόγον’, «πρά- 
γματι, ἂν ὁ πόλεμος εἶναι ἡ αἰτία τῆς σημερινῆς χαχοδαι- 
μονίας, μόνον μὲ τὴν εἰρήνην εἶναι δυνατὸν νὰ διορθωθῇ ἡ 
κατάστασις», καὶ πάλιν. 

Κι ἂν δίκαιο δὲν αἶναι νὰ θυμώνουμε 
μ᾽ ὅσους ἀθέλητά τους ἔκαναν χαχό, 


οὔτο εἶναι σωστὸ νὰ χρεωστοῦμε χάρη 
ο’ ὅποιον κάνει τὸ καλὸ ἀπὸ ἀνάγκη ". 


καθὼς καὶ 


᾿Αλλὰ μιὰ ποὺ μπορεῖ κανεὶς νὰ λέη 

φέμματα στοὺς ἀνθρώπους καὶ νὰ τὸν πιστεύουν 
πρέπει νὰ βάζη οτὸ νοῦ του καὶ τὸ ἀντίθετο, 
ὅτι πολλὲς ἀλήθειες φαίνονται ἀπίστευτες 5 
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(1). "Αλλος ἐκ τῶν ὁμοίων πτώσεων' ὁμοίως 
γὰρ δεῖ ὑπάρχειν ἢ μὴ ὑπάρχειν. οἷον ὅτι τὸ δίκαιον οὗ 
πᾶν ἀγαϑόν᾽ καὶ γὰρ ἂν τὸ δικαίως. νῦν ὃ οὐχ αἱρετὸν τὸ 
δικαίως ἀποθανεῖν. 

95 (ΠΠ). "Αλλος ἐκ τῶν πρὸς ἄλλη λα' εἰ γὰρ ϑα- 
τέρῳ ὑπάρχει τὸ καλῶς ἢ δικαίως ποιῆσαι. ϑατέρῳ τὸ πε- 
πονϑέναι. καὶ εἰ κελεῦσαι, καὶ τὸ πεποιηκέναι. οἷον ὧς ὁ 
τελώνης Διομέδων περὶ τῶν τελῶν. «εἰ γὰρ μηδ᾽ ὑμῖν αἷ- 
σχρὸν τὸ πωλεῖν, οὐδ᾽ ἡμῖν τὸ ὠνεῖσϑαι». Καὶ εἰ τῷ πεπον- 

80 ϑότι τὸ καλῶς ἢ δικαίως ὑπάρχει. καὶ τῷ ποιήσαντι. "ἔστι 
δ᾽ ἐν τούτῳ παραλογίσαοϑαι: εἰ γὰρ δικαίως ἔπαϑέν τε, 
[δικαίως πέπονϑεν], ἀλλ᾽ ἴσως οὐχ ὑπὸ σοῦ. Διὸ δεῖ σκο- 

13970 πεῖν χωρὶς εἰ ἄξιος ὃ παϑὼν παθεῖν καὶ ὃ ποιήσας ποιῆ- 
σαι, εἶτα χρῆσθαι ὁποτέρως ἁρμόττει ἐνίοτε γὰρ διαφωνεῖ 
τὸ τοιοῦτον καὶ οὐδὲν κωλύει, ὥσπερ ἐν τῷ ᾿Αλκμαίωνι τῷ 
Θεοδέκτου 

5 Μητέρα δὲ τὴν σὴν οὔ τις ἐστύγει βροτῶν ; 

Φησὶ δὲ ἀποκρινόμενος 
᾽Αλλὰ διαλαβόντα χρὴ σκοπεῖν" 

ἐρομένης δὲ τῆς ᾿Αλφεσιβοίας πῶς, ὑπολαβών φησιν 
Τὴν μὲν ϑανεῖν ἔκριναν, ἐμὲ δὲ μὴ κτανεῖν. 


10 Καὶ ἡ περὶ 4ημοσϑένους δίκη καὶ τῶν ἀποκτεινάντων Νι- 
κάνορα' ἐπεὶ γὰρ δικαίως ἐκρίϑησαν ἀποκτεῖναι, δικαίως 


1. Ὁ θεόδεχτος κατήγετο ἀπὸ τὴν Φάσηλιν τῆς Λυχίας καὶ ἧτο 
ρήτωρ καὶ τραγικὸς ποιητής, μαθητὴς τοῦ Πλάτωνος καὶ τοῦ ᾿Ισοκρά- 
τους, Συνέθεσε 60 τραγωδίας καὶ ἐθραθεύθη 18 φοράς. Ὁ ᾿Αλκμαίων, 
ἄνδρας τῆς ᾿Αλφεσιδοίας, εἶχε σκοτώσει τὴν μητέρα του ᾿Ερυφίλην, 
διότι αὐτή μὲ προδοσίαν, προβρκάλεσε τὸν θάνατον τοῦ συζύγου της 
"Αμφιαράου. 

2. Ὁ Βαλ]ο ὑποθέτει ὅτι δὲν πρόκειται περὶ τοῦ ρήτορος Δη: 
µοσθάνους, ἀλλὰ περὶ τοῦ στρατηγοῦ, ποὺ ἀναφάρεται καὶ εἰς τὸν τά- 
ταρτον ᾿Ὀλυνθιακόν. Ὅ Βοππαίουμς ἀφ᾽ ἑτέρου ὑποδεικνύβι, βασιζό- 
μβνος εἰς μαρτυρίαν τοῦ Δεινάρχου, τὰς σχάσεις ποὺ ὑπῆρχαν μεταξὺ 
τοῦ ρήτορος Δημοσθένους καὶ τοῦ Νικάνορος. 
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Β. Δεύτερος κοινὸς τόπος στηρίζεται ἐπάνω εἰς τὴν 
ὁμοιότητα τῶν περιπτώσεων. Διότι ὅλα τὰ ὅμοια 
πράγματα ἢ θὰ ἔπρεπε νὰ ὑπάρχουν πάντοτε ἢ νὰ μὴ ὑπάρ- 
χουν πάντοτε. Παράδειγμα. Κάθε δίκαιον πρᾶγμα δὲν εἶναι 
καὶ χαλόν. ᾿Αλλέως κάθε τι (ποὺ θὰ ὑφιστάμεθα) δικαίως, 
θὰ ἧτο καλὲν δι ἡμᾶς. Καὶ ὅμως δὲν εἶναι καλὸν τὸ νὰ 
ἀποθάνῃ κανεὶς δικαίως. 

ΓΡ. Τρίτος κοινὸς τόπος εἶναι ἐκεῖνος ποὺ στηρίζεται 
ἐπάνω εἰς τὴν ἀμοιθαίαν σχέσιν δύο περιστατι- 
κῶν. Πράγματι, ἂν κάποιος κάμνῃ μίάν ὡραίαν καὶ δικαίαν 
πρᾶξιν πρὸς ἕνα ἄλλον, ὁ ἄλλος αὐτὸς καλῶς καὶ δικαίως 
τὴν δρίσταται. Καὶ πάλιν, ἂν τὸ νὰ προστάξῃ κάποιος νὰ 
ἐκτελεσθῇ μία πρᾶξις εἶναι ὡραῖον καὶ δίκαιον, τότε καὶ ἡ 
ἐχτέλεσίς της θὰ ἔχη τὸν ἴδιον χαρακτῆρα. Αὐτὸ τὸ ἐπιχεί- 
ρημα ἐχρησιμοποίησεν ὃ ἐνοικιαστῆς δημοσίων προσόδων 
Διομέδων. ὅταν ὡμίλει περὶ τῶν φόρων᾽ «"Αν δὲν εἶναι ντρο- 
πὴ γιὰ σᾶς νὰ τοὺς πωλῆτε, δὲν εἶναι οὔτε γιὰ μένα ντροπή, 
ποὺ τοὺς ἀγοράζω». Και πάλιν, ἂν κάποιος ὑφίσταται μίαν 
ἐνέργειαν καλὴν καὶ δικαίαν, ἡ ἰδία κρίσις ἀληθεύει καὶ 
δι᾽ ἐκεῖνον ποὺ τὴν ἐνεργεῖ. ᾿Αλλὰ εἰς τὸ σημεῖον αὐτὸ εἶναι 
δυνατὸν νὰ συμ6ῇ καὶ λάθος. Πράγματι, εἶναι δυνατὸν κά- 
ποιος ποὺ ἔπαθε κάτι, νὰ τὸ ἔπαθε διχαίως, νὰ μὴ ἧτο 
ὅμως δίκαιον νὰ τὸ ὑποστῇ ἀπὸ τὸ πρόσωπον ποὺ τὸ ὑπέ: 
στη. Καὶ γι᾿ αὐτὸ πρέπει ξεχωρ:στὰ νὰ ἐξετάζωμεν ἂν ἧτο 
ἄξιος νὰ πάθη ἐκεῖνος ποὺ ἔπαθε καὶ ξεχωριστὰ τὸ ἂν ἧτο 
πρέπον νὰ πράξη ἐκεῖνος ποὺ ἔπραξε καὶ κατόπιν νὰ χρησι- 
μοποιοῦμεν τὸν συλλογισμὸν κατ ἐκεῖνον ἀπὸ τοὺς δύο τρό- 
πους, ποὺ ἁρμόζει περισσότερον. Διότι πράγματι εἰς τὸ ση- 
μεῖον αὐτὸ τίποτε δὲν ἐμποδίζει νὰ ὑπάρχῃ καὶ συχνὰ ὑπάρχει 
µία διάκρισις. Ας πάρωμε ἕνα παράδειγμα ἀπὸ τὸν Αλ- 
κμαίωνα τοῦ Θεοδέκτου : 


ελὲν αἶναι ἀλήθεια πῶς ὅλος ὁ κόσμος εἶχα καταδικάσει τὴν 
μητέρα σοῦ ;» 


Καὶ ὁ ᾽Αλχμαίων ἀπαντᾷ 
«Ναί, ἀλλὰ πράπαι νὰ ξαχωρἰζουµε τὰ πράγματα». 

Καὶ ὅταν ἡ ᾿Αλφεσίδοια τὸν ἠρώτησε τί ἐννοοῦσε μ. αὐτό, 
προσέθεσε: 

« ᾿Απεφάσισαν πὼς τε. νὰ ος μὰ ὄχι καὶ πὼς ἐγὼ 

ἔπρεπε νὰ τὴν σκοτώσω» '. 
Καὶ ἄλλο παράδειγμα, ἀπὸ τὴν δίκην μεταξὺ τοῦ Δημοσθέ- 
νους καὶ τῶν φονέων τοῦ Νικάνορος ", Εἰς τὴν ὑπόθεσιν αὖ- 


15 


25 
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ἔδοξεν ἀποϑανεῖν. Καὶ περὶ τοῦ Θήβησιν ἀποθανόντος. 
περὶ οὗ κελεύει κρίνεοϑαι εἰ δίκαιος ἦν ἀποθανεῖν, ὡς 
οὐκ ἄδεκον ὂν τὸ ἀποκτεῖναι τὸν δικαίως ἀποθανόντα. 

(Ν). "Αλλος ἐκτοῦ μᾶλλον καὶ ἥττον, οἷον εἰ μηδ᾽ 
οἱ ϑεοὶ πάντα ἴσασιν, σχολῇ οἵ γε ἄνδρωποι" τοῦτο γάρ ἐστιν, 
εἰ ᾧ μᾶλλον ἂν ὑπάρχοι μὴ ὑπάρχει, δῆλον ὅτι οὐδ᾽ ᾧ ἧττον. 
τὸ δ᾽ ὅτι τοὺς πλησίον τύπτει ὅς γε καὶ τὸν πατέρα [τύπτει, 
ἔκ τοῦ εἰ τὸ ἧττον ὑπάρχει, καὶ τὸ μᾶλλον ὑπάρχει, καϑ' 
ὁπότερον ἂν δέῃ δεῖξαι,] τύπτει (ἐκ τοῦ) ὅτι εἶ τὸ ἧιτον 
ὑπάρχει, καὶ τὸ μᾶλλον ὑπάρχει" τοὺς γὰρ πατέρας ἧττον 
τύπτουσιν ἢ τοὺς πλησίον. ᾿Η δὴ οὕτως ἢ εἰ ᾧ μᾶλλον ὑπάρ- 
χει, μὴ ὑπάρχει, ἢ ᾧ ἧττον εἰ ὑπάρχει. ὁπότερον δεῖ δεῖξαι, 
εἴθ᾽ δει ὑπάρχει εἴϑ᾽ ὅτι οὔ. "Ετι εἰ μήτε μᾶλλον μήτε ἧτ- 
τον, ὅϑεν εἴρηται 

καὶ σὸς μὲν οἰκτρὸς παῖδας ἀπολέσας πατήρ᾽ 

Οἰνεὺς ὃδ᾽ ἄρ᾽ οὐχὶ τὸν [ Ελλάδος] κλεινὸν ἀπολέσας γόνον ; 

Καὶ ὅτι, εἰ μηδὲ Θησεὺς ἠδίκησεν, οὐδ᾽ ᾿ Αλέξανδρος, 
καὶ εἰ μηδ᾽ οἱ Τυνδαρίδαι, οὐδ᾽ ᾿Αλέξανδρος, καὶ εἰ Πά- 
τροκλον Έκτωρ, καὶ ᾿Αχιλλέα ᾿Αλέξανδρος. Καὶ εἰ μηδ᾽ 
ἄλλοι τεχνῖται φαῦλοι, οὐδ᾽ οἳ φιλόσοφοι. Καὶ εἰ μηδ᾽ οἱ 
στρατηγοὶ φαῦλοι διι ϑανατοῦνται πολλάκις, οὐδ᾽ οἷ σοφι- 
σταί. Καὶ ὅτι «εἰ δεῖ τὸν ἰδιώτην τῆς ὑμετέρας δόξης ἐπι- 


μελεῖσθαι, καὶ ὑμᾶς τῆς τῶν Ελλήνων». 


1. Πρόκειται πορῖ τοῦ Εὔφρονος, ἑξορίστου Θηβαίου, τὸν δποῖον 
ἀναφέρβι ὃ Ξενοφῶν εἰς τὰ «Ελληνικά» του, βιθλ. Ζ΄. 

2. ᾿Αδάσποτον ἁπόσπασμα. Κατὰ τὸν σχολιαστὴν τοὺς δύο αὖ- 
τοὺς στίχους λάγαι ὁ Οἰνεὺς πρὸς τὴν ᾿Αλθαίαν, θυγατέρα τοῦ 6ε- 
στίου, τοῦ ὁποίου τὰ δυὸ παιδιὰ ἀπέθαναν ἐξ αἰτίας τοῦ Μελεάγρου. 
Οἱ στίχοι αὐτοὶ μεταφράζονται σχεδὸν ἐπὶ λέξει ἀπὸ τὸν ᾿Οθίδιον 
(Μεταμορφώσεις ΝΗῚ 42. 45). 


ὃ. Ὁ Κάστωρ καὶ ὃ Πολυδεύκης, ἀδελφοὶ τῆς ᾿Ελένης ποὺ ἁπή- 
γαγαν τὰς θυγατέρας τοῦ Λευχίππου. 
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τὴν πράγματι ἐκρίθη ὅτι δικαίως ἐφονεύθη ὁ Νικάνωρ καὶ 
ἑπομένως ἠθώωσαν τοὺς φονεῖς του, διότι δικαίως ἐσκότω- 
σαν. ᾿Ἠπίσης εἰς τὴν ὑπόθεσιν τοῦ προσώπου ποὺ ἐφονεύθη 
στὰς θήβας ', διετάχθη ἀνάχρισις ἂν ἧτο δίκαιον νὰ σκοτωθῇ, 
διότι ἐθεωρήθη ὅτι δὲν ἀποτελεῖ ἀδίκημα τὸ νὰ σκοτώσῃ 
κανεὶς ἐκεῖνον ποὺ δικαίως ἔπρεπε νὰ σχοτωθῇ. 

Δ. "Άλλος κοινὸς τόπος στηρίζεται ἐπάνω εἷς τὴν ἀν- 
τίληφιν περὶ τοῦ περισσοτέρου ἢ τοῦ ὀλιγω- 
τέρου. Παράδειγμα ᾿Αφοῦ οἱ θεοὶ δὲν τὰ ξέρουν ὅλα. πολὺ 
περισσότερον οἷ ἄνθρωποι. Ἡ λογικὴ ἐξήγησις αὐτοῦ τοῦ 
κοινοῦ τόπου εἶναι ἡ ἑξῆς: Ἂν ἐκεῖνος ποὺ ἔχει τὰ περισ- 
σότερα, δὲν ἔχει χάτι τι, εἶναι πρόδηλον πῶς αὐτὸ τὸ πρᾶ- 
Υμα δὲν τὸ ἔχει καὶ ἐκεῖνος ποὺ ἔχει τὰ ὀλιγώτερα. Τὸ ἐπι- 
χείρημα πάλιν ὅτι ἐκεῖνος ποὺ δέρνει τὸν πατέρα του, μπο- 
ρεῖ νὰ δείρῃ καὶ τὸν καθένα, βασίζεται ἐπάνω εἰς τὸν συλλο- 
γισμὸν ὅτι, ὅταν ὑπάρχη τὸ ὀλιγώτερον, ὑπάρχει καὶ τὸ πε- 
ρισσότερον. Διότι πράγματι, ὀλιγώτεροι εἶναι ἐκεῖνοι ποὺ 
δέρνουν τοὺς πατέρες των, παρὰ ἐκεῖνοι ποὺ δέρνουν ξένους. 
Εἴτε λοιπὸν κατὰ τὸν τρόπον αὐτόν, εἴτε κατὰ τὸν συλλογι- 
σμὸν ποὺ προηγουμένως ἐξεθέσαμεν, (δηλ. εἴτε ἀπὸ τὸ ὀλιγώ- 
τερον εἴτε ἀπὸ τὸ περισσότερον) εἴτε ἀκόμη εἶναι δυνατὸν νὰ 
ἀποδείξωμεν ἐκεῖνο ποὺ μᾶς χρειάζεται, δηλαδὴ ἂν κάτι τὶ 
ὑπάρχη ἢ δὲν ὑπάρχῃ. Επίσης δὲ εἶναι δυνατὸν νὰ βασι- 
σθῇ ἐπιχείρημα καὶ ἐπάνω εἰς τὴν ἀντίληψιν ὅτι κάτι τι 
δὲν εἶναι οὔτε περισσότερον οὔτε ὀλιγώτερον ἀπὸ χάτι ἄλλο. 
Αὐτὴν τὴν ἔννοιαν ἔχουν οἱ ἑξῆς στίχοι 

«᾿Αξιολύπητος εἶναι ὃ πατέρας σου, ποὺ ἔχασε τὰ παιδιά του 

-Δὲν εἶμαι ὅμως ἀξιολύπητος καὶ ἐγώ, ὃ Οἰνεύς, 

ποὺ ἔχασα τὸ γιό µου, τὸν Μαλέαγρον, 

τὸ καύχημα τῆς “Ελλάδος ;» 3 

Τὴν ἰδίαν βάσιν ἔχουν καὶ οἱ ἑξῆς συλλογισμοί : Αν ὁ 
Θησεὺς δὲν διέπραξεν ἀδίχημα, οὔτε καὶ ὁ Πάρις. Αν τὰ 
παιδιὰ τοῦ Τυνδάρεω " ἔκαμναν σωστά, τότε καὶ ὁ Πάρις 
ἐπίσης. Αν ὁ “χτωρ ἑσχότωσε τὸν Πάτροχλον, χαὶ ὁ |]ά- 
ρις ἑσχότωσε τὸν ᾿Αχιλλέα. ᾿Αφοῦ ἐκεῖνοι ποὺ ἀσχοῦν ἄλλα 
ἐπαγγέλματα δὲν εἶναι ἄξιοι περιφρονήσεως. οὔτε καὶ οἱ 
φιλόσοφοι. "Αν οἵ στρχτηγοὶ δὲν εἶναι μηδαμινοὶ ἐπειδὴ 
συμθαίνει πολλὲς φορὲς νὰ νικηθοῦν, τὸ ἴδιο ἰσχύει καὶ γιὰ 
τοὺς σοφιστάς. "Αν ὁ ἁπλοῦς ἰδιώτης φροντίζη διὰ τὴν δό- 
ξαν σας, καὶ σεῖς ὀφείλετε νὰ φροντίζετε διὰ τὴν δόξαν τῆς 
“Ελλάδος. 
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(ν) "Αλλος ἐκ τοῦ τὸν χρόνον σκοπεῖν, οἷον ὡς 
"Ιφικράτης ἐν τῇ πρὸς ' Δρμόδιον, ὅτι «εἰ πρὶν ποιῆσαι ἠξί- 
ουν τῆς εἰχόνος τυχεῖν ἐὰν ποιήσω, ἔδοτε ἄν᾽ ποιήσαντι δ᾽ 
ἆρ οὐ δώσετε; Μὴ τοίνυν μέλλοντες μὲν ὑπισχνεῖσδε, πα- 
ϑόντες δ᾽ ἀφαιρεῖσϑε». Καὶ πάλιν πρὸς τὸ Θηβαίους διεῖ- 
ναι Φίλιππον εἷς τὴν ᾿Αττικήν, ὅτι «εἰ πρὶν βοηϑῆσαι εἷς 
Φωκεῖς ἠξίου, ὑπέσχοντο ἄν' ἄτοπον οὖν εἰ διότι προεῖτο 
καὶ ἐπίστευσεν μὴ διήσουσιν». | 

(ΥΠ. Α1λος ἐκ τῶν εἱρημένων καὺ᾽ αὑτοῦ 
πρὸς τὸν εἱπόντα᾽ διαφέρει δὲ ὁ τρόπος, οἷον ἐν τῷ 
Τεύκρῳ᾽ ᾧ ἐχρήσατο ᾿Ιφικράιης πρὸς ᾿ Δρισιοφῶντα, ἐπε- 
θόµενος εἶ προδοίη ἂν τὰς ναῦς ἐπὶ χρήμασιν: οὗ φάσκον- 
τος δέ, εἶτα εἶπεν σὺ μὲν ὢν ᾿ Αριστοφῶν οὐκ ἂν προδοίης, 
ἐγὼ δ᾽ ὢν ᾿Ιφικράτης ; Δεῖ δὲ ὑπάρχειν μᾶλλον ἂν δοκοῦν- 
τα ἀδικῆσαι ἐκεῖνον᾽' εἰ δὲ μή, γελοῖον ἂν φανείη, εἰ πρὸς 
"Αριστείδην κατηγοροῦντα τοῦτό τις ἂν εἴπειεν ἄλλος πρὸς 
ἀπιστίαν τοῦ κατηγόρου᾽ ὅλως γὰρ βούλεται ὃ κατηγορῶν 
βελτίων εἶναι τοῦ φεύγοντος: τοῦτ᾽ οὖν ἐξελέγχειν δεῖ. Κα- 
ϑόλου δὲ ἄτοπός ἔστιν, ὅταν τις ἐπιτιιιᾷ ἄλλοις ἃ αὐτὸς ποιεῖ 
ἢ ποιήσειεν ἄν, ἢ προτρέπῃ ποιεῖν ἃ αὐτὸς μὴ ποιεῖ μηδὲ 


Κα 
ποιήσειεν ἄν. 


1. Ὁ λόγος αὐτὸς τοῦ Ἰφικράτους ἔχει χαθῆ. ᾿Επεγράφπτο «περὶ 
τῆς ᾿Ιφικράτους εἰκόνος πρὸς ᾿Αρμόδιον». Ο ἀντίδικος αὐτὸς τοῦ Ἰφι- 
κράτους ἧτο ἀπόγονος τοῦ γνωστοῦ τυραννοκτόνου ᾿Αρμοδίου. 

9, Ὑποτίθεται ὅτι πρόκειται περὶ κάποιας ἑπαντήσεως τοῦ Ὁ- 
δυσσέως πρὸς τὸν Τεῦκρον, ποὺ τὸν κατηγόρησεν, ὅτι ἑσχότωσε τὸν 
Αἴαντα. Πρθ6λ. Κοϊντιλιανοῦ Ιποῖιζ. οταῖ. ΙΝ ο. 

8. ᾽Απόσπχσμα ἀπὸ τὸν «περὶ προδοσίας» λόγον τοῦ Ἰφικράτους, 
ἀπολεσθέντα. Τὸ ἀναφέρει καὶ ὁ Κοϊντιλιανὸς (11561. οταῖ. ΙΝ. 12) 
ἀντικαθιστῶν τὸ «στόλον» μὲ τὸ «πολιτείαν». 
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Ε. "Αλλος κοινὸς τόπος βασίζεται εἰς τὴν χρονι- 
χὴν σειρὰν τῶν γεγονότων, ὅπως τὸ ἐπιχείρημα τοῦ 
᾿Ιφικράτους ἐναντίον τοῦ “Αρμοδίου’ : «Ἂν, πρὶν πραγµατο- 
ποιήσω αὐτὸ τὸ κατόρθωμα, προέδαλλα τὴν ἀξίωσιν νὰ 
στηθῇ ὁ ἀνδριάς μου εἰς τὴν περίπτωσιν ποὺ θὰ τὸ ἔφερα 
εἰς πέρας, ἀσφαλῶς θὰ τὸ ἐδέχεσθε. Καὶ τώρα ποὺ τὸ ἔχω 
ἐκτελέσει, μοῦ τὸ ἀρνεῖσθε; Μὴν ὑπόσχεσθε λοιπὸν τότε 
ποὺ ἔχετε κάποιαν ἀνάγκην. ἂν πρόχειται, μόλις ἐπιτύχετε 
τὸ ἀποτέλεσμα, νὰ ἀποσύρετε τὴν ὑπόοχεσίν σας». "Αλλο 
παράδειγµα: Αν θέλῃ κανεὶς νὰ πείσῃ τοὺς Θηβαίους νὰ 
ἐπιτρέψουν εἰς τὸν Φίλιππον τὴν δίοδον ἀπὸ τὴν χώραν των 
διὰ νὰ φθάσῃ εἰς τὴν ᾿Αττικῆν, ἠμπορεῖ νὰ τοὺς εἰπῇ ὅτι 
«ἂν τὴν ἀξίωσιν αὐτὴν σᾶς τὴν προέδαλλεν ὁ Φίλιππος 
πρὶν σᾶς βοηθήσῃ ἐναντίον τῶν Φωχέων, θὰ τὴν ἐδέχεσθε 
ἀσφαλῶς. Δὲν θὰ ἧτο λοιπὸν ἄτοπον νὰ τοῦ τὸ ἀρνηθῆτε 
τώρα ποὺ σᾶς παρέσχε τὴν βοήθειάν του ἔχων ἐμπιστοσύνην 
πρὸς σᾶς :». | 

ς "Αλλος χοἰνὸς τόπος βασίζεται ἐπάνω εἷς τοὺς λό- 
γους τοῦ ἀντιπάλου µας. τοὺς ὁποίους στρέ- 
φομεν ἐναντίον του. Ἡ μέθοδος αὐτὴ εἶναι ἐξαίρε- 
πος, ὑπάρχει δὲ ἕνα παράδειγμά της εἰς τὸν Τεῦχρον”. Τὴν 
ἐχρησιμοπ-ίησεν ἐπίσης καὶ ὁ ᾿Ιφικράτης ἐναντίον τοῦ 
᾿Δριστογῶντος, ὅταν τὸν ἐρώτησε ἂν ἧτο ποτὲ δυνατὸν νὰ 
προδώση τὸν στόλον ἔναντι χρημάτων. "Ὅταν δὲ ὁ ᾿Αρι- 
στοφῶν ἀπήντησεν ἀρνητικά. ὁ ᾿Ιρικράτης τοῦ εἶπε: «λΛοι- 
πὸν δὲν θὰ ἐπρόδιδες οὔτε σύ, ποὺ εἶσαι ὁ ᾿Αριστοφῶν. 
Πῶς εἶναι δυνατὸν νὰ προδώσω ἐγώ, ὁ Ἰφικράτης:»". Φυ- 
σικὰ γιὰ νὰ χρησιμοποιήσῃ κανεὶς αὐτὸν τὸν κοινὸν τόπον, 
πρέπει νὰ εἶναι γνωστὸν ὅτι ὁ ἀντίπαλός του εἶναι (ὑπὸ ὧρι- 
σμένην ἄποψιν) κατώτεοός του. Διχφορετικὰ θὰ ἧτο γελοῖον 
νὰ χρησιμοποιήση κανεὶς αὐτοῦ τοῦ εἴδους τὸ ἐπιχείρημα, 
διὰ νὰ προκαλέσῃ δυσπιστίαν πρὸς τὰς χατηγορίας ποὺ θὰ 
ἐξεστόμιζεν ἐναντίον του ὁ δίκαχιος ᾿Αριστείδης. Γενικά. ἅλ- 
λωστε. ὁ κατήγορος προσπαθεῖ νὰ φανῇ ἀνώτερος ἀπὸ τὸν 
κατηγορούμενον καὶ ἑπομένως πρέπει ὁ τελευταῖος αὐτὸς 
νὰ προσπαθῇ νὰ τὸν ἀντικρούση εἰς αὐτὸ τὸ σημεῖον. Γε- 
νικὰ δὲ εἶναι ἄτοπος ἢ χρησιμοποίησις αὐτοῦ τοῦ ἐπιχειρή- 
ματος, ἂν μὲ τὸν τρόπον αὐτὸν ἐπιχειρῇ κανείς νὰ μαλώσῃ 
τὸν ἀντίπαλόν του διὰ πράξεις ποὺ συνήθως ἐκτελεῖ ἢ προ- 
θύμως θὰ ἐξετέλει ἢ ὅταν τὸν προτρέπει νὰ κάμη πράξεις 
ποὺ αὐτὸς οὔτε κάμνει οὔτε θὰ ἔκαμνε ποτέ. 


296 ΑΡΙΣΤΟΤΕΛΟΥΣ 


(ΥΠ. "Αλλος ἐξ ὅρισ μοῦ, οἷον τί τὸ δαιμόνιον 
ἐστίν ; "4Αρ᾽ ἢ ϑεὸς ἢ ϑεοῦ ἔργον ; Καίτοι ὅς τις οἴεται δεοῦ 
ἔργον εἶναι, τοῦτον ἀνάγκη οἴεσϑαι καὶ ϑεοὺς εἶναι. Καὶ 

90 ὡς ὁ ᾿Ιφικράτης, ὅτι γενναιότατος ὁ βέλτισιος᾿ καὶ γὰρ "Αρ- 
μοδίῳ καὶ ᾿Αριστογείτονι οὐδὲν πρότερον ὑπῆρχεν γενναῖον 
πρὶν γενναῖόν τι πρᾶξαι. Καὶ ὅτι συγγενέστερος αὐτός «Τὰ 
γοῦν ἔργα συγγενέστερά ἐστι τὰ ἐμὰ τοῖς 'Αρμοδίου καὶ ᾿ 4ρι 
στογείτονος ἢ τὰ σά». Καὶ ὡὧς ἓν τῷ ᾿Αλεξάνδρῳ, ὅτι πάντες 

95 ἂν ὁμολογήσειαν τοὺς μὴ κοσμίους οὐχ ἑνὸς σώματος ἆγα- 
πᾶν ἀπόλαυσιν. Καὶ δι ὃ Σωκράτης οὐκ ἔφη βαδίξειν ὣς 
"Αρχέλαον' ὕβριν γὰρ ἔφη εἶναι τὸ μὴ δύναοσϑαι ἀμύνασθαι 
ὁμοίως καὶ εὖ παθόντας φὕσπερ καὶ κακῶς. Πάντες γὰρ 
οὗτοι ὁρισάμενοι καὶ λαβόντες τὸ τί ἔστι, συλλογίξονται 

90 περὶ ὧν λέγουοιν. 

(ΥΠ. "Αλλος ἐκ τοῦ ποσαχῶς, οἷον ἐν τοῖς το- 
πικοῖς περὶ τοῦ ὀρϑῶς. 

(ΙΧ). "Αλλος ἐκ δεαιρέσεως, οἷον εἰ πάντες τριῶν 
ἕνεκεν ἀδικοῦσιν (ἢ τοῦδε γὰρ ἕνεκα ἢ τοῦδε ἢ τοῦδε), καὶ 

86 διὰ μὲν τὰ δύο ἀδύνατον, διὰ δὲ τὸ τρίτον οὐδ᾽ αὐτοί φασιν. 

(Χ)." Αλλος ἐξ ἐπαγωγῆς, οἷον ἐκ τῆς Πεπαρηδίας, 

1398» ὅτι περὶ τῶν τέκνων αἱ γυναῖκες πανταχοῦ διορίζουσι τἆλη- 


1. Ὑπαινιγμὸς διὰ τὸ δαιμόνιον τοῦ Σωκράτους. 

9. Ὁ “Αρμόδιος, ἀπόγονος τοῦ παλαιοῦ τυραννοκτόνου. Βλ. σημ. 
ὑπὸ τὸν Κ’ κοινὸν τόπον. 

8. Πρόκειται περὶ ἀπολασθείσης ἀνωνύμου ἀπολογίας τοῦ Πά- 
ριδος. 

4. Ὁ ᾿Αρχέλαος ἧτο βασιλεὺς τῆς Μακεδονίας χαὶ προσεπάθαι 
νὰ συυκαντρώση αἰς τὴν αὐλήν του διαφόρους διανοουμένους. Τὴν πρόσ- 
κλησίν του ἐδέχθησαν ὁ Εὐριπίδης καὶ ὁ ᾿Αγάθων. “Ὁ Σωκράτης ἡρ: 
νήθη, κατὰ τὸ Αἰἱλιανὲν δι᾽ ἄλλους λόγους (Ποικίλη Ἱστορία Β΄ 21) 
πρθλ. καὶ Πλούταρχον ὡς ἀναφέρεται ὑπὸ τοῦ Στοδαίου 91, 28. 

5. Τοπικά, Β΄’. 3 93, ὅπου ἐξετάζεται τὸ λογῆς λογῆς περιεχό- 
μενον ποὺ εἶναι δυνατὸν νὰ ἀποδοθῇ εἰς τὴν λέξιν «καλόν». Βλ. 
καὶ ἀνωτέρω βιθδλ. Α΄ κεφ. 13 παρὶ τῶν διαφόρων σημασιῶν τοῦ 
«δικαίως». 

6. Κατοίκου τῆς νήσου Πεπαρήθου, μιᾶς ἀπὸ τὰς Κυκλάζας, 
τῆς σημερινῆς Σκοπόλου. 
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7. Αλλος χοινὸς τόπος εἶναι ἐκεῖνος ποὺ στηρίζεται 
ἐπάνω εἰς ἕνα ὁρισμόν. Παράδειγμα: Τί εἶναι τὸ δαιμό- 
νιον :' Φυσικά, ἢ θεὸς εἶναι, ἢ ἔργον ἑνὸς θεοῦ. ᾿Αλλά, ἂν 
κάπο.ος πιστεὐῃ ὅτι ὑπάρχουν ἔργα τῶν θεῶν, τότε κατ 
ἀνάγκην πιστεύει εἰς τὴν ὕπαρξιν τῶν θεῶν. "Αλλο παρά: 
δειγμα: Ὃ Ἰφικράτης ἔλεγεν ὅτι ὁ ἀνώτερος ἄνθρωπος εἷ- 
ναι καὶ εὐγενέστερος ἀπὸ τοὺς ἄλλους. Πράγματι ὁ ᾿Αρμό- 
διος καὶ ὁ ᾿Αριστογείτων δὲν ἐθεωροῦντο εὐγενεῖς, πρὶν κά- 
μουν ἐκείνην τὴν εὐγενῆ πρᾶξιν των. (᾿Α ροῦ δὲ ἔθεσεν αὐτὸν 
τὸν ὁρισμὸν) ἰσχυρίσθη ὅτι αὐτὸς ἧτο περισσότερον συγγε- 
νὴς πρὸς τοὺς ἀνωτέρω ἥρωας, παρὰ ὃ ἀντίπαλός του”. «διό- 
τι, ἔλεγεν, αἱ ἰδικαί µου πράξεις εἶναι συγγενέστεραι πρὸς 
τὰ ἔργα τοῦ ᾿Αρμοδίου καὶ τοῦ ᾿Αριστογείτονος, παρὰ αἱ 
ἰδικαί σου». ᾿]δοὺ καὶ ἕνχ ἀχόμη παράδειγμα. ἀπὸ τὸν 
᾿Αλέξανδρον ". «Ὅλοι ἀναγνωρίζουν ὅτι ἀκόλαστοι εἶναι μό- 
νον ἐκεῖνοι ποὺ ἐπιδιώχουν νὰ ἔχουν ἐρωτικὰς σχέσεις μὲ 
περισσότερα τοῦ ἑνὸς πρόσωπα». ᾿Ανάλογον ἐπιχείρημα µε- 
τεχειρίσθη χαὶ ὁ Σωκράτης διὰ νὰ δικαιολογηπῇ ποὺ δὲν 
ἐδέχετο νὰ πάη στὴν αὐλὴν τοῦ ᾿Αρχελάου, «ἐπειδή, ἔλεγε, 
νομίζει προσθλητικὸν τὸ νὰ μὴ μπορῇ χανεὶς νὰ προστατεύ- 
ση τὸν ἑαυτόν του ἐξ ἴσου καλὰ ὅταν εὐεργετῆται, ὅσον καὶ 
ὅταν τὸν κακομεταχειρίζωνται» “. Εἰς ὅλα τὰ ἀνωτέρω πα- 
ραδείγµατα, πρῶτα πρῶτα δίδεται ὁ ὁρισμὸς ἑνὸς συγκεκρι- 
μένου πράγματος καὶ κατόπιν, ἐπι τῇ βάσει τοῦ ὁρισμοῦ, ἄνα- 
πτύσσονται οἱ συλλογισμοὶ τοῦ δμιλητοῦ. 

Η. "Αλλος κοινὸς τόπος βασί-εται ἐπάνω εἷς τὸν ἀρι- 
θμὸν τῶν νοημάτων ποὺ μπορεῖ νὰ ἀποδοθοῦν εἰς 
μίαν καὶ τὴν αὐτὴν λέξιν. Παραδείγματα περὶ τῆς ὀρθῆς 
ἐννοίας τῶν λέξεων ἠμπορεῖ νὰ εὕρῃ κανεὶς εἰς τὰ Τ' ο- 
πα κά 

Θ. "Αλλος τόπος βασίἰ-εται ἐπάνω εἰς τὶνδιαίρεσιγ. 
Παράδειγμα: “Ὅλοι οἱ ἄνθρωποι διαπράττουν ἀδικήματα 
ἀπὸ τρεῖς καὶ μόνον ἀφορμὰς (τὴν ἄλφα, τὴν βῆτα ἢ τὴν 
γάμμα). ᾿Αλλὰ τὸ ἀδίκημα (διὰ τὸ ὁποῖον χατηγορούμεθα) 
ἀποκλείεται νὰ ἔχη ὡς ἀφορμὴν μίαν ἀπὸ τὰς δύο πρώτας. 
“Ὅσον δὲ ἀφορᾶ τὴν τρίτην. οὔτε αὐτὸς ὁ ἴδιος ὁ κατήγο- 
ρος δὲν τολμᾶ νὰ ἰσχυρισθῇ ὅτι αὐτὴ ὑπῆρξεν ἡ αἰτία τῆς 
πράξεως 

ΙΓ Αλλος χοινὲς τόπος στηρίζεται ἐπάνω εἰς τὴν ἐπα- 
τωγήν. Παράδειγμα αὐτοῦ τοῦ εἴδους εὑρίσκομεν εἰς τὸν 
λόγον ὑπὲρ τῆς Πεπαρηθίας “. ᾿Εικεῖ (μὲ τὴν παράθεσιν δια- 
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δές τοῦτο μὲν γὰρ Αϑήνησι Μαντίᾳ τῷ δήτορι ἀμφισβητοῦντι 
πρὸς τὸν υἱὸν ἀπέφηνεν ἥ μήτηρ. τοῦτο δὲ Θήβησιν [Ισμηνίου 
καὶ Στίλβωνος ἀμφισβητούντων ἡ 4ωδωνὶς ἀπέδειξεν /σιη- 
νίου τὸν υἱόν, καὶ διὰ τοῦτο Θετταλίσκον ᾿Ισιμηνίου ἐνόιιι- 
ζον. Καὶ πάλιν ἐκ τοῦ Νόμου τοῦ Θεοδέκτου, εἶ τοῖς κα- 
κῶς ἐπιμεληθεῖοι τῶν ἀλλοτρίων ἵππων οὐ παραδιδόασι 
τοὺς οἰκείους, οὐδὲ τοῖς ἀνατρέψασοι τὰς ἀλλοτρίας ναῦς 
«τὰς οἰκείας», οὐκοῦν εἰ δμοίως ἐφ᾽ ἁπάντων, καὶ τοῖς κα- 
κῶς φυλάξασι τὴν ἀλλοτρίαν οὐ χρηστέον ἐστὶν εἰς τὴν οἳ- 
κείαν σωτηρίαν. Καὶ ὧς ᾿Αλκιδάµας, διι πάντες τοὺς σο- 
φοὺς τιμῶσιν: Πάριοι γοῦν, ᾿ Αρχίλοχον καίπερ βλάσφημον 
ὄντα τετιμήκασι. καὶ Χῖοι "Όμηρον οὔκ ὄντα πολίτην, καὶ 
Μυτιληναῖοι Σαπφῶ καίπερ γυναῖκα οὖσαν, καὶ Λακεδαι- 
μόνιοι Χίλωνα καὶ τῶν γερόντων ἐποίησαν ἥκιστα φιλόλο- 
γοι ὄντες, καὶ ᾿Ιταλιῶται [υθαγόραν. καὶ Λαμψακηνοὶ 
"Αναξανόραν ξένον ὄντα ἔϑαψαν καὶ τιμῶσι ἔτι καὶ νῦν... 
διι ᾿Αϑηναῖοι τοῖς Σόλωνος νόμοις χρησάμενοι εὐδαιμό- 
νησαν καὶ Λακεδαιμόνιοι τοῖς Λυκούργου καὶ Θήβησιν 
ἅμα οἳ προστάται φιλόσοφοι ἐγένοντο καὶ εὖδαι όνησεν ἡ 
πόλις. 

(ΧΙ). "Αλλος ἐκ κρίσεως περὶ τοῦ αὐτοῦ 
ἢ δμοίου ἢ ἑναντίου, μάλιστα μὲν εἰ πάντες 
καὶ ἀεί, εἰ δὲ μή, ἀλλ οἵ γε πλεῖστοι, ἢ σοφοὶ ἢ 


95 πάντες ἢ οἱ πλεῖστοι, ἢ ἀγαϑοί, καὶ αὐτοὶ οἱ κρίνον- 


οἷ κρίνοντες, ἢ οὓς ἀποδέχονται οἱ κοίνοντες, ἢ οἷς μὴ οἷον 


1. Δὲν εἶναι γνωστόν, καὶ μάλιστα θεωρεῖται πολὺ ἀμφίδολον, 
ἂν πρόκειται περὶ ἔργου τοῦ ρήτορος καὶ τραγικοῦ ποιητοῦ θεοδέ- 
Χτου, ἢ κἄποιου ἄλλου ὁμωνύμου του. 

9. Ρήτωρ καὶ σοφιστής. Κατήγετο ἀπὸ τὺν ᾿Ελέαν χαὶ ἔζησε 
μεταξὺ Β΄ καὶ Δ’ αἰῶνος π. Χ. Μαθητής τοῦ Γοργίου καὶ ἀντίπαλος 
τοῦ Ἰσοχράτους, ἧτο δι;άσκαλος τῆς ρητορικῆς καὶ μεγάλην προσο- 
χὴν ἔδιδε εἰς τὸ νὰ ἑξασχῇ τοὺς μαθητάς του νὰ ὁμιλοῦν ἐκ τοῦ προ- 
χείρου. Κατὰ τὸν Πλούταρχον (Βίος Δημοσθ. κεφ. 5) τὰ ἔργα του 
τὰ ἀμελέτησεν ὃ Δημοσθένης. 
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φόρων κατὰ μέρος γεγονότων) προσεπάθησεν ὁ ρήτωρ νὰ 
ἀποδείξῃ ὅτι ὅταν ἀμφισθητῆται ἡ πατρότης ἑνὸς παι- 
διοῦ, αἱ γυναῖκες, παντοῦ λύουν τὸ ζήτημα. Αὐτὸ συνέδη 
καὶ εἰς τὰς ᾿Αθήνας. ὅταν ὁ ρήτωρ Μαντίας ἀντιδικοῦσε 
πρὸς τὸν υἱόν του ἀμριαθητῶν τὴν γνησιότητά του, ὁπότε 
ἡ γυναῖκα τοῦ Μαντία ἐξεκαθάρισε τὸ ζήτημα. Τὸ ἴδιο συν- 
έθδη καὶ εἰς τὰς θήδας, ὅταν ὁ ᾿Ἰσμηνίας καὶ ὁ Στίλθων ἀν- 
τιδικοῦσαν διὰ τὴν πατρότητα τοῦ Θετταχλίσκου, καὶ ἡ Δω- 
δωνὶς ἐθεθαίωσεν ὅτι ὁ ᾿Ισμηνίας ἧτο ὁ πατέρας του. κατό- 
πιν δὲ τούτου ὁ Θετταλίσκος ἐθεωρεῖτο υἱὸς τοῦ ᾿Ισμηνίου. 
"Αλλο παράδειγμα, ἀπὸ τὸν Νόμον τοῦ Θεοδέκτου ' : 
«"Αν δὲν πρέπει νὰ ἐμπιστευώμεθα τὰ ἄλογά µας σὲ ἐχεί- 
νους ποὺ δὲν ἐφρόντισαν ὅπως ἔπρεπε τὰ ξένα ἄλογα, οὔτε 
τὰ πλοῖα µας σὲ ἐκείνους ποὺ ἐδούλιαξαν τὰ ξένχ πλοῖα, 
τότε τὸ ἴδιο πρέπει νὰ ἐφαρμόζεται εἰς ὅλας τὰς περιπτώ- 
σεις χαὶ δὲν εἶναι ἑπομένως ὀρθὸν νὰ προσγεύγωμεν : διὰ νὰ 
σωθῶμεν εἰς ἐκείνους ποὺ δὲν μπόρεσαν νὰ σώσουν ἄλλους». 
Καὶ ἄλλο παράδειγμα. παρμένο ἀπὸ τὸν ᾽Αλκιλάμαντα ". 
«Όλοι τιμοῦν τοὺς σοφοὺς (συµπολίτας των). Ετσι οἱ ἰ[α- 
ριανοὶ ἀπένειμαν τιμὰς εἰς τὸν ᾿Αρχίλοχον, µ. ὅλην τὴν κα- 
χογλωσσιά του. Οἱ Χιῶτες τὲν “"Ὄμηρον, ἂν καὶ δὲν ἧτο 
συμπολίτης των. Οἱ Μυτιληνιοὶ τὴν Σαπφώ. μολονότι ἧτο 
γυναῖκα Οἱ Λακεδαιμόνιοι ἀνέδειξαν γερουσιαστὴν τὸν Χί- 
λωνα, μολονότι ἦσαν ἐχθροὶ τῆς μορφώσεως. Οἱ “Ἕλληνες 
τῆς ᾿Ιταλίας τὸν [Πυθαγόραν. οἱ Λαμψακηνοὶ ἔκαμαν µεγα- 
λοπρεπῆ κηδείαν εἰς τὸν ᾿Αναξαγέραν, ἂν καὶ ἧτο ξένος, 
καὶ ἐξακολουθοῦν νὰ τιμοῦν τὴν μνήωην του. Οἱ ᾿Αθηναῖοι 
ἐγνώρισαν τὴν εὐημερίαν. ὅσον χαιρὸν ἐφήρμοζαν τοὺς νό- 
μους τοῦ Σόλωνος. Τὸ ἴδιο συνέθη καὶ μὲ τοὺς Λακεδαιμο- 
νίους ὅταν ἴσχυαν ἐκεῖ οἱ νόμοι τοῦ Λυκούργου, ἐπίσης δὲ 
καὶ μὲ τοὺς Θηδαίους, μόλις ἦλθαν εἰς τὴν ἐξουσίαν οἱ 
φιλόσοφοι. 

ΙΑ. "Αλλος κοινὸς τόπος βασίζεται ἐπάνω εἷς τὴν 
κρίσιν ποὺ διετυπώθη περὶ ὁμοίου ἢ ἀντι- 
θέτου γεγονότος, ἰδιαιτέρως μὲν ἂν ' χρίσις αὐτὴ ἧτο 
πάντοτε χι ἀπ᾽ ὅλους παραδεδεγμένη. ἄλλως δὲ ἂν αὐτὴ ἧτο 
ἡ κρίσις τῶν περισσοτέρων, ἢ ἢ χρίσις τῶν σοφῶν ὅλων ἢ 
τῶν περισσοτέρων. ἢ ἢ κρίσις τῶν χρηστῶν ἀνθρώπων, ἢ 
αὐτῶν τῶν ἰδίων ποὺ πρόκειται νὰ χρίνουν τὴν προχει- 
μένην ὑπόθεσιν ἢ τῶν προσώπων τῶν ὁποίων τὴν γνώ- 
μην δέχονται αὐτοὶ ποὺ τώρα πρόχειται νὰ κρίνουν ἢ ἀχό- 
μη ἂν εἶναι ἡ κρίσις ἐκείνων, ἐναντίον τῶν ὁποίων δὲν εἷ- 
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τε ἑναντίον κρίνειν. οἷον τοῖς κυρίοις, ἢ οἷς μὴ καλὸν ἔναν- 
τία κρίνειν, οἷον ϑεοῖς ἢ πατρὶ ἢ διδασκάλοις. ὥσπερ τὸ 
εἰς Μιξιδηιμίδην εἶπεν Αὐτοκλῆς, εἰ ταῖς μὲν σεμναῖς ϑεαῖς 
καλῶς εἶχεν ἐν ᾿ Αρείῳ πάγῳ δοῦναι τὰ δίκαια, Μιξιδηιί- 
ὅῃ δ᾽ οὔ. "Η ὥσπερ Σαπφώ, διι τὸ ἀποθνήσκειν κακόν" 
οἱ ϑεοὶ γὰρ οὕτω: κεκρίκασιν: ἀπέθνησκον γὰρ ἄν. "Η 
ὥσπερ ᾿ Αρίστιππος πρὸς Πλάτωνα ἐπαγγελτικώιερόν τι 
εἰπόντα, ὧς ᾧετο ἀλλὰ μὴν ὅ γ᾽ ἑταῖρος ἡμῶν, ἔφη, οὐϑὲν 
τοιοῦτον, λέγων τὸν Σωκράτην. Καὶ '᾿Ηγήσιππος ἐν Δε. 
φοῖξ ἠρώτα τὸν ϑεόν, πρότερον κεχρημένος ᾿Ολυμπίασιν, 
εἰ αὐτῷ τὰ αὐτὰ δοκεῖ ἅ περ τῷ πατρί, ὥς αἰσχρὸν ὃν τἀν- 
αντία εἰπεῖν. Καὶ περὶ τῆς “Ελένης ὡς ᾿[Ισοκράτης ἔγρα- 
ψεν ὅτι σπουδαία, εἴπερ Θησεὺς ἔκρινεν' καὶ περὶ ᾿ Αλεξάν- 
ὅρου, ὃν αἱ ϑεαὶ προέκριναν, καὶ περὶ Εὐαγόρον, ὅτι σπου- 
δαῖος, ὥσπερ ᾿[Ισοκράτης φησίν Κόνων γοῦν δυστυχήσας, 
πάντας τοὺς ἄλλους παραλιπών, ὣς [Εὐαγόραν ἦλϑεν. 

(ΧΠ). "Αλλος ἐκ τῶν μερῶν. ὥσπερ ἐν τοῖς τοπι- 
κοῖς, ποία κίνησις ἡ ψυχή᾽ ἧδε γὰρ ἢ ἥδε. Παράδειγμα ἐκ 
τοῦ Σωκράτους τοῦ Θεοδέκτου᾽ «εἲς ποῖον ἱερὸν ἠσέβηκεν ; 
τίνας ϑεῶν οὐ τετίμηκεν ὧν ἡ πόλις νομίζει ; » 

(ΧΗ. "Αλλος, ἐπειδὴ ἐπὶ τῶν πλείστων συμβαίνει ὥστε 
ἕπεσθαί τι τῷ αὐτῷ ἀγαϑὸν καὶ κακόν, ἐκ τοῦ ἀκο- 
λουϑοῦντος προτρέπειν ἢ ἀποτρέπειν καὶ κατηγορεῖν 
ἢ ἀπολογεῖσθαι καὶ ἐπαινεῖν ἢ ψέγειν, οἷον τῇ παιδεύσει τὸ 
φϑο»εῖοσϑαι ἀκολουϑεῖ κακόν, τὸ δὲ σοφὸν εἶναι ἀγαϑόν. 


1. Αὐτοκλῆς ὁ Σιροιβιχίδου, κατεδικάσθη εἰς θάνατον ὑπὸ τῶν 
Τριάκοντα τυράννων. “Ὁ Ξενοφῶν τὸν χαρακτηρἰζ6ι ὡς ἐξαιρετικὸν 
ρήτορα (Ἑενοφῶντος «᾿Ελληνικὰ» βιθλ. ΣΤ’). 

9. Κατ’ ἄλλους “Αγησίπολις (Βε]είκετ, Ματεί, ᾠρτοἠρε]) Τὴν 
ἰδίαν ἱστορίαν λεπτομερέστερα διηγοῖται ὃ Ξονοφῶν εἰς τὰ «Ἕλλη- 
νικὰ» (Δ΄ 1, 9). 

9. Εἰς τὸ «'Ελένης ἐγκώμιον». 

4. Αὐτόθι 8 18 - 238. 

6. Ἰσοχράτους «Εὐαγόρας» 8 δ] ἐπ. 

6. Τοπ.κὰ Β΄ 4, ὃ. 
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ναι δυνατὸν νὰ ἀντιτάξωμεν ἀντίθετον γνώμην, λ χ. ἡ κρίσις 
τῶν κυρίων µας ἡ, τέλος, ἂν πρόχειται περὶ χρίσεως προ- 
σώπων ποὺ δὲν εἶναι πρέπον νὰ μὴ δεχθῶμεν τὴν κρίσιν 
των. λ.χ. τῶν θεῶν ἢ τοῦ πατέρα μας ἢ τῶν διδασκάλων. 

Εἰς αὐτὸ τὸ εἶδος ἀνῆκε τὸ ἐπιχείρημα τοῦ Αὐτοχλέους ' 
ἐναντίον τοῦ Μιξιδηµίδου: «Αἱ ᾿Βρινύες βρίσκουν ὅτι εἶναι 
πρέπον νὰ δικάζωνται ἀπὸ τὸν "Αρειον Πάγον. Ὁ Μιξιδηµί - 
δης ὅμως ὄχι». ᾿Επίσης ὁ συλλογισμὸς τῆς Σαπφοῦς : «Ὁ θά- 
νατος εἶναι κακὸ πρᾶγμα. Καὶ οἱ θεοὶ τὴν ἰδίαν γνώμην 
ἔχουν. Διαφορετικὰ θὰ ἀπέθνησχαν καὶ αὐτοί» Καθὼς καὶ 
τὸ ἐπιχείρημα τοῦ ᾿Αριστίππου ἐναντίον τοῦ ΗἩλάτωνος. ὅταν 
κατὰ τὴν γνώμην του ὁ τελευταῖος αὐτὸς το, σὲ κάποιο ση: 
μεῖον, κατηγορηματιχώτερος ἀπὸ ὅ,τι ἔπρεπε «Ὁ φίλος µας 
ὅμως (χα μ᾽ αὐτὸ ἐννοοῦσε τὸν Σωκράτην) ποτὲ δὲν προχώ- 
ρησε τόσον πολύ». Επίσης ὁ Ἡγήσιππος ἀφοῦ πρῶτα συνε- 
θουλεύθη τὸ μαντεῖον τῆς ᾿Ολυμπίας ἀπετάθη καὶ εἰς τοὺς 
Δελφούς, διὰ νὰ βεδαιωθῇ ἂν ὁ ᾿Απόλλων εἶχε τὴν ἰδίαν 
γνώμην μὲ τὸν πατέρα του, διότι ἐπίστευεν ὅτι δὲν θὰ ἧτο 
πρέπον νὰ πάρῃ ἀπὸ τοὺς Δελφοὺς τὴν ἀντίθετον ἀπάντησιν. 
Επίσης ὁ Ἰσοκράτης " εἶπεν ὅτι ἢ Ελένη ἧτο χυναῖκα ἀξία 
λόγου, ἀφοῦ καὶ ὃ θησεὺς τὴν ἰδίαν κρίσιν εἶχε περὶ αὐτῆς. 
Επίσης δὲ καὶ ὁ Πάρις, «τὸν ὁποῖον αἱ θεαὶ ἐδιάλεξαν γιὰ 
νὰ τὰς κρίνῃ» “. Καὶ διὰ τὸν Εὐαγόραν ἐπίσης” ὁ ᾿Ισοκρά- 
της ἰσχυρίσθῃ ὅτι ἧτο σπουδαῖος ἄνθρωπος, ἀγροῦ ὁ Κόνων, 
τότε ποὺ ἠτύχησε, παρεμέρισεν ὅλους τοὺς ἄλλους καὶ κατέ- 
φυγεν εἰς τὸν Βὀαγόραν 

ΙΒ. "Δλλος κοινὸς τόπος βασίζεται ἐπάνω εἰς τὴν ᾱ- 
παρίθµησιν τῶν μερῶν, ὅπως ἀκριβῶς ἐξετέθη εἰς 
τὰ Τοπικά” ὅταν ἐξητάσαμεν τί εἴδους χίνησις εἶναι ἡ 
φυχὴ καὶ ἐδείξαμεν ὅτι εἶναι κίνησις τοῦ δεῖνα ἢ τοῦ δεῖνα 
εἴδους ᾿Ιδοὺ καὶ ἕνα παράδειγµα ἀπὸ τὸν Σωκράτην τοῦ 
Θεοδέκτου᾽ «Πρὸς ποῖον κχθηγιασμένον τόπον ἐφέρθηκε μὲ 
ἀσέθειαν ; Ἢ ποῖον θεόν, ἀπὸ ὅσους πιστεύει ἡ πόλις, δὲν 
ἐτίμησε :» | 

1Γ. ᾿Επειδὴ δὲ συνήθως τὸ κάθε τι ἔχει καὶ ἕνα καλὸν 
ἢ χαχὸν ἐπαχόλουθον, ὑπάρχει ἄλλος ἕνας κοινὸς τόπος, ποὺ 
βασίζεται ἐπάνω. εἰς τὰς συνεπείας ἑνὸς πράγματος 
καὶ τὰς χρησιμοποιεῖ διὰ νὰ προτρέφη ἢ νὰ ἀποτρέφῃ. νὰ 
χατηγορήση ἢ νὰ ἀπολογηθῇ, νὰ ἐπαινέσῃ ἢ νὰ φέξη. Λ.χ.: 
Αἱ σπουδαὶ ἔχουν ὡς κακὸν. μὲν ἐπακολούθημα, τὸ ὅτι προ- 
καλοῦν τὸν φθόνον. ὣς καλὸν δὲ ἐπακολούθημα τὸ ὅτι ἐχεῖ- 
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οὗ τοίνυν δεῖ μὲν παιδεύεσθαι, φϑονεῖσϑαι γὰρ οὗ δεῖ: δεῖ 
μὲν οὖν παιδεύεσϑαι, σοφὸν γὰρ εἶναι δεῖ. 'Ο τόπος οὗ- 
τός ἔστιν ἡ Καλλίππου τέχνη προσλαβοῦσα τὸ δυνατὸν 
καὶ τἆλλα, ὅσ᾽ εἴρηται 

(ΧΙν). "Αλλος, ὅταν περὶ δυοῖν καὶ ἄντι- 


κειαένοιν ἢ προτρέπειν ἢ ἀποτρέπειν 


δέῃ. καὶ τῷ πρότερον εἰρηωένῳ τρόπῳ ἐπ᾽ ἀμφοῖν χρῆ- 


Ωω 
/ 3 


σθαι. Διαφέρει δέ, διι ἐκεῖ μὲν τὰ τυχόντα ἀντιτίϑεται, 
ἐνταῦθα δὲ τἀναντία. Οἷον ἱέρεια οὐκ εἴα τὸν υἱὸν δημηγο- 
ρεῖν' «᾿ Κὰν μὲν γάρ, ἔφη, τὰ δίκαια λέγῃς, οἱ ἄνθρωποί σε 
μισήσουσιν, ἐὰν δὲ τὰ ἄδικα, οἱ ϑεοί. Δεῖ μὲν οὖν δημηγο- 
- ΑΛ . 4 4 ΄ , ε ρ 
ρεῖν' ἐὰν μὲν γὰρ τὰ δίκαια λέγῃς, οἱ ϑεοί σε φιλήσουσιν, 
ἐὰν δὲ τὰ ἄδικα, οἱ ἄνθρωποι. Τοῦτο δ᾽ ἐστὶ ταὐτὸ τῷ λε- 
γομένῳ τὸ ἕλος πρίασϑαι καὶ τοὺς ἅλας καὶ ἢ βλαίσωσις 
- 23 / σ - ὦ 9 4 λ Ν 
τοῦτο ἐσιίν, ὅταν δυοῖν ἐναντίοιν ἑκατέρῳ ἀγαθὸν καὶ κακὸν 
ἕπηται. ἐναντία ἑκάτερα ἑκατέροις. 


(ΧΎ). "Αλλος, ἐπειδὴ οὐ ταὐτὰ φανερῶς ἐπαινοῦσι καὶ 
ἀφανῶς, ἀλλὰ φανερῶς μὲν τὰ δίκαια καὶ τὰ καλὰ έπαι- 
νοῦσι μάλιστα, ἰδίᾳ δὲ τὰ συμφέροντα μᾶλλον βούλονται, 
ἐ τούτων πειρᾶσθαι συνάγειν δάτε- 
ϱον' τῶν γὰρ παραδόξων οὗτος ὃ τόπος κυριώτατός ἐστιν. 

(ΧνΏ, "Αλλος ἐκ τοῦ ἀνάλογονταῦτασυμ- 
βαίνειν, οἷον ὃ ᾿Ιφικράτης τὸν υἱὸν αὐτοῦ νεώτερον 
ὄντα τῆς ἡλικίας, ὅτι μέγας ἦν, λειτουργεῖν ἀναγκαζόντων, 


1. Ὁ Καλλιππος ἧτο ᾿Αθηναῖος, μαθητὴς τοῦ Πλάτωνος.Προτιμῶ- 
μεν τὴν γραφὴν «ὅσ᾽ εἴρηται», (ἀντὶ ὡς εἴρηται) τὴν ὁποίαν δέχεται 
καὶ ὁ Ὀρτεπρεῖ. 

93 Ἡ λειτουργία ἧτο θεσμὸς τῆς ᾿Αθηναϊκῆς Πολιτείας καὶ σχο- 
πὸν εἶχβ ν᾿ ἁπαλλάξη τὸ κράτος ὡρισμένων οἰκονομικῶν ὑποχρεώ- 
σεων. Τὸ κράτος ἀνέθεταν εἰς τοὺς πλουσιωτόρους τῶν πολιτῶν τὴν 
ἐκτάλεσιν ἑνός ἔργου (ὅπως ὁ ἐξοπλισμὸς μιᾶς τριήρους, ἡ ὀργάνω- 
σις χοροῦ διὰ μίαν θεατρικὴν παράστασιν, ἡ ὀργάνωσις ὁμάδος λαμ- 
παδηφορίας. ἐπίσης ἡ παροχὴ δημοσίου γεύματος βἰς τοὺς πολίτας 
μιᾶς φυλῆς ἐπ᾽ εὐκαιρίᾳ μιᾶς δορτῆς) οὗτοι δὲ χατέθαλλον τὴν σχβ- 
τικὴν δαπάνην. 
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νος ποὺ μορφώνεται γίνεται σοφός. “Επομένως δὲν πρέπει νὰ 
μορφωνώμεθα διότι δὲν πρέπει νὰ μᾶς φθονοῦν. ᾿Εξ ἀντιθέ- 
του ὅμως πρέπει νὰ μορφωνώμεθα, διότι πρέπει νὰ εἶναι κα- 
νεὶς σοφός. Αὐτὸς ὁ τόπος ἀποτελεῖ τὴν τέχνην τοῦ Καλλίπ- 
που". ὁ ἴδιος ἄλλως τε παραδέχεται καὶ τὰ ἐπιχειρήματα 
περὶ δυνατοῦ καὶ ἀδυνάτου καθὼς καὶ ὅσα ἄλλα ἐξεθέσαμεν '. 

ΙΔ. "Αλλος κοινὸς τόπος εἶναι ἐκεῖνος ποὺ ὑπάρχει ὅταν 
πρέπῃ κανεὶς νὰ προτρέψη ἢ νὰ ἀποτρέφῃ συγχρόνως, 
καὶ ἀπὸ τὰ δύο. ἀντίθετα μεταξύ των ἐνδεχό- 
μενα, καὶ χρησιμοποιεῖ πρὸς τὸν σκοπὸν αὐτὸν τὸν τόπον 
ποὺ πρὸ ὀλίγου ἐξεθέσαμεν. Ἡ διαφορὰ μεταξὺ αὐτοῦ καὶ 
τοῦ προηγουμένου εἶνχι ὅτι εἰς μὲν τὸν πρῶτον ἀντιπαρα- 
θέτει κανεὶς δύο λύσεις ποὺ κατὰ τύχην εὑρίσκει, ἐνῷ εἰς 
τὸν δεύτερον, τὰς δύο ἀντιθέτους λύσεις τοῦ ἰδίου πράγμα- 
τος. Παράδειγμα: Κάποια ἱέρεια ἀπέτρεπε τὸν υἱόν της ἀπὸ 
τοῦ νὰ ἀναμιχθῇ εἰς τὴν πολιτιχήν᾽ «Αν μὲν εἰπῇς τὸ σω- 
στό, τοῦ ἔλεγε. θὰ σὲ μισῆσουν οἱ ἄνθρωποι. ᾿Αν δὲ πάλιν 
ὑποστηρίξης τὸ ἄδικο, θὰ σὲ μισήσουν οἱ θεοί». Καὶ ἐξ ἀν- 
τιθέτου᾽ «Πρέπει νὰ ἀνακατεύεται κανεὶς εἰς τὴν πολιτικήν. 
Διότι, ἂν μὲν ὑποστηρίξῃ τὸ σωστό, θὰ τὸν ἀγαποῦν οἱ θεοί, 
ἂν δὲ ὑποστηρίξη τὸ ἄδικο, θὰ τὸν ἀγαποῦν οἱ ἄνθρωποι». 
Τὸ ἴδιο νόημα ἔχει καὶ ἡ παροιμία «ἀγοράζει κανεὶς καὶ 
τὴν λάσπη κα’ τὸ ἁλάτι», καθὼς καὶ τὸ λεγόμενον «δὲν βρί- 
σχκεται οὔτε μέσα, οὔτε ἔξω», εἰς τὰς περιπτώσεις ποὺ 
ὑπάρχουν δύο λύσεις τοῦ Ξητήματος, ἀλλὰ ἡ καθεμιὰ ἀπ᾽ 
αὐτὰς παχρουσιά-ει ἕνα πλεονέκτημα καὶ ἕνα μειονέκτημα, 
φυσιχὰ ἡ πρώτη τ) ἀντίθετον ἀπὸ τὴν δευτέραν.΄ 

18. "Αλλος κοινὸς τόπος εἶναι ὁ ἑξῆς : ᾿Ε)πειδὴ δὲν 
ἐπαινεῖ κανεὶς τὰ ἴδια πράγματα δημοσίᾳ καὶ κατ ἰδίαν δη- 
μοσίᾳ μὲν ἐπαινοῦν χυρίως τὰ δίκαια καὶ τὰ ὡραῖα. ἐνῷ εἰς 
τὰς ἰδιωτικὰς συνομιλίας ἀναγνωρίζουν ὅτι προτιμοῦν ἐκεῖνο 
ποὺ εἶναι συμφερώτερον, ὃ κοινὸς αὐτὸς τόπος συνίσταται 
εἰς τὸ νὰ προσπαθῇ κανείς. μὲ βάσιν τὴν μίαν ἀπὸ 
τὰς δύο αὐ τὰς ἀντιλήψεις, νὰ συναγάγῃ τὸ 
συμπέρασμα ποὺ ταιριἀζειεἰς τὴν ἄλλην. Αὐ- 
τὸς δὲ ὁ τόπος εἶναι ὁ κυριώτερος, ὅταν θέλωμεν νὰ ὅπο- 
στηρίξωμεν παραδοξολογίας. 

Ισ. "Αλλος κοινὸς τόπος εἶναι ἐχεῖνος ποὺ στηρίζεται 
εἰς τὴν ἀναλογίαν. Παράδειγμα: Ὃ ᾿Ιρικράτης, ὅταν 
ἤθελαν νὰ ὑποχρεώσουν τὸν υἱόν του νὰ ἀναλάθη τὸ δημό- 
σιον βάρος τῆς λειτουργίας”, ἐνῷ δὲν εἶχε ἀκόμη τὴν νόμι- 
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εἶπεν ὅτι εἰ τοὺς μεγάλους τῶν παίδων ἄνδρας νομµίζουσι, 


1399} τοὺς μικροὺς τῶν ἀνδρῶν παῖδας εἶναι ψηφιοῦνται. Καὶ 


10 


20 


Θεοδέκιης ἐν τῷ Νόμῳ, ὅτι «πολίτας μὲν ποιεῖσϑε τοὺς 
μισϑοφόρους, οἷον Στράβακα καὶ Χαρίδημον, διὰ τὴν ἐπι- 
είκειαν᾽ φυγάδας δ᾽ οὐ ποιήσητε τοὺς ἐν τοῖς μιοϑοφόροις 
ἀνήκεστα διαπεπραγμένους ; 5 | 

(ΧΥΙΠ. "Αλλος ἐκ τοῦτὸ συμβαῖνον ἐὰν ᾖ 
ταὐτόν, ὅτι καὶ ἐξ ὧν συιβαίνει ταῦτά' οἷον 
Ξενοφάνης ἔλεγεν ὅτι ὁμοίως ἀσεβοῦσιν οἳ γενέσθαι φάσκον- 
τες τοὺς Φεοὺς τοῖς ἀποθανεῖν λέγουσιν' ἀμφοτέρως γὰρ συμ- 
βαίνει μὴ εἶναι τοὺς ϑεούς ποτε. Καὶ ὅλως δὲ τὸ συμβαῖνον 
ἐξ ἑκάστου λαμβάνειν ὣς τὸ αὐτὸ ἀεί. « Μέλλετε δὲ κρίνειν 
οὐ περὶ ᾿Ισοκράτους ἀλλὰ περὶ ἐπιτηδεύματος. εἰ χρὴ φιλο- 
σοφεῖν». Καὶ διι τὸ διδόναι γῆν καὶ ὕδωρ δουλεύειν [ἐστίν], 
καὶ τὸ μετέχειν τῆς κοινῆς εἰρήνης ποιεῖν τὸ προσταττόμιε- 
νον. Ληπτέον δ᾽ ὁπότερον ἂν ᾗ χρήσιμον. 

(ΧΥΗΙΤ). "Αλλος ἐκ τοῦ μὴ ταὐτὸ ἀεὶ αἱρεῖ- 
σϑαι ὕστερον ἢ πρότερον, ἀλλ᾽ ἀνάπαλιν, οἷον 
τόδε τὸ ἐνϑύωμημα, εἰ φεύγοντες μὲν ἐμαχόμεϑα ὅπως κατέλ- 
ϑωμεν, κατελϑόντες δὲ φευξόμεθα ὅπως μὴ μαχώμεϑα᾽ ὁτὲ 
μὲν γὰρ τὸ μένειν ἀντὶ τοῦ μάχεσϑαι ᾖροῦντο, διὲ δὲ τὸ μὴ 


μάχεοϑαι ἀντὶ τοῦ μὴ μένειν. 


1. Ὁ Θρτεπρεῖ διαδάζει «Σωκράτους», ὑπὲρ τῆς ἐκδοχῆς του 
δὲ ἐπικαλεῖται καὶ τὸν λόγον τοῦ Ἱσοκράτους περὶ ἀντιδόσεως 8 110. 

9. Ὁ ἀνώνυμος σχολιαστής ἀναφέρει εἰς τὸ σημεῖον αὐτὸ ἕνα 
ἀπολεσθέντα λόγαν τοῦ Δημοσθένους περὶ τῆς κοινῆς εἰρήνης, ποὺ 
συνήφθη μεταξὺ ὅλων τῶν Ἑλλήνων πλὴν τῶν Λακεδαιμονίων, ἀφ᾽ 
ἑνός, καὶ τοῦ ᾿Αλεξάνδρου ἀφ᾽ ἑτέρου, κατὰ τὸ 380 π.Χ., δηλ. ὁλί- 
Υον μετὰ τὸν θάνατον τοῦ Φιλίππου. 

8. Αὐτὸ τὸ µέρος εἶναι ἕνα ἀπὸ τὰ σημεῖα τῆς διδασκαλίας τοῦ 
Αριστοτέλους ποὺ ὁ μαθητής του ᾿Αλόξανδρος ἐχαρακτήριζεν ὃς σο- 
φίσματα, Βλ. Πλουτάρχου βίος ᾿Αλεξάνδρου ἃ Τά. 

4. ᾿Απόσπασμαχ ἀπολεσθέντος λόγου τοῦ Λυσίου, τὸν ὁποῖον ἀναφέ- 
ρει ὃ Διονύσιος ᾿Αλικαρνασσεὺς εἰς τὸν βίον τοῦ Λυσίου 8 32, ᾿Επρό- 
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μον ἡλικίαν, μόνον διὰ τὸν λόγον ὅτι ἧτο ὑψηλός, εἶπεν ὅτι 
ἂν κάθε ψηλὸ παιδὶ τὸ θεωροῦν ὣς ἄνδρα, τότε θὰ ἔπρεπε 
νὰ ἀποφασίσουν ὅτι ὁ χάθε χοντὸς ἄνδρας θὰ θεωρῆται 
παιδί. ᾿Επίσης ὁ θεοδέκτης εἰς τὸν Νόμον λέγει: «Απο: 
νέμετε πολιτικὰ δικαιώματα εἰς μισθοφόρους ὅπως ὁ δτρά: 
βαξ καὶ ὁ Χαρίδημος. λόγῳ τῆς εὐθύτητος τοῦ χαρακτῆρος 
των ; ᾿Αλλὰ τότε δὲν πρέπει καὶ νὰ ἐξορίσετε ἐκείνους τοὺς 
μισθοφόρους ποὺ ἐπροξένησαν ἀγιάτρευτα χαχά ;» 

12. "Αλλος κοινὸς τόπος εἶναι ἐκεῖνος ποὺ βασίζεται εἰς 
τὸν συλλογισμὸν ὅτι, ἀφοῦ συµθαίνει τὸ ἴδιο πρᾶ- 
γμα, καὶ ἡ αἰτία του θὰ εἶναι ἡ ἰδία. "Ετσι ὁ Ξε- 
νοφάνης ἔλεγεν ὅτι ἐκεῖνοι πεὺ παραδέχονται ὅτι οἱ θεοὶ 
ἐγεννήθησαν. εἶναι ἐξ ἴσου ἀσεθεῖς μὲ ὅσους δέχονται ὅτι οἱ 
θεοὶ πεθαίνουν. Διότι καὶ οἱ μὲν καὶ οἱ δὲ βεθαιώνουν ὅτι 
εἰς μίαν δεδομένην ἐποχὴν δὲν ὑπάρχουν οἱ θεοί. Καὶ γε- 
νικὰ ὁ κοινὲς αὐτὸς τόπος συνίσταται εἰς τὸ νὰ συνάγωμεν 
τὸ ἴδιο συμπέρασμα ἀπὸ δύο διαφόρους προτάσεις. Λ. χ. : 
«τώρα δὲν πρὀχειται νὰ κρίνετε περὶ τοῦ ᾿Ισοκράτους ', ἀλλὰ 
περ! αὐτῆς τῆς ἀσχολίας του, δηλ, ἂν πρέπῃ νὰ ἐπιδίδεται 
χανεὶς εἰς τὴν φιλοσοφίαν». ᾿Επίσης «ἐκεῖνος ποὺ προσφέ- 
ρει γῆν καὶ ὕδωρ, ὑποδουλώνεται». ᾿Ακόμη δὲ «Τὸ νὰ µε- 
τέχη κανεὶς εἰς τὴν κοινὴν εἰρηνήν εἶναι σὰν νὰ ἐκτελῆ 
τὰς προσταγὰς (τοῦ Αλεξάνδρου)» :. Φυσιχὰ ἀπὸ τὰς δύο 
ὄψεις ποὺ μπορεῖ νὰ παρουσιάση ἢ χρησιμοποίησις ἐπιχει- 
ρημάτων αὐτοῦ τοῦ εἴδους «πρέπει νὰ διαλέγῃ κανεὶς ἐκείνην 
ποὺ ταιριάζει εἰς τὴν ὑπόθεσίν του". 

1Η. "Αλλος κοινὸς τόπος εἶναι ἐκεῖνος ποὺ βασίζεται 
εἰς τὴν παρατήρησιν ὅτι δὲν ἔχει κανεὶς πάν- 
τοτε, χαὶ προηγουμένως καὶ ἀργότερα. τὴν 
ἰδίαν ἄποψιν, ἀλλὰ τὴν ἀντίθετον. Ιδοὺλ. χ. 
τὸ ἀκόλουθον ἐνθύμημα: «Τότε ποὺ εἴμεθα ἐξόριστοι, ἐπολε- 
μήσαμεν διὰ νὰ ἐπιστρέψωμεν εἰς τὴν πατρίδα μας. Καὶ 
τώρα ποὺ ἐπεστρέψαμεν, θὰ ἐκπατρισθῶμεν διὰ νὰ ἀποφύ- 
γωμεν τὸν πόλεμον !» “. Πράγματι, εἰς τὴν περίπτωσιν αὖ- 
τήν, ἄλλοτε μὲν ἤθελαν νὰ μείνουν εἰς τὴν πόλιν ἔστω καὶ 
ἂν ἐπρόκειτο νὰ πολεμήσουν, καὶ κατόπιν. ἤθελαν νὰ ἀπο- 
φύγουν τὸν πόλεμον, ἔστω καὶ ἂν ἐπρόκειτο νὰ ἐκπατρισθοῦν. 


χειτο περὶ τῶν ᾿Αθηναίων, τοὺς ὁποίους οἱ Λακεδαιμόνιοι τὸ 404 
π.Χ. εἶχαν απωθήσει εἰς τὸν Πειραιᾶ καὶ αὐτοὶ διὰ τῶν ὅπλων ἐπέ - 
τυχαν νὰ ἐπιστρέψουν εἰς τὴν πόλιν των. 
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(ΧΙΧ) "Αλλος τὸ οὗ ἕνεκ᾽ ἂν εἴη ἢ γένοιτο, 
τούτου ἕνεκα φάναι εἶναι ἢ γεγενῆσθαι, οἷον 
εἶ δοίη ἄν τις εινὶ ἵν᾽ ἀφελόμενος λυπήσῃ, ὅϑεν καὶ τοῦτ᾽ 


εἴρηται, 
πολλοῖς ὁ δαίμων οὐ κατ᾽ εὔνοιαν φρενῶν 
μεγάλα δίδωσιν εὐτυχήματ', ἀλλ᾽ ἵνα 
τὰς συμφορὰς: λάβωσιν ἐπιφανεστέρας, 


καὶ τὸ ἐκ τοῦ Μελεάγρου τοῦ ᾿Αντιφῶντος, 


οὐχ ἵνα κτάνωσι ϑῆρ᾽, ὅπως δὲ μάρτυρες 
ἀρετῆς γένωνται Μελεάγρῳ πρὸς “Ελλάδα. 


Καὶ τὸ ἐκ τοῦ Αἴαντος τοῦ Θεοδέκτου, ὅτι ὅ Διομήδης προ- 
είλετο ᾽Οδυσσέα οὐ τιμῶν, ἀλλ᾽ ἵνα ἥττων ᾗ ὁ ἀκολουθῶν' 
ἐνδέχεται γὰρ τούτου ἕνεκα ποιῆσαι. 

(ΧΧ). "Αλλος κοινὸς καὶ τοῖς ἀμφισβητοῦσιν καὶ τοῖς 
συμβουλεύουσι, σκοπεῖν τὰ προτρέποντα καὶ ἀπο- 
τρέποντα. καὶ ὧν ἕνεκα καὶ πράττουσι καὶ 
φεύγουσιν᾽ ταῦτα γάρ ἐστιν ἃ ἐὰν μὲν ὑπάρχῃ δεῖ πράτ- 
τειν, (ἐὰν δὲ μὴ ὑπάρχῃ. μὴ πράττειν,» οἷον εἰ δυνατὸν καὶ 
δῴδιον καὶ ὠφέλιμον ἢ αὐτῷ ἢ φίλοις ἢ βλαβερὸν ἐχθροῖς, 
κἂν ᾗ ἐπιζήμιον, εἰ ἐλάττων ἢ ζημία τοῦ πράγματος. Καὶ 
προτρέπονται δ᾽ ἐκ τούτων καὶ ἀποτρέπονται ἐκ τῶν ἕναν- 
τίων. ᾿Εκ δὲ τῶν αὐτῶν τούτων κατηγοροῦσι καὶ ἀπολογοῦν- 


ται᾿ ἐκ μὲν τῶν ἀποτρεπόντων ἀπολογοῦνται, ἐκ δὲ τῶν προ- 


1. ᾿Αδέσποτον ἀπόσπασμα. 
2. Ὁ ᾿Αντιφῶν ἧτο ᾿Αθηναῖος τραγικὸς τοῦ Δ΄ π. Χ. αἰῶνος, Τὸ 
ἁπόσπασμα αὐτὸ εἶναι τὸ ΕΤ 192 κ.έ. 
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10. "Αλλος κοινὸς τόπος συνίσταται εἷς τὸ νὰ ἆπο- 
δίδωμεν χάτιτι εἰς αἰτίαν ἡ ὁποία ἁπλῶς 
εἶναι ἐνδεχόμενον νὰ ἀληθεύη Αχ. (2 
δεῖνα) χαρίζει κάτι, μόνον καὶ μόνον γιὰ νὰ πρ-ξενήση 
λύπην ὅταν θὰ ἀνακαλέσῃ τὴν δωρεάν του. Τὴν ἰδίαν σχέ- 
-φιν ἐκφράτζουν καὶ οἱ ἑξῆς στίχοι : 

«Σὲ πολλοὺς ἡ μοῖρα δίνοι μεγάλας εὐτυχίες 
ὄχι γιατὶ τοὺς εὐνοεί, 
ἀλλὰ γιὰ νᾶναι ἐντονώταρες, 
οἱ συμφορὲς ποὺ θὰ τοὺς πλήξουν κατόπι !». 
ὅπως ἐπίσης χα: οἱ ἀκόλουθοι στίχοι ἀπὸ τὸν Μελέαγρον 
τοῦ ᾿Αντιρῶντος 3 
«Οχι γιὰ νὰ σκοτώσουν τὸ ἀγρίμι, 
μὰ γιὰ νὰ γίνουν σ᾽ ὅλη τὴν "Ἑλλάδα μάρτυρος 
τῆς ἀνδρείας τοῦ Μελεάγρου» 
καθὼς ἐπίσης καὶ ἀπὸ τὸν Α ἴα ντα τοῦ Θεοδέκτου τὸ ση- 
μεῖον ὅπου ἀναφέρεται ὅτι ὁ Διομήδης ἐπροτίμησε τὸν ᾿δυσ- 
σέα ὄχι διὰ νὰ τὸν τιμήση, ἀλλὰ διότι ἤθελε νὰ συντροφεύε- 
ται ἀπὸ κάποιον χατώτερόν του. Κἰς ὅλας τὰς ἀνωτέρω περι- 
πτώσεις αἱ διάφοροι πράξεις ἀποδίδονται εἰς ἐλατήρια ποὺ 
δὲν εἶνχι βέδαια, ἀλλ᾽ ἁπλῶς ἐνδεχόμενα. 

Κ. "Αλλος τόπος, κοινὸς καὶ εἰς τοὺς πολιτικοὺς καὶ εἰς 
τοὺς διχανιχοὺς λόγους, εἶναι ἡ ἐξέτασις τῶν πρα- 
γμάτων ποὺ μᾶς ὠθοῦν ἢ μᾶς ἀποτρέ- 
πουν νὰ πράξωμεν κάτι καὶ τῶν αἰτίων, 
ἕνεκα τῶν ὁποίων ἐκτελοῦμεν ἢ ἀποφεύ- 
γομεν μίαν πρᾶξιν. Ηἶναι δὲ αὐτὰ ἐκεῖνα τὰ πρά- 
γµατα πού, ἐὰν συντρέχουν πρέπει νὰ ἐκτελέσωμεν κάτι τι, 
ἐνῶ ἂν δὲν συντρέχουν δὲν πρέπει νὰ τὸ πράξωμεν. Δηλαδὴ 
τὸ ἂν ὡρισμένη πρᾶξις ἧτο δυνατή, εὔκολη, ὠφέλιμη ἢ εἰς 
αὐτὸν τὸν ἴδιον ἢ εἰς τοὺς φίλους του, ἢ ἐπιθλαθὴς εἰς τοὺς 
ἐχθρούς του. χαὶ ἂν ἀκόμη τὸν ζημιώνη λιγάχι, ἐφ ὅπον ἡ 
ζημία αὐτὴ εἶναι μικροτέρα ἀπὸ τὴν ὠφέλειαν ποὺ θὰ ἔχῃ 
ἀπὸ τὴν ἐκτέλεσίν της. Συγχκροτοῦμεν δὲ ἀπὸ τὰ ἀνωτέρω 
στοιχεῖα τὰ ἐπιχειρήματά µας. ὅταν θέλωμεν νὰ προτρέψω- 
μεν. καὶ ἀπὸ τὰ ἀντίθετα. ὅταν θέλωμεν νὰ ἀποτρέψωμεν. 
Τὰ ἴδια στοιχεῖα ἐπίσης χρησιμοποιοῦνται καὶ εἰς τοὺς δι- 
κανιχοὺς λόγους διὰ τὰς ἀνάγχας μιᾶς κατηγορίας, ἢ μιᾶς 
ἀπολογίας. Δηλ. χρησιμοποιοῦν εἰς μὲν τὴν ἀπολογίαν ἐχεῖ- 
γα τὰ στοιχεῖα ποὺ πείθουν ὅτι θὰ συνετέλουν εἰς τὸ νὰ ἄπο- 
τρέφουν (τὸν κατηγορούμενον) ἀπὸ τὴν ἐκτέλεσιν τῆς πρά- 
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τρεπόντων κατηγοροῦσιν' ἀπολογοῦνται μὲν... ἔσει δ᾽ ὁ 
τόπος οὗτος ὅλη τέχνη ἤ τε ΙΠΙαμφίλου καὶ ἡ Καλλίππου. 

(ΧΧΙ). "Αλλος ἐκ τῶν δοκούντων μὲν γίγνε- 
σθαι ἀπίστων δέ, ὅτι οὐκ ἂν ἔδοξαν, εἰ μὴ ἦν ἢ ἐγγὺς 
ἦν. Καὶ ὅτι μᾶλλον ἢ γὰρ τὰ ὄντα ἢ τὰ εἰκότα ὕπολαμ- 
βάνουσιν᾽ εἰ οὖν ἄπιστον καὶ μὴ εἰκός, ἀληϑὲς ἂν εἴη" οὐ 
γὰρ διά γε τὸ εἰκὸς καὶ πιϑανὸν δοκεῖ οὕτως. Οἷον ᾿ Αν δρο- 
κλῆς ἔλεγεν ὁ Πιτϑεὺς κατηγορῶν τοῦ νόμου, ἐπεὶ ἐϑορύβη- 
σαν αὐτῷ εἰπόντι, «δέονται οἳ νόμοι νόµου τοῦ διορϑώ- 
σοντος, καὶ γὰρ οἱ ἰχϑύες ἁλός, καίτοι οὐκ εἰκὸς οὐδὲ πι- 
ϑανὸν ἐν ἅλαῃ τρεφομένους δεῖσθαι ἁλός. καὶ τὰ στέμφυλα 
ἐλαίου᾽ καίτοι ἄπιστον, ἐξ ὧν ἔλαιον γίγνεται, ταῦτα δεῖ- 
σθαι ἐλαίου». 

(ΧΧΙΠ. "Αλλος ἐλεγκιικός, τὸ τὰ ἀνομολογούμε- 
να σκοπεῖν, εἴ τι ἀνομολογούμενον ἦν πάντων καὶ χρό- 
γῶν καὶ πράξεων καὶ λόγων, χωρὶς μὲν ἐπὶ τοῦ ἀμφισβη- 
τοῦντος, οἷον «καὶ φησὶ μὲν φιλεῖν ὑμᾶς, συνώμοσεν δὲ τοῖς 
τριάκοντα», χωρὶς δ᾽ ἐπ᾽ αὐτοῦ, «καὶ φησὶ μὲν εἶναί με 
φιλόδικον, οὐκ ἔχει δὲ ἀποδεῖξαι δεδικασμένον οὐδεμίαν 


δίκην», χωρὶς ὁ’ ἐπ᾽ αὐτοῦ καὶ τοῦ ἀμφισβητοῦντος «καὶ 


1. Τὸ χειρόγραφον εἰς τὸ σημεῖον αὐτὸ εἶναι ἐφθαρμένον. 

2, Περὶ Καλλίππου βλέπε σημείωσιν βιθλ. Α κεφ. 12, ὡς καὶ εἰς 
τὸ παρὲν κεφάλαιον, ὑπὸ τὸν 13ον κοινὸν τόπον. 

8. Ὁ Πάμφιλος ἧτο διδάσκαλος τῆς ρητορικῆς καὶ μαθητὴς τοῦ 
Πλάτωνος. Βλ. σχετικῶς Σουΐδαν, ὡς καὶ Κικέρωνος ἀξ οταῖ. ΠΠ. 21. 


4 Δηλ. δὲν θὰ εἶναι ἁπλῶς ἀληθοφανές, ἀλλὰ ἀντικειμενικὰ 
ἀληθινό. 


ΡΗΤΟΡΙΚΗ Β΄, 38 14004 4-28 809 


ξεως ποὺ τοῦ ἀποδίδεται. Εἰς δὲ τὴν κατηγορίαν τὰ στοιχεῖα 
ποὺ θὰ ἦσαν ἱχανὰ νὰ τὸν παρωθήσουν εἰς ταύτην. Καὶ εἰς 
μὲν τὴν ἀπολογίαν... '’ “Ὁ δὲ τόπος αὐτὸς ἀποτελεῖ ὁλόκλη- 
ρον τὴν τέχνην τοῦ Καλλίππου” καὶ τοῦ Παμφίλου». 

ΚΑ. "Άλλος τόπος ἐξάγεται ἀπὸ ἔσα φαίνονται μὲν 
ὅτι γίνονται, θεωροῦνται ὅμως ἀπίστευτα, γιατὶ δὲν θὰ 
ἐφαίνοντο δυνατά, ἂν δὲν ἐπραγματοποιοῦντο ἢ ἂν δὲν 
ἐπρόκειτο νὰ γίνουν. Αὐτὰ γίνονται πιὸ πολὺ πιστευτά. 
Καὶ πράγματι, νομίζομεν ὅτι συμβαίνουν μόνον ἐχεῖνα τὰ 
γεγονότα ποὺ ἢ πράγματι συμθαίνουν ἢ εἶναι ἀληθοφανῆ. 
᾿Αφοῦ ὅμως φαίνεται ὅτι συμβαίνει χάτι ποὺ εἶναι ἀπίστευ- 
τον καὶ ὄχι ἀληθοφανές, τότε ὑποχρεωτικὰ θὰ ἀληθεύη “. 
Διότι δὲν τὸ θεωροῦμεν ὡς ἀληθὲς ἐπειδὴ τάχα εἶναι ἀληθο- 
φανὲς ἢ πιστευτόν. Παράδειγμα: Ὁ ᾿Ανδροχλῆς ὁ Πιτθεὺς 
ὅταν ὡμιλοῦσε εἰς τὴν βουλὴν ἐναντίον ἑνὸς νόμου (καὶ ἐζη- 
τοῦσε τὴν μεταρρύθμισίν του) καὶ μερικοὶ ἐθορύθησαν εἰς 
τοὺς λόγους του εἶπε᾽ «καὶ οἱ νόμοι χρειάζονται καινούρ- 
γιον νόμον γιὰ νὰ τοὺς διορθώση. ὅπως ἀχριθῶς καὶ τὰ ψά- 
ρια χρειάζονται ἁλάτι, ἄν καὶ δὲν εἶναι οὔτε φυσιχόν, οὔτε 
πιστευτὸν νὰ χρειάζωνται ἁλάτι, ἀφοῦ τόσον χαιρὸ ζοῦσαν 
µέσα στὸ ἁλμυρὸ νερό καὶ οἱ ἐλιὲς χρειάζονται γιὰ νὰ δια- 
τηρηθοῦν λάδι, ἂν καὶ εἶναι ἀπίστευτο νὰ χρειάζωνται λάδι 
ἐχεῖνα τὰ πράγματα, ἀπὸ τὰ ὁποῖα παράγεται τὸ λάδι». 

ΚΒ. "Αλλος κοινὸς τόπος. ἐλεγχτιχὸς αὐτός, βασἰζεται 
ἐπάνω εἰς τὴν ἐξέτασιν τῶν ἀντιφάσεων ποὺ 
παρουσιάζονται εἰς μίαν ὑπόθεσιν, εἰς ὅλα γενικῶς τὰ ση- 
μεῖα της, εἴτε εἰς τὸν χρόνον (κατὰ τὸν ὁποῖον φαίνεται ὅτι 
συνέβησαν τὰ διάφορα πεοιστατικὰ) εἶτε εἰς τὰς πράξεις, 
εἶτε εἰς τοὺς λόγους. Εἰς τὴν περίπτωσιν αὐτὴν πρέπει ἰδι- 
αιτέρως νὰ ἐξετάζωνται αἱ ἀντιφάσεις τοῦ ἀντιδίκου μας. 
Δ. χ.: «Ἰσχυρίζεται μὲν ὅτι σᾶς ἀγαπᾶ, ἔλαθεν ὅμως μέρος 
εἰς τὴν συνωμοσίαν τῶν Ἱριάχκοντα τυράννων». ἰδιαιτέρως 
δὲ αἱ ἀντιφάσεις ποὺ ἀφοροῦν τὴν διαγωγήν µας, λ.χ. «᾿ἴσχυ- 
ρίζεται ὁ ἀντίπαλός µου ὅτι εἶμαι φιλόδιχκος, δὲν μπορεῖ 
ὅμως ν᾿ ἀποδείξῃ ὅτι ἐπροκάλεπα ἔστω χαὶ μόνον μίαν δί- 
χην». Τέλος ἰδιαιτέρως πρέπει νὰ ἐξετάζωνται αἱ ἀντιφά- 
σεις ποὺ ἀφοροῦν συγχρόνως τὴν διαγωγὴν καὶ τῶν δύο διαδί- 
χων. Παράδειγμα: «Καὶ αὐτὸς μὲν ποτὲ δὲν ἐδάνεισε χρή- 
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οὗτος μὲν οὐ δεδάνεικε πώποτε οὐδέν. ἐγὼ δὲ καὶ πολλοὺς 
λέλυμαι ὑμῶν». 

(ΧΧΙΠ). "Αλλος τοῖς προδιαβεβλημένοις καὶ ἀνϑρώ- 
ποις καὶ πράγμασιν. ἢ δοκοῦσι. τὸ λέγειν τὴν αἰτίαν 
τοῦ παραδόξου ἔστιν γάρ τι δι ὃ φαίνεται. Οἷον ὗπο- 
βεβλημένης τινὸς τὸν αὐτῆς υἱὸν διὰ τὸ ἀσπάζεσϑαι ἐδόκει 
συνεῖναι τῷ μειροκίῳ, λεχϑέντος δὲ τοῦ αἰτίου ἐλύϑη ἡ δια- 
΄ 
βολή" καὶ οἷον ἐν τῷ Αἴαντι τῷ (Θεοδέκτου ᾽Οδυσσεὺς λέ- 
γει πρὸς τὸν Αἴαντα. διότι ἀνδρειόιερος ὢν τοῦ Αἴαντος οὗ 
δοκεῖ. 

(ΧΧΙΝ). "Αλλος ἀπὸ τοῦ αἰτίου. ἄν τε ὑπάρχῃ. ὅει 
ἔστι, κἂν μὴ ὑπάρχῃ, ὅτι οὐκ ἔσειν' ἅμα γὰρ τὸ αἴτιον καὶ 
οὗ αἴτιον, καὶ ἄνευ αἰτίου οὐδέν ἐστιν, οἷον Λεωδάμας ἀπο- 
λογούμενος ἔλεγε, κατηγορήσαντος Θρασυβούλου ὅτι ἦν στη- 
λίτης γεγονὼς ἐν τῇ ἀκροπόλει, ἀλλ᾽ ἐκκόψαι ἐπὶ τῶν τριά- 
κοντα᾿ οὐκ ἐνδέχεσϑαι ἔφη) μᾶλλον γὰρ ἂν πιστεύειν αὐτῷ 
τοὺς τριάκοντα ἐγγεγραμμένης τῆς ἔχϑρας πρὸς τὸν δῆμον. 

(ΧΧΝ). "άλλος, εἰ ἐνεδέχετο βέλτιον ἄλλως ἢ 


ἐνδέχεταιῶὼν ἢσυμβουλεύει ἢ πράττει ἢ πέ- 


14000 πραχε σκοπεῖν' φανερὸν γὰρ ὅτι, εἰ μὴ οὕτως ἔχει, οὗ 


6 


πέπραχεν΄ οὐδεὶς γὰρ ἑκὼν τὰ φαῦλα καὶ γιγνώσκων προαι- 
ρεῖται. "ἔστιν δὲ τοῦτο ψεῦδος᾽ πολλάκις γὰρ ὕστερον γί- 
γνεται δῆλον πῶς ἦν πράξαι βέλιιον, πρότερον δὲ ἄδηλον. 


(ΧΧΥΙ) Αλλος ὅταντι ἐναντίον μέλλῃ πράτ- 


1. Βλ. σχετικῶς ᾿Ὀδιδίου «Μεταμορφώσεις» ΧΗ] εἰς τὴν ἀρχήν. 
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ματα σὲ χανένα ᾿Εγὼ δὲ ἔχω ἀπαλλάξει ἀπὸ τὰ χρέη των 
καὶ πολλοὺς ἀπὸ σᾶς». 

ΚΓ. "Αλλος χοινὸς τόπος εἶναι ἐκεῖνος ποὺ µεταχειρι- 
ζόμεθα ὅταν κάποιοι ἄνθρωποι ἢ κάποιες πράξεις ἔχουν συ- 
κοφαντηθῇ προηγουμένως καὶ κάμνουν κακὴν ἐντύπωσιν, συν- 
ίσταται δὲ εἰς τὸ νὰ φανερώνωμεν τὴν αἰτίαν 
τῆς παρεξηγήσεως. Διότι χάποιχ πρᾶξις πάντοτε 
παρεξηγεῖται καί δίδει ἀφορμὴν εἰς τὴν διαδολήν Λ. χ., 
ὅταν κάποτε μία γυναῖκα ἐθεάθη νὰ φιλῇ τὸν υἱόν της (καὶ 
ἧτο ἄγνωστος ἡ μεταξύ των συγγένεια) ἐνομίσθη ὅτι ἔχει ἶδι- 
αιτέρας σχέσεις μὲ τὸν νεανίαν. Όταν ὅμως ἐφανερώθη ἡ 
αἰτία τῶν ἀσπασμῶν, διελύθη ἡ ἄδικος εἰς βάρος της γνώμη. 
᾿Επίσης εἰς τὸν Αἴαντα τοῦ Θεοδέκτου ὁ Ὀδυσσεὺς ἐξηγεῖ 
γιατὶ δὲν θεωρεῖται πιὸ ἀνδρεῖος ἀπ᾽ αὐτόν, ἐνῷ εἰς τὴν 
πραγματικότητα εἶναι Ἱ. 

ΚΑ. "Αλλος κοινὸς τόπος βασίζετχι εἰς τὴν αἰτίαν. 
Καὶ ἐὰν μὲν ὑπάρχῃ αἰτία. λέγομεν ὅτι συνετελέσθη καὶ 
ἡ πρᾶξις, διαφορετικὰ δέ, ὅτι δὲν ἔγινε. Διότι ἡ αἰτία χαὶ 
τὸ ἀποτέλεσμα συνυπάρχουν καὶ δὲν ὑπάρχε. τίποτε χωρὶς 
αἰτίαν. Παράδειγμα: Ὅταν ὁ θρασύθουλος εἶχε κατηγορή- 
σει τὸν Λεωδάμαντα, αὐτός, ἀπολογούμενος εἶπεν ὅτι δὲν 
εἶναι ἀλήθεια, ὅτι τὸ ὄνομά του ἦτο γραμμένον εἰς τὴν στή- 
λην ἐκείνην ἐπὶ τῆς ᾿Ακροπόλεως. (ὅπου ἀνεγράφοντο τὰ ὀνό- 
ματα τῶν ἐχθρῶν τοῦ λαοῦ) καὶ ἐπέτυχε τάχα΄ τὴν διαγρα- 
φῆν του ἐπὶ τῶν Τριάκοντα τυράννων. Διότι οἱ Τριάκοντα 
θὰ τοῦ εἶχαν μεγαλυτέραν ἐμπ στοσύνην, ἂν ἐξακολουθοῦσε 
ἡ ἐχθρότης τοῦ λχοῦ νὰ εἶναι γραμμένη ἐπάνω εἷς τὴν 
στήλην. 

ΚΕ. "Αλλος κοινὸς τόπος εἶναι ἡ ἐξέτασις τοῦ ἂν 
ἧτο ἢ εἶναι ἀχόμη δυνατὸν νὰ πραχθῇ κάτι 
καλύτερον, ἀπὸ ὅτι συμβουλεύει ἢ πράττει ἢ 
χε πράξει. Καὶ τότε λέγομεν ὅτι εἶναι πιὰ φανερὲν 
ὅτι δὲν ἐξετελέσθη (ἡ δεῖνα πρᾶξις). ἀφοῦ ἦτο. δυνατὸν ἐκεῖ- 
νος ποὺ φέρεται ὅτι τὴν ἐξετέλεσε νὰ κάμῃ κάτι καλύτερον. 
Διότι κανεὶς ἐν γνώσει καὶ θεληαατ.κὰ δὲν προτιμᾷ τὸ χει- 
ρότερον. Ὁ συλλογισμὸς αὐτὸς ὅμως δὲν εἶναι ἀληθής. Διό- 
τι συχνὰ µόνον ἐκ τῶν ὑστέρων γίνεται φανερὸν ποιὸς δρό- 
μος ἧτο προτιμότερος. ἐνῷ ἐκ τῶν προτέρων ἧτο τοῦτο 
ἄγνωστον. 

ΚΣΤ. "Αλλος κοινὸς τόπος συνίσταται εἰς τὴν ἐξέ- 
τασιν ἂν πρὀκειται νὰ ἐκτελεσθῇ κά- 
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τεσδαι τοῖς πεπραγμένοις ἅμα. σκοπεῖν, οἷον 
Ξενοφάνης ᾿ Ελεάταις ἐρωτῶσιν εἰ ϑύωσι τῇ Λευκοϑέᾳ καὶ 
ὑρηνῶσιν ἢ μή, συνεβούλευεν, εἰ μὲν ϑεὸν ὑὕπολαμβάνον- 
σιν, μὴ ὑρηνεῖν, εἰ ὁ᾽ ἄνδρωπον, μὴ ϑύειν 

(ΧΧΝΊΙΙ). "Αλλος τόπος τὸ ἐκ τῶν ἁμαρτηϑέντων 
κατηγορεῖν ἢ ἀπολογεῖσθαι, οἷον ἐν τῇ Καρκίνου 
Μηδείᾳ οἱ μὲν κατηγοροῦσι ὅτι τοὺς παῖδας ἀπέκτεινεν, οὗ 
φαίνεοϑαι γοῦν αὐιούς. “Ημαρτε γὰρ ἡ Μήδεια περὶ τὴν 
ἀποστολήν τῶν παίδων" ἡ δ᾽ ἀπολογεῖται ὅτι οὐκ ἂν τοὺς 
παῖδας ἀλλὰ τὸν Ιάσονα ἂν ἀπέκτεινεν: τοῦτο γὰρ ἥμαρτεν ἂν 
μὴ ποιήσασα, εἶπερ καὶ ϑάτερον ἐποίησεν. [ἔσει δ᾽ ὁ τόπος οὗ- 
τος τοῦ ἐνϑυμήματος καὶ τὸ εἶδος ὅλη ἡ πρότερον Θεοδώρου 
τέχνη 

(ΧΧΥΝΙΗΙΠ. "Αλλος ἀπὸ τοῦὀνόματος, οἷον ὡς ὁ 
Σοφοκλῆς | 


σαφῶς σιδήρῳ καὶ φοροῦσα τοὔνομα, 


καὶ ὧς ἐν τοῖς τῶν ϑεῶν ἐπαίνοις εἰώϑασι λέγειν. . . , καὶ 
ὥς Κόνων Θρασύθουλον ϑρασύβουλον ἐκάλει, καὶ "Ηρόδι- 
κος Θρασύμαχον ἀεὶ δρασύκαχος εἶ, καὶ []ῶλον ἀεὶ σὺ πῶ- 
λος εἶ, καὶ Δράκοντα τὸν νομοθέτην, ὅτι οὐκ ἂν ἀνθρώπου 
οἱ νόμοι ἀλλὰ δράκοντος᾽ χαλεποὶ γάρ. Καὶ ὡς ἡ Βὐριπί- 
δου "Εκάβη εἰς τὴν ᾿4φροδίτην 

καὶ τοὔνομ᾽ ὀρϑῶς ἀφροσύνης ἄρχει ϑεᾶς, 
καὶ ὡς Χαιρήμων 

Πενδεὺς ἐσομένης συμφορᾶς ἐπώνυμος. 


Εὐδοκιμεῖ δὲ μᾶλλον τῶν ἐνϑυμη κάτων τὰ ἐλεγκτικὰ τῶν 


1. Ἡ συμβουλή αὐτὴ ἐλόθη ἀπὸ τὸν Ἑενοφάνη εἰς τοὺς Αἰγυ- 
πτίους, σχετικὰ μὲ τοὺς θεούς των, τῶν ὅποίων ἐθρηνοῦσαν τὸν θά- 
νατον. Βλ. σχετικῶς Πλουτάρχου «Περὶ δεισιδαιμονίας» 04. 

2. Διδάσκαλος τῆς ρητορικῆς. 

9 Δηλ. σκληρὰ σὰν τὸ σίδηρο, ὅπως καὶ τὄνομά της δηλώνει. 
Σοφοκλέους ἁπόσπασμα 596 Εἶναι φχνερὸν ὅτι προτιμῶ τὴν ρα: 
φὴν Σιδηρὼ (χύριον ὄνομα). 

ο 4. Βὐριπίδου Τρωάδες 1000. 
5. Ὁ Χαιρήμων ἧτο τραγικὸς ποιητής, μαθητὴς τοῦ Σωκράτους 
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ποιχ πρᾶξις ἀντίθετος πρὸς ἐκείνας 
ποὺ συγχρόνως ἐκτελοῦὔῦνται. "Ἔτσι ὁ Ξενο- 
φάνης συνεβούλευε τοὺς ᾿Ελεάτας, ὅταν τὸν ἐρωτοῦσαν ἂν 
πρέπῃ νὰ Ὀθρηνοῦν διὰ τὸν θάνατον τῆς Λευχκοθέας καὶ νὰ - 
κάμνουν θυσίας εἰς αὐτήν. ἢ ὄχι. ὅτι ἂν μὲν τὴν θεωροῦν 
- θεάν, δὲν ἔπρεπε νὰ θρηνοῦν, ἂν δὲ πάλιν τὴν θεωροῦν ἄν- 
-θρωπον, δὲν ἔπρεπε νὰ θυσιάζουν εἰς αὐτήν '. 

ΚΖ. "Αλλος τόπος εἶναι ἐκεῖνος ποὺ στηρίζει τὴν κατη- 
γορίαν ἢ τὴν ἀπολογίαν ἐπάνω εἰς τὴν ἀπαρίθμη- 
σιν τῶν σφαλμάτων ποὺ διεπράχθησαν. 
Ἔτσι εἰς τὴν Μήδειαν τοῦ Καρκίνου. ἀφ᾽ ἑνὸς μὲν 
χατηγοροῦν τὴν Μήδειαν ὅτι ἐσκότωπε τὰ παιδιά της, ἀφοῦ 
αὐτὰ δὲν ραίνονται πουθενά Διότι τὸ σφάλμα τῆς Μηδείας 
ἧτο αὐτό. δηλ. τὸ νὰ ἀπομακρύνη τὰ παιδιά της. Ἡ Μή- 
δεια ἀφ᾽ ἑτέρου, ἀπολογουμένη, λέγει ὅτι θὰ σχότωνε τὸν 
"Ιάσονα κα! ὄχι τὰ παιδιά της. Διότι αὐτὸ ἦτο τὸ σφάλμα 
της. δηλ. τὸ ὅτι δὲν ἐσκότωσε τὸν ᾿Ἰάσονα, καὶ ἂν ἀκόμη 
ὑπετίθετο ὅτι ἐσχότωσε τὰ παιδιά της. Αὐτὸς ὁ τόπος καὶ τὸ 
εἶδος τοῦ συλλογισμοῦ ἀποτελεῖ ὁλόκληρον τὸ πρῶτον ἔρ- 
γον τοῦ Θεοδώρου᾽. 

ΚΗ, "Αλλος τόπος βασίζεται ἐπάνω εἰς τὸ ὄνομα: Πα- 
ράδειγµα ὁ στίχος τοῦ Σοφοχλέους : 


«Όνομα καὶ πρᾶμα Σιδηρώ ὃ», 


Ἡ ἰδία μέθοδος χρησιμοποιεῖται καὶ εἰς τὰ ἐγκώμια τῶν 
θεῶν. "Ετσι καὶ ὁ Κόνων ὠνόμαζε τὸν Θρασύβουλον ἄνθρω- 
πον μὲ ἰσχυρὰν θέλησιν (θρασεῖαν βούλησιν) καὶ ὁ '᾿Ηρόδι- 
κος ἔλεγε πρὸς τὸν Θρασύμαχον «πάντοτε εἶσαι θαρραλέος 
πολεμιστὴς (θρασὺς μαχητὴς») καὶ πρὸς τὸν Πῶλον «εἶσαι 
πάντοτε πουλάρι», ἐπίσης δὲ περὶ τοῦ νομοθέτου Δράκον- 
τος, ὅτι τοὺς νόμους του δὲν τοὺς ἔγραφεν ἄνθρωπος ἀλλὰ 
δράκος, ἐξ αἰτίας τῆς αὐστηρότητός των. ᾿Επίσης ὁ Κὐριπί- 
δης βάζει τὴν ᾿Εικάβην νὰ εἰπῇ περὶ τῆς ᾿Αφροδίτης : 

«Πολὺ σωστὰ τὄνομά της ἀρχίζει ἀπὸ τὶς ἴδιες συλλαθὲς 
μὲ τὴν λέξιν ἀφροσύνη» 1, 


Επίσης ὁ Χαιρήμων 5: 


«Ὁ Πενθεύς, ποὺ μέσα στὄνομά του προαναγγάλλεται 
ἣ συμφορὰ ποὺ θὰ τὸν βρῆ». 


᾿Απὸ τὰ ἐνθυμήματα ἐπιτυχέστερα εἶναι τὰ ἐλ. :τ:κὰ 
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ἀποδεικτικῶν διὰ τὸ συναγωγὴν μὲν ἐναντίων εἶναι ἐν μι- 

κρῷ τὸ ἐλενκιικὸν ἐνθύμημα, παρ᾽ ἄλληλα δὲ φανερὰ εἶναι 

τῷ ἀκροατῇ μᾶλλον. Πάντων δὲ καὶ τῶν ἐλεγκτικῶν καὶ 

τῶν δεικτικῶν συλλογισμῶν ϑορυβεῖται μάλιστα τὰ τοιαῦ- 

τα ὅσα ἀρχόμενα προορῶπι μὴ τῷ ἐπιπολῆς εἶναι (ἅμα γὰρ. 
. 5 2 3 ᾳ - , 0 λ ο 

καὶ αὐτοὶ ἐφ᾽ αὗτοῖς χαίρουσι προαισϑανόμενοι), καὶ ὅσων 


τοσοῦτον ὑστερίζουσιν ὥσθ᾽ ἅμα εἰρημένων γνωρίζειν. 


24. ᾿Επεὶ δ᾽ ἐνδέχεται τὸν μὲν εἶναι συλλογισμόν. τὸν 
δὲ μὴ εἶναι μὲν φαίνεσθαι δέ, ἀνάγκη καὶ ἐνϑύμημα τὸ μὲν 
εἶναι, τὸ δὲ μὴ εἶναι ἐνθύμημα φαίνεοϑαι δέ, ἐπείπερ τὸ 
ἐνϑύμημα συλλονισμός τις. Τόποι δ᾽ εἰσὶ τῶν φαινομένων 
ἐνϑυμηιιάτων (1) εἷς μὲν ὁπαρὰ τὴν λέξιν. καὶ τούτου 
(α) ἓν μὲν μέρος. ὥσπερ ἐν τοῖς διαλεκτικοῖς τὸ μὴ σὐλλογι- 
σάμενον συμπερασματικῶς τὸ τελευταῖον εἰπεῖν, οὐκ ἄρα 
τὸ καὶ τό, ἀνάγκη ἄρα καὶ τὸ καὶ τό. «καὶ ἐἔνν τοῖς ἔνϑυ- 
μήμασι τὸ συνεστραμμένον καὶ ἀντικειμένως εἰπεῖν φαίνε- 
ται ἐνϑύμηωα᾽ ἢ γὰρ τοιαύτη λέξις χώρα ἐστὶν ἐνϑυμήμα- 


τος. Καὶ ἔοικε τὸ τοιοῦτον εἶναι παρὰ τὸ σχῆμα τῆς λέξεως. 


"Ἔσει δὲ εἷς τὸ τῇ λέξει συλλογιστικῶς λέγειν χρήσιμον τὸ 


συλλογισμῶν πολλῶν κεφάλαια λέγειν. ὅτι τοὺς μὲν ἔσωσε 


10 


ταῖς δ᾽ ἑτέροις ἐτιμώρησε. τοὺς δ᾽ "ἔλληνας ἠλευϑέρωσε' 


ἕκαστον μὲν γὰρ τούτων ἐξ ἄλλων ἀπεδείχϑη, συντεθέντων 
δὲ φαίνεται καὶ ἐκ τούτων τι γίγνεοϑαι. (0) Ϊν δὲ τὸ 


παρὰ τὴν ὁμωνυμίαν, τὸ φάναι σπουδαῖον εἷ- 


1. ᾿Ανωτέρω, βιθλ. Α χαφ. Π. 
2. Τὰς μείζονας. | 
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παρὰ τὰ δεικτικά, ἐπειδὴ τὸ μὲν ἐλεγχτιχὸν ἐνθύμημα πα- 
ρουσιάζει συνοπτικὰ ὅλα τὰ ἀντίθετα μεταξύ των ἐπιχειρή- 
ματα, μὲ τὸ νὰ παραλληλίζωνται δὲ ταῦτα, ὁ ἀκροατὴς τὰ 
ἐννοεῖ σαφέστερα. ᾿Απὸ ὅλα δὲ τὰ ἐνθυμήματα, ἐλεγκτικὰ 
μαζὶ καὶ δεικτικά, μεγαλυτέρχν ἐντύπωσιν κάμνουν ἐκεῖνα 
τῶν ὁποίων τὸ συμπέρασμα προβλέπεται ἀπὸ τοὺς ἄκροα- 
τὰς εὖθυς μόλις ἀρχἰσῃ ὁ ρήτωρ (γιατὶ καὶ οἱ ἴδιοι χαί- 
ρουν καὶ αἰσθάνονται ἱκανοποίησιν) μὲ τὸ νὰ προμαντεύουν 
τὴν σχέφιν τοῦ ρήτορος. χαθὼς καὶ τὰ ἐνθυμήματα ἐκεῖνα 
ποὺ τόσον πολὺ ἀργεῖ νὰ γίνῃ καταληπτὸν τὸ συμπέρασμα. 
ὥστε τὸ ἐννοοῦν οἷ ἀκροαταὶ. μόνον ὅταν διατυπωθῇ πλήρως. 


24. ΠΕΡΙ ΤΩΝ ΦΑΙΝΟΜΕΝΙΚΩΝ ΕΝΘΥΜΗΜΑΤΩΝ 


᾿Αφοῦ ὅμως συμθαίνει νὰ ὑπάρχουν καὶ πραγματικοὶ 
συλλογισμοὶ καὶ ἄλλοι ποὺ φαινομενικῶς εἶναι συλλογισμοί, 
χωρὶς καὶ εἰς τὴν πραυματιχότητα νὰ εἶναι τοιοῦτοι, ἀναγ- 
καστικὰ καὶ τὰ ἐνθυμήματα ὑπάρχουν ὄχι µόνον πραγμα- 
τικά, ἀλλὰ καὶ φαινομενικά. Διότι καὶ τὸ ἐνθύμημα εἶναι 
εἶδος συλλογισμοῦ ’. 

Τόποι τῶν φαινομενικῶν συλλογισμῶν εἶναι οἱ ἑξῆς : Πρῶ- 
τον μὲν ἐκεῖνος ποὺ προέρχεται ἀπὸ τέχνασμα τοῦ λό- 
γου. “Ἕνα μέρος τοῦ τόπου αὐτοῦ εἶναι. καθὼς καὶ εἰς τὰ 
ἐπιχειρήματα τῆς διαλεκτικῆς συμβαίνει, τὸ νὰ παρουσιά- 
σωμεν τὴν τελευταίαν ἀπὸ μίαν σειρὰν φράσεων ὡς συμπέ- 
ρασιια τῶν προηγουμένων, χωρὶς ἐν τούτοις νὰ ἔχωμεν κα- 
ταρτἰσει συλλογισμόν λ.χ. «δὲν συμβαίνει τοῦτο καὶ ἐκεῖνο. 
Πρέπει λοιπὸν νὰ συμβαίνῃ τὸ τάδε καὶ τὸ τάδε. Πράγματι, 
ἡ περίπλοκος καὶ ἀντιφρχτικὴ ἔχφρασις φαίνεται ὥσὰν ἐν- 
θύμημα. διότι ὁ τρόπος αὐτὸς τῆς δ.ατυπώπεως δίδει ἐιιφά- 
γισιν ἐνθυμήματος εἰς τὴν φράσιν καὶ ἡ ὁμοιότης αὐτὴ 
προέρχεται ἀπὸ τέχνασμα τοῦ λόγου. Διὰ νὰ δημιουργήσω- 
μεν δὲ φράσεις ποὺ νὰ ἔχουν τὴν ἐαφάνισιν συλλογισμοῦ 
χρήσιμον. εἶναι τὸ νὰ ἀπαγγείλωμεν τὰς ἀρχικᾶς προτάσεις 
περισσοτέρων τοῦ ἑνὸς συλλογισμῶν λ. χ. «ἔσωσε τοὺς μέν, 
ἐξεδικήθη τοὺς ἄλλους, ἀπηλευθέρωσε τοὺς “Ελληνας». 
Διότι ναὶ μὲν ἡ κάθε μιὰ ἀπὸ τὰς προτάσεις αὐτὰς ἀπεδείχθη 
ἀπὸ ἄλλους συλλογισιούς, ἀλλὰ ὅλες μαζὶ φαίνονται σὰν νὰ 
ἀποτελοῦν ἕνα καινούργιο ἐνθύμημα. Τὸ δεύτερον δὲ μέρος τοῦ 
τόπου αὐτοῦ στηρίζεται ἐπάνω εἰς τὴν ὁμοιότητα τῶν 
λέξεων, ὅπως τὸ νὰ ὑποστηρίζη κανεὶς ὅτι τὸ ποντίκι 
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ναι μῦν, ἀφ᾽ οὗ γ' ἐσεὶν ἡ τιμιωτάτη πασῶν τελετή τὰ 
γὰρ αυστιήρια πασῶν τιμιωτάτη τελετή. "Η εἴ τις κύνα 
ἐγκωμιάζων τὸν ἐν τῷ οὐρανῷ συμπαραλαμβάνοι ἢ τὸν 
[]ᾶνα. ὅτι ὁ [Πίνδαρος ἔφησεν 


ὦ μάκαρ, ὃν τε μεγάλας ϑεοῦ κύνα παντοδαπὸν 


καλέουσιν ᾿Ολύμπιοι, 


Η δει τὸ μηδένα εἶναι κύν᾽ ἀτιμότατόν ἐστιν, ὥστε τὸ κύνα 
δῆλον ὅτι τίμιον. Καὶ τὸ κοινωνικὸν φάναι τὸν “Ερῆν εἶναι 
μάλιστα τῶν δεῶν᾽ μόνος γὰρ καλεῖται κοινὸς "Ερμῆς. 
Καὶ τὸ τὸν λόγον εἶναι σπουδαιότατον. ὅτι οἳ ἀγαϑοὶ ἄν- 
ὀρες οὐ χρημάτων ἀλλὰ λόγου εἰσὶν ἄξιοι' τὸ γὰρ λόγου 
ἄξιον οὐχ ἁπλῶς λέγεται. (11). "Αλλος τὸ διῃρημέ- 
νονσυντιϑέντα λέγειν ἢ τὸ συγκείμενον 
διαιροῦντα᾽ ἐπεὶ γὰρ ταὐτὸν δοκεῖ εἶναι οὐκ ὂν ταὐτὸ 
πολλάκις, ὁπότερον χρησιμώτερον. τοῦτο δεῖ ποιεῖν. "ἔστι 
δὲ τοῦτο Εὐδυδήμου λόγος, οἷον τὸ εἰδέναι ὅτι τριήρης ἐν 
Πειραιεῖ ἐστίν' ἕκαστον γὰρ οἷδεν. Καὶ τὸν τὰ στοιχεῖα ἐπι- 
στάμενον ὅτι τὸ ἔπος οἶδεν᾽ τὸ γὰρ ἔπος τὸ αὐτό ἐστιν Καὶ 
ἐπεὶ τὸ δὶς τοσοῦτον νοσῶδες, μηδὲ ιὸ ἓν φάναι ὑγιεινὸν 
εἶναι᾽ ἄτοπον γὰρ εἰ τὰ δύο ἀγαϑὰ ἓν κακόν ἐστιν. Οὕτω 
μὲν οὖν ἐλεγκτικόν, ὧδε δὲ δεικτικόν᾽ οὐ γάρ ἐστιν ἓν ἆγα- 
Φὸν δύο κακά. "Όλος δὲ ὁ τόπος παραλογιστικός, [Πάλιν τὸ 


1. Εἶδος λογοπαιγνίου ἀπὸ τὸν παραλληλισμὸν τῶν λέξεων μῦς 
καὶ μυστήριον. Τὸ παράδειγµα εἶναι παρμένο ἀπὸ τὸ «Μυὸς ἐγκώμιον» 
τοῦ Πολυκράτους. 

3, ᾽Απόσπασμα ἀπὸ ὕμνον τοῦ Πινλάρου ποὺ ἔχει χαθῆ. 

. 8. Μὲ μεταφορικὴν σημασίαν, δηλ. νὰ εἴμεθα εὐνοῦχοι. Μὲ τὴν 
λέξιν κύων κατὰ τὸ Μέγα ᾿Ετυμολογιχὸν ἐσημαίνετο καὶ τὸ κάτω 
τῆς πόσθης συμπεφυχὸς τῷ δέρματι. Βλ. Γαληνοῦ 4, 
358 ᾿Αριστοφάνους «Λυσιστράτη» 108 κτλ. 

4. Κοινος, ἐπειδὴ τὸ πεδίον Σράσεώς του ἐκτείνεται εἰς τὸν οὐ- 
ρανόν, εἰς τὴν γῆν καὶ εἰς τὸν "Αδην. Καὶ αὐτὸ τὸ λογοπαίγνιον στη” 
ρἰζετχι ἐπάνω στήν ὁμοιότητα τῶν λέξεων κοινωνιχκὸς καὶ κοινός. 

5. Καὶ ἐλῶ τὸ φαινομενικὸν ἐνθύμημα βάσιν ἔχε: τὰς πδρισσο- 
τέρας τῆς μιᾶς σημασίας τῆς λέξεως λόγος. 

6. Πρ6λ. «Σοφιστῶν ἔλεγχος» κεφ. 20. 
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εἶναι σπουδαῖον ζῷον, ἀφοῦ ἀπ᾿ αὐτὸ προέρχεται ἡ πιὸ 
ἀξιοσέδαστη τελετή, διότι τὰ μυστήρια εἶναι ἡ πιὸ ἀξιοσέ - 
βαστη τελετή '. Ἤ. ὅταν κάποιος ἐγκωμιάζῃ τὸ σκυλί, νὰ 
ἀπαριθμῆ μαζὶ μὲ τ᾽ ἄλλα ἐγκώμια χαὶ ὅσα ἀναφέρονται 
εἰς τὸν ἀστερισμὸν Κ ὑν α καθὼς καὶ εἰς τὸν ἰ]ᾶνα, γιατὶ ὁ 
Πίνδαρος εἶπε γι᾿ αὐτόν : 

«Ὦ καλότυχε, ποὺ οἳ ᾿Ολύμπιοι σ᾽ ὀνομάζουν 

Χίλιων μορφῶν σκυλὶ 5», 


Ἤ τέλος, νὰ λέγῃ ὅτι πρέπει νὰ ος ο λεν ὅτι τὸ σχυλὶ 
εἶναι ἄξιον τιμῆς, ἀροῦ εἶναι πολὺ ἀτιμωτικὸν τὸ νὰ μὴν 
ἔχω.εν καθόλου σχυλί". Εἰς αὐτὸ τὸ εἶδος ἀνήκει καὶ τὸ 
ἐπιχείρημα ὅτι ὁ ᾿Βρμῆς εἶναι ὃ πιὸ κοινωνιχὸς θεάς, ἀφοῦ 
μόνον αὐτὸς ἀπ᾽ ὅλους τοὺς θεοὺς λέγεται χ οινὸς Ἑρμῆς '. 
᾿Επίσης τὸ νὰ ἰσγυρίζεται κανεὶς ὅτι ὁ λόγος εἶναι τὸ 
σπουδαιότερο ἀπ᾽ ὅλα τὰ πράγματα, ἀφοῦ οἱ καλοὶ ἄνθρωποι 
χαρακτηρίζονται ὄχι ὡς ἄξιοι χρημάτων ἀλλὰ ὣς ἀξιόλογοι. 
Καὶ πράγματι ἢ ἔχφρασις ἄξιος λόγου ἔχει περισσοτέρας 
τῆς μιᾶς σημασίας 5. Αλλος τόπος φαινομενικοῦ ἐνθυμήμα- 
τος εἶναι τὸ νὰ ἑνώνωμεν κατὰ τὴν ὁμιλίαν µας πράγματα 
διχφορετικὰ μεταξύ τών, ἤ ἀπενχντίας, νὰ χωρίζωμεν πρά- 
γµατα ποὺ ἀποτελοῦν ἓν σύνολον. Πράγματι, ἐπειδὴ πολλὲς 
φορὲς φαίνεται ὅτι εἶναι τὸ ἴδιο πρᾶγμα ἐκεῖνο ποὺ δὲν εἷ- 
ναι καθόλου τὸ ἴδιο, πρέπει νὰ χρησιμοποιοῦμεν αὐτὸ τὸ τέ- 
χνασμα κατὰ τὸν τρόπον ποὺ μᾶς εἶναι χρησιμώτερος. Αὐτὴ 
εἶναι ἡ μέθοδος τοῦ Εὐθυδήμου 8, ὅπως λ.χ. τὸ νὰ λέγωμεν 
ὅτι εἶναι γνωστὸν πὼς κάποια τριήρης βρίσκεται στὸν [1ει- 
ραιᾶ, ἀφοῦ καὶ τὰ δύο αὐτὰ (δηλ. καὶ ἡ τριήρης καὶ ὃ Πει- 
ραιεὺς) εἶναι γνωστά. ᾿Η τὸ νὰ ὑποστηρίζωμεν πὼς ἐκεῖνος 
ποὺ ξέρει τὰ 24 γράμματα ξέρει καὶ ὁλόκληρο τὸ ποίημα, 
ἀφοῦ τὸ ποίημα δὲν εἶναι καθόλου διαρορετικὸ ἀπὸ τὰ γράμ.- 
ματα ποὺ τὸ ἀποτελοῦν Επίσης τὸ νὰ λέγωμεν ὅτι ἀφοῦ ἡ 
διπλῆ δόσις κάμνει κακὸν εἰς τὴν ὑγείαν, ἀσφαλῶς καὶ ἡ 
μία μόνον δόσις δὲν κάμνει χαλόν, διότι ἄτοπον εἶναι νὰ 
ὑποτεθῇ ὅτι τὰ δυὸ χαλὰ ἀποτελοῦν ἕνα κακό. Αὐτὰ εἶναι 
τὰ ἐλεγκτικὰ ἐνθυμήματα. [ἰδοὺ τώρα πῶς θὰ διατυπώσωμεν 
(τὸ ἴδιο πρᾶγμα) ὣς ἀποδεικτικὸν ἐνθύμημα : ᾿Αλήθεια δὲν 
μπορεῖ τὸ ἕνα καλὸ νὰ ἀποτελῆται ἀπὸ δύο κακά ᾿Αλλά, 
ὁλόκληρος ὁ κοινὸς αὐτὸς τόπος στηρίζεται ἐπάνω εἰς πα- 
ῥαλογισμόν. "Ας ἀναφέρωμεν ἀκόμη τὴν φράσιν τοῦ [1ολυ- 
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Πολυκράτους εἰς Θρασύβουλον. δει τριάκοντα τυράννους κα- 
τέλυσε᾽ συνιίϑησι γάρ. "Η τὸ ἔν τῷ ᾿Ορέσιῃ τῷ Θεοδέκτου᾽ 


ἔκ διαιρέσεως γάρ ἐστιν. 


Δίκαιόν ἐστιν, ἤ τις ἂν κτείνῃ πόσιν, 
ἀποθνήσκειν ταύτην, καὶ τῷ πατρί γε τιμωρεῖν τὸν υἱόν' 
οὐκοῦν [καὶ] ταῦτα καὶ πεπρᾶχϑαι᾽ συντεθέντα γὰρ ἴσως 
οὐκέτι δίκαιον. Κἴη δ᾽ ἂν καὶ παρὰ τὴν ἔλλειψιν' ἀφαιρεῖ 
γὰρ τὸ ὑπὸ τίνος . (111) Αλλος δὲ τόπος τὸ δεινώσει 
κατασκευάζειν ἢ ἀνασκευάζειν' τοῦτο ὃ 
ἐστὶν ὅταν, μὴ δείξας διι ἐποίησεν, αὐξήσῃ τὸ πρᾶγμα᾽ 
ποιεῖ γὰρ φαίνεσθαι ἢ ὣς οὐ πεποίηκεν, ὅταν ὁ τὴν αἰτίαν 
ἔχων αὔξῃ, ἢ ὧς πεποίηκεν, ὅταν ὁ κατηγορῶν ὀργίζηται. 
Οὔκουν ἐστὶν ἐν ϑύμηιμα᾽: παραλογίζεται γὰρ ὅ ἀκροατὴς 
ὅτι ἐποίησεν ἢ οὐκ ἐποίησεν, οὐ δεδειγμένον . (1Ν) "Αλλος 
τὸ ἐκσηιαείου' ἀσυλλόγιστον γὰρ καὶ τοῦτο. Οἷον εἴ 
τις λέγοι, ταῖς πόλεσι συμφέρουσιν οἱ ἐρῶντες ὁ γὰρ Α4ρ- 
µοδίου καὶ ᾿Αριστογείτονος ἔρως κατέλυσε τὸν τύραννον 
“ππαρχον. ᾿Η εἶ τις λέγοι ὅτι κλέπτης Διονύσιος: πονη- 
ρὸς γάρ’ ἀσυλλόγιστον γὰρ δὴ τοῦτο οὗ γὰρ πᾶς πονηρὸς 
κλέπτης, ἀλλ᾽ ὁ κλέπτης πᾶς πονηρός. (Ὑ) "Αλλος διὰ 
ὁσυμβεβηκός, οἷον ὃ λέγει [Πολυκράτης εἷς τοὺς 
μῦς, ὅτι ἐβοήϑησαν διατραγόντες τὰς νευράς. "Η εἴ 
τις φαίη τὸ ἐπὶ δεῖπνον κληϑῆναι τιμιώτατον: διὰ γὰρ 
τὸ μὴ κληϑῆναι ὁ ᾿Αχιλλεὺς ἐμήνισε τοῖς ᾿Αχαιοῖς ἐν 


Γενέδῳ᾽ ὁ δ᾽ ὣς ἀτιμαζόμενος ἐμήνισεν, συνέβη δὲ τοῦτο 


1. Υπαινιγμὸς εἰς σχετικὀὸν χωρίον τοῦ «Συμποσίου» τοῦ Πλάτωνος. 

2. Το περιστατικὸν αὐτὸ τὸ ἀναφέρει καὶ ὁ Κλήμης ὁ ᾽Αλεξαν- 
δρεὺς εἰς τὸν Προτραπτικόν του χαὶ προσθέτει ὅτι ἐξ αἰτίας αὐτοῦ οἱ 
Τρῶες ἐθεωροῦσαν τοὺς ποντικοὺς ζῶα ἄξια σεβασμοῦ. 


ΡΗΤΟΡΙΚΗ Β’, 24. 1401α 9θ6-- 14015 90 19 


κράτους διὰ τὸν θρασύδουλον. «Κατέλυσε τοὺ. Τρ.άκοντα 
τυράννους». Εδῶ εἶναι φανερὸν ὅτι χρησιμοποιεῖ τὴν σύν- 
θεσιν. ᾿Επίσης δὲ τὴν περικοπὴν τοῦ Θεοδέκτου, εἰς τὸν 
"Ὀρέστην του ὅπου ἐραρμότεται ἡ ἀντίθετος μέθοδος τῆς 
διαιρέσεως 


«Δίκαχ.ον εἶναι, ὅταν μιὰ γυναῖκχ σκοτώσῃ τὸν ἄντρα της, 
νὰ σκοτωθῇ κι᾿ αὐτή, κι᾿ ὁ γιὸς νὰ ἐχδικηθῇ τὸν πατέρα του». 


Καὶ αὐτὸ πράγματι εἶχε συμθῆ. Αν ὅμως συνέθετε κανεὶς 
μαζὶ τὰς δύο ἰδέας αὐτάς. πιθανὸν νὰ προέκυπτε ὅτι δὲν 
εἶναι πιὰ δικαία ἢ πρᾶξις "Αλλωστε τὸ ἐνθύμημα αὐτὸ εἶναι 
ἑλλειπτικόγ. διότ. δὲν ἀναφέρει τὸν 5ράστην τῆς πράξεως. 

"Αλλος κοινὸς τόπος εἶναι τὸ νὰ ἁποδεικνύης 
ἡ νὰ ἀνατρέπης ἕνα ἐπιχείρημα μὲ τὴν 
ὑπερθολῆήν. Αὐτὸ συμβαίνει ὅταν χωρὶς νὰ ἀποδείξης 
ὅτι ἐξετελέσθη χάποια πρᾶξις, ἐπιμένῃς ἐπὶ τῆς σοδαρότητός 
της Διότι ἔτσι δημιουργεῖται ἢ ἑξῆς ἐντύπωσις. "Αν μὲν µε- 
γαλοποιῇ τὴν σοβαρότητα τῆς πράξεως ἐκεῖνος ποὺ χατη- 
Υορεῖται γι᾿ αὐτήν, φαίνεται ὅτι ἀσραλῶς δὲν τὴν ἐξετέλεσε. 

Αν πάλιν ὁ κατήγορός του τὴν ἐξογκώνῃ καὶ ἐχδηλώνη 
τὴν ἀγανάκτησίν του, τὀτὲ ἀπ ἐναντίας (νομίζει τὸ ἀκροα- 
τήριον) ὅτι ἀπεδείχθη ἡ ἐνοχὴ τοῦ κατηγορουμένου Λοιπὸν 
εἰς τὴν περίπτωσιν αὐτὴν δὲν ὑπάρχει ἐννυμἽκα καὶ ὁ ἀκρα- 
ατὴς μὲ παραλογισμοὺς παρασύρεται εἰς τὸ νὰ δεχθῇ τὴν 
ὕπαρξιν ἢ τὴν ἀνυπαρξίαν γεγονότος ποὺ δὲν ἔχει ἀποδειχθή. 

"Αλλος κοινὸς τόπος εἶναι ἐκεῖνος ποὺ στηρίζεται ἐπάνω 
εἰς τὸ παράδειγµα "Ετσι. ὅταν λέγῃ κανεὶς ὅτι 
οἱ ἄνδρες ποὺ συνδέοντα: ἐρωτικὰ μεταξύ των εἶναι ὠφέλι- 
μοι εἰς τὰς πατρίδας των διότι ὁ ιρως μεταξὺ ᾿Αρμοδίου 
καὶ ᾿Αριστογείτονος κατέλυσε τὸν τύραννον "ἵππαρχον.' Ἢ 
ὅταν κάποιος λέγῃ, ὅτι ὁ Διονύσιος εἶναι κλέπτης, ἐπειδὴ 
εἶναι χαχὸς ἄνθρωπος. Αὐτὸ ὅμως δὲν εἶναι συλλογισμός. 
Διότι κάθε καχὸς ἄνθρωπος δὲν εἶναι καὶ κλέπτης. ἀλλὰ κάθε 
κλέπτης εἶναι καὶ καχός. 

"Αλλος κοινὸς τόπος εἶναι ἐκεῖνος ποὺ Βϑασίζετχι ἐπάνω 
εἰς ἕνα τυχαῖον συμβάν. Αὐτὸ συμβαίνει μὲ τὸν 
᾽ ἐσχυρισμὸν τοῦ [ολυκράτους ποὺ λέγει ὅτι κα! τὰ ποντίκια 
ἐθοήθησαν (τοὺς Τρῶας) μὲ τὸ νὰ φᾶνε τὰς χορδὰς ἀπὸ τὰ 
τόξα (τῶν Ελλήνων)”. ᾿Επίσης ἂν κάποιος λέγη ὅτι τὸ νὰ 
κληθῇ κανεὶς εἰς δεῖπνον εἶναι πολὺ μεγάλη τιµή ἀφοῦ ὃ 
᾿Αχιλλεὺς ἐθύμωσε μὲ τοὺς ᾿Αχᾳιοὺς εἰς τὴν Τένεδον, ἐπειδὴ 
δὲν τὸν εἶχαν καλέσει σὲ κάποιο δεῖπνον. Ὁ θυμός του ὠφεί- 
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διὰ τὸ μὴ κληθῆναι. (Ν1) "Αλλος τὸ παρὰ τὸ ἑπόμενον, 
οἷον ἐν τῷ ᾿Αλεξάνδρῳ, ὅτι µεγαλόψυχος' ὑπεριδὼν γὰρ τὴν 
πολλῶν ὁμιλίαν ἐν τῇ "1δῃ διέτριβεν καϑ᾽ αὐτόν: ὅτι γὰρ 
οἱ μεγαλόψυχοι τοιοῦτοι, καὶ οὗτος μεγαλόψυγος δόξειεν 
ἄν. Καὶ ἐπεὶ καλλωπιστὴς καὶ νύκτωρ πλανᾶται, μοιχός" 


τοιοῦτοι γάρ. Ὅμοιον δὲ καὶ δει ἐν τοῖς ἱεροῖς οἱ πτωχοὶ 


καὶ ἄδουσι καὶ ὀρχοῦνται. καὶ διι τοῖς φυγάσιν ἔξεστιν οἳ- 
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κεῖν ὅπου ἂν ὑέλωσιν᾽ ὅτι γὰρ τοῖς δοκοῦσιν εὐδαιμονεῖν 
ὑπάρχει ταῦτα, καὶ οἷς ταῦτα ὑπάρχει, δόξαιεν ἂν εὖδαι- 
μονεῖν. Διαφέρει δὲ τῷ πῶς διὸ καὶ εἰς τὴν ἔλλειψιν ἐμ- 
πίπτει. (111) "Αλλος παρὰ τὸ ἀναίτιον ὧς αἴτιον, 
οἷον τῷ ἅμα ἢ μετὰ τοῦτο γεγονέναι" τὸ γὰρ μετὰ τοῦτο ὡς 
διὰ τοῦτο λαιιβάνουοιν, καὶ μάλισια οἷ ἐν ταῖς πολιτείαις, 
οἷον ὡς ὁ Δημάδης τὴν 4η οοϑένους πολιτείαν πάντων τῶν 
κακῶν αἰτίαν' μετ᾽ ἐκείνην γὰρ συνέβη ὃ πόλεμος. 

(ΝΤ) “Αλλος παρὰ τὴν ἔλλειψιν τοῦ πότε καὶ 
πῶς. οἷον ὅτι δικαίως ᾿ Αλέξανδρος ἔλαβε τὴν "Ελένην αἷ- 
ρεσις γὰρ αὐτῇ ἐδόϑη παρὰ τοῦ πατρός, Οὐ γὰρ ἀεὶ ἴσως, 
ἀλλὰ τὸ πρῶτον καὶ γὰρ ὁ παιὴρ μέχρι τούτου κύριος. Η 
εἴ τις φαίη τὸ τύπτειν τοὺς ἐλευϑέρους ὕβριν εἶναι οὐ γὰρ 


πάντως, ἀλλ᾽ ὅταν ἄρχῃ χειρῶν ἀδίκων. (ΙΧ) "Ετι ὥσπερ 


1. Δηλ. ὑπὸ ποίαν ἔννοιαν λ. χ. ὃ ἐξόριστος μπορεῖ νὰ χατοιχῇ 
ὅπου θέλει, 

2. Πρόκαιται παρὶ τοῦ γνωστοῦ σοφίσματος ποὺ Ἡ μεσαιωνική 
σχολαστικὴ φιλοσοφία διετύπωσε μὲ τήν πχροιμιώ7η πλέον φράσιν 
«ροςρί πος, ετρο ρτορῖετ πος». Πρέπει νὰ σηµειωθῇ ὅτι καὶ ὁ Αἱ- 
σχίνης εἰς τὸν χχτὰ Κττσιφῶντος λόγον του ὅ 164. ποὺ συνετέθη 
πιθχνῶς μετὰ τὴν «Ρητορικήν», χατηγορεῖ τὸν Δημοοθένην, ὅτι ἐχρη- 
σιμοποίηπεν ἐναντίον του αὐτὸν τὸν παραλογισμὀν. 
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λετο στὸ ὅτι τὸν εἶχαν προσθάλει. ᾿Αλλὰ ἡ προσδολὴ συνί- 
στατο εἰς τὸ ὅτι δὲν τὸν εἶχαν καλέσει. 

"Αλλος κοινὸς τόπος εἶναι ἐκεῖνος ποὺ βασίζεται ἐπάνω 
εἰςτὸπαρακολούθημα. Ἔτσι, ἐλέχθη γιὰ τὸν 
Πάριν, ὅτι ἧτο μεγαλόψυχος, ἀφοῦ περιεφρόνησε τὴν συνα- 
ναστροφὴν μὲ τὸ πλῆθος καὶ ἀποτραθήχτηκε μόνος του εἰς 
τὴν Ἴδην. Δηλαδή, ἀφροῦ συνήθως τὴν μεγαλοψυχίαν παρα- 
Χολουθοῦν ἐκδηλώσεις αὐτοῦ τοῦ εἴδους, βγαίνει τὸ συμπέ- 
ρασμα ὅτι καὶ αὐτὸς ἧτο μεγαλέψυχος. Ἤ, ἐπειδὴ χάποιος 
καλλωπίζεται καὶ συνηθίζει νὰ γυρίζη ἔξω τὴν νύκτα, τὸ 
νὰ συμπεράνωμεν ὅτι εἶναι μοιχός, ἀφοῦ τέτοιες πράξεις κά- 
μνουν καὶ οἱ μοιχοί. ᾿Ανάλογον ἐνθύμημα εἶναι καὶ τὸ 
ἑξῆς : Οἱ ζητιᾶνοι τραγουδοῦν καὶ χορεύουν µέσα εἰς τοὺς 
ναοὺς καὶ οἱ ἐξόριστοι ἔχουν τὸ δικαίωμα νὰ χατοιχοῦν ὅπου 
θέλουν. ᾿Επειδὴ ὅμως αὐτὰς τὰς ἰδιότητας ἔχουν ὅσοι θεω - 
ροῦνται εὐτυχισμένοι, καὶ οἱ ζητιᾶνοι καὶ οἱ ἐξόριστοι ποὺ 
τὰς ἔχουν μπορεῖ νὰ θεωρηθοῦν εὐτυχισμένοι. Ἡ διαφορὰ 
ὅμως συνίσταται εἰς τὸν τρόπον μὲ τὸν ὁποῖον οἱ τελευταῖοι 
αὐτοὶ ἔχουν τὰς ἀνωτέρω ἰδιότητας '. Καὶ γι αὐτὸ ὁ κοινὸς 
αὐτὸς τόπος καταλήγει εἷς τοὺς ἐλλειπτιχοὺς συλλογισμούς. 

"Αλλος χοινὸς τόπος εἶναι τὸ νὰ παρουσιάζῃ 
κανεὶς ὡς αἴτιον ἐκεῖνο ποὺ δὲν εἶναι. 
᾿Επειδὴ τυχὸν τὸ ἀποτέλεσμα ἐπῆλθε συγχρόνως ἢ ἁμέσως 
κατόπιν Τότε ἐκεῖνο ποὺ ἐπηκολούθησε τὸ θεωροῦν ὡς ἆπο- 
τέλεσμα τῆς προκληθείσης πράξεως καὶ τὸ ἐνθύμημα αὐτὸ 
χρησιμοποιεῖται κυρίως εἰς τὰς πολιτικὰς συζητήσεις. 
"τσι ὁ Δημάδης ἐχαρακτήριζε τὴν πολιτικὴν τοῦ Δημοσθέ- 
νους ὡς αἰτίαν ὅλων τῶν κακῶν, ἀφοῦ ὁ πόλεμος ἐπῆλθεν 
ἀμέσως μετὰ τὴν ἐπικράτησίν της 7. 

"Άλλος χοινὸς τόπος εἶναι ἐκεῖνος ποὺ στηρίζεται ἐπάνω 
εἰς τὴν ἀποσιώπήησιν τοῦ χρόνου καὶ 
τῶν συνθηκῶν. ὅπως τὸ νὰ ὑποστηρίζωμεν ὅτι καλὰ 
ἔχαμεν ὁ Πάρις καὶ ἀπήγαγε τὴν ᾿Βλένην, ἀφοῦ ὁ πατέρας 
της τῆς ἔδωσε τὸ δικαίωμα νὰ διαλέξη ἄνδρα. Φυσικὰ αὐτὸ 
τὸ διχαίωµα δὲν τῆς ἐδόθηχε γιὰ πάντα. ἀλλὰ διὰ νὰ τὸ 
ἐξασκήση, μίαν φοράν, διότι ἕως ἐκεῖ ἐκτείνεται ἡ ἐξουσία 
τοῦ πατρός. Η τὸ νὰ ὑποστγρίζωμεν ὅτι τὸ νὰ δείρη κανεὶς 
ἐλεύθερον ἄνθρωπον ἀποτελεῖ ἐξύδρισιν. Αὐτὸ δὲν ἀληθεύει 
εἰς ὅλας τὰς περιπτώσεις ἀλλὰ µόνον ὅταν κάποιος χωρὶς 
νὰ ἔχη δίκαιον ἐπιτίθεται πρῶτος. 

"Αλλος ἕνας φχιγομενιχὸς συλλογισμὸς εἶναι ἐκεῖνος πού, 
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ἐν τοῖς ἐριστικοῖς παρὰ τὸ ἁπλῶς καὶ μὴ ἁπλῶς, ἀλλὰ τί, 
γίγνεται φαινόμενος συ ονἰόμέ:. οἷον ἐν μὲν τοῖς διαλε- 
κτικοῖς ὅτι ἐστὶ τὸ μὴ ὂν ὄν, ἔστι γὰρ τὸ μὴ ὂν μὴ ὄν, καὶ 
ὅτι ἐπιστητὸν τὸ ἄγνωστον, ἔστιν γὰρ ἐπιστητὸν τὸ ἄγνωστον 
ὅτι ἄγνωστον, οὕτως καὶ ἐν τοῖς ῥητορικοῖς ἐστιν φαινόμε- 
νον ἐνδύμημα παρὰ τὸ μὴ ἁπλῶς εἰκὸς ἀλλὰ τὶ εἰκός. 


"Βστιν δὲ τοῦτο οὗ καϑόλου, ὥσπερ καὶ ᾿Αγάϑων λέγει 


ρ υ 93” 34 ι 9 οι -Ξ)ῃ ν , 
τάχ ἂν τις εἰκὸς αὐτὸ τοῦτ᾽ εἶναι λέγοι, 


βροτοῖσι πολλὰ τνγχάνειν οὐκ εἰκότα. 
Γίγνεται γὰρ τὸ παρὰ τὸ εἰκός, ὥστε εἰκὸς καὶ τὸ παρὰ τὸ 
εἰκός. Βὶ δὲ τοῦτο, ἔσται τὸ μὴ εἰκὸς εἰκός. ᾽ Αλλ’ οὐχ ἁπλῶς, 
ἀλλ᾽ ὥσπερ καὶ ἐπὶ τῶν ἐριστικῶν τὸ κατὰ τί καὶ πρὸς τί 
καὶ πῇ οὐ προστιϑέμενα ποιεῖ τὴν συκοφαντίαν, καὶ ἐνταῦ- 
θα παρὰ τὸ εἰκὸς εἶναι μὴ ἁπλῶς ἀλλὰ τὶ εἰκός. "ἔστι δ᾽ 
ἐκ τούτου τοῦ τόπου ἡ Κόρακος τέχνη συγκειμένη" ἄν τε 
γὰρ μὴ ἔνοχος ᾗ τῇ αἰτίᾳ, οἷον ἀσθενὴς ὢν αἰκίας φεύγῃ᾽ 
οὗ γὰρ εἰκός' κἂν ἔνοχος ὦν, οἷον ἂν ἰσχυρὸς ὤν' οὐ γὰρ 
εἰκός, ὅτι εἰκὸς ἔμελλε δόξειν. “Ομοίως δὲ καὶ ἐπὶ τῶν ἅλ- 
λων' ἢ γὰρ ἔνοχον ἀνάγκη ἢ μὴ ἔνοχον εἶναι τῇ αἰτίᾳ φαί- 


νεται μὲν οὖν ἀμφότερα εἰκότα, ἔστι δὲ τὸ μὲν εἰκός, τὸ δὲ 


1. Ὁ Κόραξ μαζὶ μὲ τὸν Τεισίαν ἦσαν οἱ πρῶτοι συγγράψαντες 
παρὶ ρητορικῆς τέχνης. 
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καθὼς καὶ εἰς τὰς συζητητικὰς προτάσεις, στηρίζεται ἐπάνω 
εἰς τὸ ὅτι ἕνα καὶ τὸ αὐτὸ πρᾶγμα τὸ ἐξετάζομεν ἆλ- 
λοτε μὲν ἀπολύτως καὶ ἄλλοτε ὄχι ἀπολύτως, ἀλλὰ ὑπὸ κά- 
ποιαν συγκεκριμένην μορφήν. “Όπως λ χ., εἰς τὴν διαλε- 
Χτιχήν, ὅταν ὑποστηρίζη κανεὶς ὅτι τὸ μὴ ὃν ὑπάρχει ἀφοῦ 
εἶναι κάτι, δηλ. ἀφοῦ εἶναι μὴ ὄν, ἢ ὅτι τὸ ἄγνωστον µπο- 
ρεῖ νὰ εἶναι ἀντικείμενον τῆς γνώσεώς μας. ἀφοῦ μποροῦμε 
νὰ γνωρίζωμεν ὅτι τὸ ἄγνωστον εἶναι ἄγνωστον, ἔτσι καὶ 
εἰς τὴν ρητορικὴν ὑπάρχει ἕνα φαινομε»ικ᾽' ἐνθύμημα ποὺ 
βασίζεται ἐπάνω εἰς πράγματα τὰ ὁποῖα 4 τολύτως μὲν δὲν 
εἶναι ἀληθοφανῆ, εἶναι ὅμως ὑπὸ κάποιαν συγκεκριμένην 
μορφήν. 

Αὐτὸ ἄλλωστε δὲν ἠμπορεῖ νὰ ὑπαχθῇ εἰς γενικὸν κα- 
γόνα καθὼς λέγει καὶ ὁ ᾿Αγάθων : 

«Ἴσως θἄπραπε νὰ δεχθῇ κανεὶς πὼς φυσικὸ εἶναι τὸ 
νὰ συμθαίνουν στοὺς θνητοὺς πολλὰ πράγματα ποὺ 
δὲν αἶναι φυσικά». 

᾿Αληθινά, καὶ ἐκεῖνο ποὺ δὲν εἶναι φυσιχὸν συμβαίνει. 
Ὥστε φυσικὸν εἶναι καὶ ὅ,τι γίνεται παρὰ φύσιν. ᾿Αν ὅμως 
αὐτὸ ἀληθεύῃ,. τότε καὶ τὸ ἀφύσικον εἶναι φυσικόν. Ὄχι 
ὅμως ἀπολύτως, ἀλλὰ χαθὼς συμβαίνει χαχὶ εἰς τὰς ἐριστι- 
κὰς συζητήσεις, ὅταν κανεὶς δὲν προσθέση (τὸν χαιρὸ ποὺ 
ἐχθέτει μίαν ὑπόθεσιν) τὸ πῶς χαὶ ἐν σχέσει πρὸς τὶ καὶ 
ὑπὸ ποίας συνθήκας συνετελέσθη, τὴν παραμορφώνει μέχρι 
σημείου ὥστε αὐτὸ ποὺ λέγει χαταντᾶ συχοφαντία. ἔτσι καὶ 
εἰς τὴν περίπτωσιν ποὺ ἐξετάζομεν τὸ παρὰ φύσιν εἶναι ὄχι 
ἀπολύτως, ἀλλὰ ὑπὸ κάποιαν συγκεκριμένην μορφὴν φυσικόν. 

᾿Απὸ αὐτὸν ξὲ τὸν κοινὸν τόπον σύγχειται καὶ ἡ τέχνη 
τοῦ Κόρακος "Ετσι ἀπεδείκνυεν ὅτι δὲν εἶναι ἔνοχος καὶ 
ἐκεῖνος ποὺ δὲν ἔχει τὰ σωματικὰ προσόντα διὰ μίαν πρᾶ- 
ξιν. λ.χ. ὁ ἀσθενιχὸς ποὺ ἀποφεύγει τὰς αἰχίας, διότι αὐτὸς 
δὲν εἶναι φυσικὸν νὰ εἶναι ἔνοχος αἰκιῶν, ἀλλὰ καὶ ἐκεῖνος 
ποὺ εἶχε τὰ σωματικὰ προσόντα. λ.χ. ὁ ἰσχυρός. διότι αὐτὸς 
δὲν εἶναι φυσικὸν νὰ ὑπέπιπτεν εἰς αὐτοῦ τοῦ εἴδους τὴν πρᾶ 
ξιν. ἀφροῦ, ἂν τὸ ἔκαμνε, ὅλοι θὰ τὸ ἐθεώρουν ὡς φυσικὸν καὶ 
θὰ τὸν ὑπωπτεύοντο. 

Ὁμοίους συλλογισμοὺς ἐφαρμόζει καὶ εἰς ὅλας τὰς ἅλ- 
λας περιπτώσεις, ᾿Αγαγκαστικὰ ὅμως ὁ χαθένας ἔχει σω- 
ματικὰς ἰδιότητας τοιαύτας ὥστε νὰ μπορῇ ἢ νὰ μὴ μπορῇ 
νὰ ἐκτελέσῃ μίαν ἄδικον πρᾶξιν. ᾿Εν τούτοις καὶ οἱ δύο συλ- 
λογισμοὶ φαίνονται ἀληθοφανεῖς ἀλλὰ ὁ μὲν πρῶτος εἶναι 
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οὐχ ἁπλῶς ἀλλ᾽ ὥσπερ εἴρηται. Καὶ τὸ τὸν ἥττω δὲ 
λόγον κρείττω ποιεῖν τοῦτ᾽ ἐστίν. Καὶ ἐντεῦ- 
Φεν δικαίως ἐδυσχέραινον οἱ ἄνθρωποι τὸ Πρωταγόρου 
ἐπάγγελια' ψεῦδός τε γάρ ἐστιν, καὶ οὐκ ἀληθὲς ἀλλὰ φαινό- 
μενον εἰκός, καὶ ἐν οὐδεμιᾷ τέχνῃ ἀλλ᾽ ἐν δητορικῇ καὶ ἐρι- 


στικῇ. 


29. Καὶ περὶ μὲν ἐνϑυιμημάτων καὶ τῶν ὄντων καὶ τῶν 
φαινομένων εἴρηται, περὶ δὲ λύσεως ἐχόμενόν ἐστιν τῶν 
εἰρη υένων εἰπεῖν. "Εστιν δὲ λύειν ἢ ἀντισυλλογισάμενον ἢ 
ἔνστασιν ἐνεγκόντα. Τὸ μὲν οὖν ἀντισυλλογίζεσθαι δῆλον δει 
ἐκ τῶν αὐτῶν τόπων ἐνδέχεται ποιεῖν οἳ μὲν γὰρ συλλογι- 
σμοὶ ἐκ τῶν ἐνδόξων, δοκοῦντα δὲ πολλὰ ἐναντία ἀλλήλοις 
ἐσιίν. Αἱ δ᾽ ἐνστάσεις φέρονται καϑάπερ καὶ ἐν τοῖς τοπι- 

- αν . 34 4 9 ε -.:α “ - ε 99 9 - 
κοῖς. τετραχῶς᾽ ἢ γὰρ ἐξ ἑαυτοῦ ἢ ἔκ τοῦ ὁμοίου ἢ ἐκ τοῦ 
ἐναντίου ἢ ἐκ τῶν κεκριμένων. Λέγω δὲ (1) ἀφ' ἑαυτοῦ 
μέν, οἷον εἰ περὶ ἔρωτος εἴη τὸ ἐνϑύμημα ὡς σπουδαῖος, . ἡ 
ἔνστασις διχῶς' ἢ γὰρ καθόλου εἰπόντα ὅτι πᾶσα ἔνδεια πο- 

} 5 . Ζ σ ευ) Ελ] 34 ΄ Ἄ 
νηοόν, ἢ καιὰ μέρος ὅτι οὐκ ἂν ἐλέγειο Καύνιος ἔρως, εἶ 
μὴ ἦσαν καὶ πονηροὶ ἔρωτες. (11) ᾿ Απὸ δὲ τοῦ ἐναντίου 
ν ΄ 3 . Φ ’ ΄ ο 4 2 μὶ 
ἔνστασις φέρεται, οἷον εἰ τὸ ἐνθύμηωα ἦν ὅτι ὁ ἀγαθὸς 
2 4 , 4 ιά - - 2 9 59:5 ε 4 
ἀνὴρ πάντας τοὺς φίλους εὖ ποιεῖ, ἀλλ. οὐδ᾽ ὁ μοχϑηρὸς 
κακῶς, (111) ἀπὸ δὲ τοῦ ὁμοίου, οἷον εἰ ἦν τὸ 


ἐνθύμημα ὅτι οἱ κακῶς πεπονϑότες ἀεὶ μισοῦσιν, ὅτι ἀλλ᾽ 





1. Ὁ σοφιστής Πρωταγόρας ἀπὸ τὰ "Αθδηρα ἰσχυρίζετο ὅτι 
μποροῦσε νὰ διδάξῃ πῶς θὰ κερδίζωνται οἱ χαμένες ὑποθέσεις, «τὸ 
τὲν ἥττω λόγον κραίττω ποιεῖν». 

9, "Κνστασις χχτὰ τὸν ᾿Αριστοτέλην εἶναι ἡ διατύπωσ:ς ἀντιθά- 
του προτάσεως ἢ κατὰ τὸν δρισμόν του «ἐνστασις ἐστὶ πρότασις ποο- 
τάσει ἐναντί:» (᾿Αναλυτικὰ Β 36). 

ὃ. Τοπικὰ Η 10. 

4. Ὃ ἔρως τῆς Βύθλ-δος ἀπὸ τὴν Καρίαχν πρὲς τὲν δίδυμον χδελ- 
φόν της [ζχῦνον. Τὸν ἀναφέρει ὁ ᾿Ὄθίδιος εἰς τὰς «Ἀξταμορφώσαις» 
του | Χ. 450. 
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ἀπολύτως, ὁ δὲ ἄλλος ὄχι ἀπολύτως, ἀλλὰ κατὰ τὸν τρόπον 
ποὺ τὸν διετυπώσαμεν. Δὐτὸ δὲ εἶναι ἐκεῖνο ποὺ λέγεται 
ὅτι κάμνομεν νὰ χκερδίζῃ ἢ χαμένη ὑπόθεσις. Καὶ γι᾿ αὐτὸ 
διχαίως ὁ κόσμος ἐδυσφοροῦσε δι᾽ ἐκεῖνα ποὺ ὑπέσχετο ὁ 
Πρωταγόρας ' εἰς τοὺς μαθητάς του. Διότι ὅλη αὐτὴ ἡ τέχνη 
ἦτο μία ψευτιά. καὶ ὄχι ἀλήθεια ἀλλ᾽ ἁπλῶς µία φαινο- 
μενιχὴ ἀληθοφάνεια, ἡ ὁποία δὲν συναντᾶται εἰς χαχιμίαν 
ἄλλην τέχνην παρὰ μόνον εἰς τὴν ρητοριχὴν καὶ εἰς τὴν 
συτητητικήν. 


95. ΠΕΡΙ ΤΗΣ ΑΝΑΣΚΕΥΗΣ. 


"Εξεθέσαμεν ὅ,τι ἔπρεπε σχετικὰ μὲ τὰ ἀληθινὰ καὶ μὲ 
τὰ φαινομενικὰ ἐνθυμήματα χαὶ τώρα εἶναι σειρὰ νὰ ὁμι- 
λήσωμεν ἐν συνεχείᾳ χαὶ περὶ τῆς ἀνασχευῆς. ᾿Ανασκευά- 
ζομεν τὰ ἐπιχειρήματα τῶν ἀντιπάλων ἢ μὲ τὴν διατύπω- 
σιν ἀντιθέτων συλλογισμῶν ἢ μὲ τὴν διατύπωσιν ἐνστάσεων ". 
Καὶ τοὺς μὲν ἀντιθέτους συλλογισμοὺς εἶναι φανερὸν ὅτι 
μποροῦμε νὰ τοὺς συνθέσωμεν ἀπὸ τοὺς ἰδίους κοινοὺς τό- 
πους ποὺ ἐξεθέσαμεν ἕως τώρα. Πράγματι, οἱ συλλογισμοὶ 
συγκροτοῦνται ἀπὸ προτάσεις ποὺ φαίνονται πιθαναί εἰς δὲ 
κάθε συγκεκριμένην περίπτωσιν ὑπάρχουν πολλὰ ἐνδεχό- 
μενα ἐξ ἴσου πιθανά, ἀλλὰ ἀντίθετα μεταξύ των. Αἱ δὲ ἐν- 
στάσεις, ὅπως ἐξεθέσαμεν καὶ εἰς τὰ Τοπικά ", ἔχουν τέσσα- 
ρας μορφάς: δηλαδὴ ἢ ἔνστασις διατυπώνεται ἢ μὲ βάσιν 
αὐτὸ τὸ ἴδιο πρᾶγμα περὶ τοῦ ὁποίου ἧτο καὶ ἢ ἀντίθετος 
πρότασις. ἢ μὲ βάσιν τὸ ὅμοιον ἢ τὸ ἐναντίον ἢ ἐκεῖνο ποὺ 
ἔχει ἤδη κριθῆ. Ηννοῶ δ᾽ ἔνστασιν βασιζομένην ἐπάνω εἰς 
αὐτὲ τὸ ἴδιο πρᾶγμα, τὴν ἑξῆς : λ.χ. ἂν θέλωμεν νὰ 
ἀνασκευάσωμεν ἕνα ἐνθύμημα περὶ ἔρωτος, ὅτι τάχα εἶναι 
σπουδαῖος. ἠμποροῦμεν κατὰ δύο τρόπους νὰ φέρωμεν τὴν 
ἔνστασιν᾽ ἢ δηλαδὴ χατὰ τρόπον γεν:κόν, ὑποστηρίζοντες 
ὅτι κάθε ἔλλειψις εἶνχι κακὸ πρᾶγμα ἢ κατὰ τρόπον με- 
ριχὸν λέγοντες ὅτι δὲν θὰ ὑπῆρχε ἢ παροιμία «καύνιος 
ἔρως» ', ἂν δὲν ὑπῆρχαν χαὶ κακοὶ ἔρωτες. Απὸ τὸ ἀντίθε- 
τον πάλιν δημιουργεῖται ἡ ἔνσταπις ὅπως λ χ. ἂν τὸ ἐνθύ- 
μημαχ εἶναι ὅτι ὁ καλὸς ἄνθρωπος εὐεργετεῖ ὅλους τοὺς φί- 
λους του, ἡ ἔνστασις ὅτι καὶ ὁ χακὸς δὲν βλάπτει ὅλους 
τοὺς ἰδικούς του φίλους. ᾿Απ) τὸ ὅμοιον πάλιν, ἂν εἰς τὸ 
ἐνθύμημα ὅτι ἐκεῖνοι ποὺ ἐβλάθησαν ἀπὸ κάποιον τὸν μισοῦν 
πάντοτε, ἀντιτάξωμεν τὴν ἔνστασιν ὅτι, οὔτε ἐκεῖνοι ποὺ 
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οὐδ᾽ οἱ εὖ πεπονϑόιες ἀεὶ φιλοῦσιν. (ΙΝ). Αἱ δὲ κρί- 
σεις αἱ ἀπὸ τῶν ο σος ἀνδρῶν, οἷον 
εἶ τις ἐνδύμημα εἶπεν | ὅτι τοῖς μεϑύουσι δεῖ συγγνώμην 
ἔχειν, ἀγνοοῦντες γὰρ ἁμαρτάνουσιν. ἔνστασις ὅτε οὔκουν 
ὁ Πιτακὸς αἰνετός' οὗ γὰρ ἂν μείζους ζημίας ἑνομοϑέτη- 
σεν ἐάν τις μεϑύων ἁμαρτάνῃ, 

᾿Επεὶ δὲ τὰ ἐνδυμήματα λέγεται ἐκ τειτάρων͵, τὰ δὲ τέτ- 
ταρα ταῦτ᾽ ἐστὶν εἰκὸς παράδειγμα τεκμήριον σημεῖον, ἔστι 
δὲ τὰ μὲν ἐκ τῶν ὧς ἐπὶ τὸ πολὺ ἢ ὄντων ἢ δοκούντων συν- 
ηγμένα ἐνϑυμήματα ἔκ τῶν εἰκότων, τὰ δὲ [δι᾽ ἐπαγωγῆς]. 
διὰ τοῦ διοίου, ἢ ἑνὸς ἢ πλειόνων, ὅταν λαθὼν τὸ καϑόλου 
εἶτα συλλογίσηται τὰ κατὰ μέρος, διὰ παραδείγματος. τὰ δὲ 
διὰ ἀναγκαίου καὶ «ἀεὶ» ὄντος διὰ τεκμηρίου, τὰ δὲ διὰ 
τοῦ καθόλου ἢ τοῦ ἐν μέρει ὄντος, ἐάν τε ὃν ἐάν τε μή, διὰ 
σημείων, τὸ δὲ εἰκὸς οὐ τὸ ἀεὶ ἀλλὰ τὸ ὡς ἐπὶ τὸ πολύ, 
φανερὸν ὅτι τὰ τοιαῦτα μὲν τῶν ἐνϑυιιημάτων ἀεὶ ἔστι ον 
φέροντα ἔνστασιν, ἡ δὲ λύσις φαινομένη ἀλλ᾽ οὐκ ἀλη- 
ϑὴς ἀεί' οὗ γὰο ὅτι οὐκ εἰκός, λύει ὁ ἐνιστάμενος, ἀλλ᾽ 
ὅτι οὐκ ἀναγκαῖον, Διὸ καὶ ἀεὶ ἔστι πλεόνεκτεῖν ἀπολογού- 
μενον μᾶλλον ἢ κατηγοροῦντα διὰ τοῦτον τὸν παραλογι- 
σιιόν᾽ ἐπεὶ γὰρ ὁ μὲν κατηνορῶν διὰ εἰκότων ἀποδείκνυ- 
σιν --- ἔστι δὲ οὐ ταὐτὸ λῦσαι ἢ ὅτι οὐκ εἰκὸς ἢ ὅτι οὐκ 


ἀναγκαῖον, ἀεὶ δ᾽ ἔχει ἔνστασιν τὸ ὡς ἐπὶ τὸ πολύ οὗ 
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εὐηργετήθησαν ἀπὸ κάποιον τὸν ἀγαποῦν εἰς ὅλην των τὴν 
ζωήν. Ιδοὺ τέλος καὶ ἕνα παράδειγμα ἐνστάσεως ποὺ βα- 
σίζεται ἐπάνω εἰς πρᾶγμαποὺ ἐκρίθη ἤδη᾽ φυσικὰ πρέ- 
πει ἡ κρίσις ν᾽ ἀνχφέρεται εἰς χάποιο ἐπιφανὲς πρόσωπον. 
Ἔτσι ἐὰν κανεὶς διετύπωσε τὸ ἐνθύμημα ὅτι οἱ μεθυσμένοι 
πρέπει νὰ συγχωροῦνται, διότ. δὲν ἔχουν συναίσθησιν τοῦ 
κακοῦ ποὺ ἔκαναν, ἠμποροῦμεν νὰ φέρωμεν τὴν ἔνστασιν, 
ὅτι τότε δὲν πρέπει νὰ ἐπαινῆται ὁ {Πιττακὸς ποὺ ἐνομοθέ- 
τησε βαρυτέρας ποινὰς δι ὅσα ἀδικήματα διαπράττονται 
εἰς κατάστασιν μέθης. 

Ἔπειδὴ δὲ τέσσαρες εἶναι αἱ βάσεις τῶν ἐνθυμημάτων, δηλ. 
ἡ ἀληθοράνεια, τὸ παράδειγμα, ἡ ἀπόδειξις καὶ ἡ ἔνδειξις᾽ 
λέγομεν δὲ ὅτι ἕνα ἐνθύμημα στηρίζεται εἰς τὴν ἀληθοφά- 
' γειαν ὅταν συνάγεται ἀπὸ ἐχεῖνα ποὺ συνήθως συμβαίνουν ἢ 
φαίνονται ὅτι συμθαίνουν᾽ εἰς τὸ παράδειγμα πάλιν στηρἰζε- 
ται τὸ ἐνθύμημα ποὺ διὰ τῆς ἐπαγωγῆς συνάγεται ἀπὸ ἕνα 
ἢ περισσότερα ὅμοια πράγματα. ὅταν δηλ. κάποιος ἀναγάγη 
τὰ ὅμοια αὐτὰ γεγονότα εἰς γενικὸν ἀξίωμα καὶ ἀπὸ ἐκεῖ 
καταρτίση συλλογισμὸν καὶ διὰ τὴν εἰδιχὴν περίπτωσιν ποὺ 
χειρἰζεται΄ εἰς τὴν ἀπόλειξιν πάλιν στηρίζονται τὰ ἐνθυμή- 
ματα ποὺ ἐπιτυγχάνονται διὰ τῆς γνώσεως τῶν πραγμάτων 
ποὺ ἀναγχαστικὰ καὶ χωρὶς ἄλλο ὑπάρχουν. Ῥέλος εἰς τὴν 
ἔνδειξιν στηρίζονται τὰ ἐνθυμήματα ποὺ συνάγονται ἀπὸ γε- 
γονότα τὰ ὁποῖα συμβαίνουν γενικὰ ἢ ἐν μέρει ἀνεξαρτήτως 
τοῦ ἂν εἰς τὴν συγκεκριμένην περίπτωσιν ὑπάρχουν ἢ ὄχι, 
καὶ ἐπειδὴ ἀληθοφανὲς εἶναι ἐχεῖνο ποὺ συμθαίνει ὄχι πάν- 
τοτε ἀλλὰ συνήθως μόνον, δι᾽ ὅλους αὐτοὺς τοὺς λόγους εἶ- 
ναι φανερὸν ὅτι αὐτοῦ τοῦ εἴδους τὰ ἐνθυμήματα εἶναι πάντο- 
τε δυνατὸν νὰ τὰ ἀνασχευάζη κανεὶς προθάλλων ἐνστάσεις, 
αἱ ἐνστάσεις ὅμως αὐταὶ εἶναι φαινομενικαὶ χαὶ δὲν ἀληγθεύ- 
ουν πάντοτε. Πράγματι ἐκεῖνος ποὺ ἐνίσταται δὲν ἰσχυρίζε- 
ται ὅτι αὐτὰ ποὺ λέγει ὁ ἀντίπαλές του δὲν εἶναι ἀληθο- 
φανῆ, ἀλλὰ μόνον ὅτι δὲν εἶναι κατ ἀνάγκην ἀληθῆ. Καὶ ἔτσι 
ὁ παραλογισμὸς αὐτὸς κάμνει πάντοτε πλεονεχτιχὴν τὴν θέ- 
σιν τοῦ ἀπολογουμένου ἀπέναντι τοῦ κατηγόρου του. Πρά- 
γματι, ὁ μὲν κατήγορος προσπαθεῖ νὰ ἀποδείξῃ τοὺς ἰσχυρι- 
σμούς του βασιζόμενος ἐπάνω εἰς τὴν ἀληθοφάνειαν τῶν ἐπι- 
χειρημάτων του. Δὲν εἶναι ὅμως τὸ ἴδιο πρᾶγμα τὸ νὰ ἆνα- 
σχευάσης ἕνα ἰσχυρισμὸν ὅτι δὲν εἶναι ἀληθοφανὴς χαὶ τὸ νὰ 
τὸν ἀνασχευάσιις ἁπλῶς ὅτι δὲν εἶναι κατ᾿ ἀνάγκην ἁλη- 
θής. Εἰς ἐκεῖνο ποὺ συνήθως συμβαίνει πάντοτε ἠμπορεῖ νὰ 
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γὰρ ἂν ἦν (ὡς ἐπὶ τὸ πολὺ καὶ) εἰκὸς ἀλλ ἀεὶ καὶ ἀναγ- 
καιον᾽ --- ὁ δὲ κριτὴς οἴεται, ἂν οὕτω λυϑῇ, ἢ οὐκ εἷ- 
κὸς εἶναι ἢ οὐχ αὑτῷ κριτέον, παραλογιζόμενος. ὥσπερ 
ἑλέγομεν᾽ οὐ γὰρ ἐκ τῶν ἀναγκαίων δεῖ αὐτὸν µόνον 
κρίνειν, ἀλλὰ καὶ ἐκ τῶν εἰκότων᾽ τοῦτο γάρ ἐστι τὸ γνώιιῃ 
τῇ ἀρίστῃ κρίνειν᾽ οὔκουν ἱκανὸν ἂν λύσῃ δει οὐκ ἀἄναγ- 
καῖον, ἀλλὰ δεῖ λύειν ὅτι οὐκ εἰκός. Τοῦτο δὲ συμβήσεται, 
ἐὰν ᾖ. ἡ ἔνστασις μᾶλλον ὡς ἐπὶ τὸ πολύ. ᾿Εν δέχεται δὲ εἷ- 
ναι τοιαύτην διχῶς, ἢ τῷ χρόνῳ ἢ τοῖς πράγμασιν, κυριώτα- 
τα δέ, εἰ ἀμφοῖν' εἶ γὰρ τὰ (τὰ πλείω καὶ) πλεονάκις οὕτως, 
τοῦτ᾽ ἐστὶν εἰκὸς μᾶλλον. Λύεται δὲ καὶ τὰ σημεῖα καὶ τὰ 
διὰ σημείου ἐνϑυαήματα εἰρημένα, κἂν ᾗ ὑπάρχοντα, ὥσπερ 
ἐλέγϑη ἐν τοῖς πρώτοις ὅτι γὰρ ἀσυλλόγιστόν ἔστιν πᾶν 
σημεῖον. δῆλον ἡμῖν ἐκ τῶν ἀναλυτικῶν. []ρὸς δὲ τὰ παρα: 
δειγιατώδη ἡ αὐτὴ λύσις καὶ τὰ εἰκόια᾽ ἐάν τε γὰρ ἔχωμεν 
6 ἕν» τι οὐχ οὕιω, λέλυται, δει οὐκ ἀναγκαῖον. εἰ καὶ τὰ 
πλείω ἢ πλεονάκις ἄλλως ἐάν τε καὶ τὰ πλείω καὶ τὰ 
πλεονάκις οὕτω, µαχετέον ἢ διι τὸ παρὸν οὐχ ὅμοιον ἢ οὔχ 
ὁμοίως ἢ διαφοράν γέ τινα ἔχει. Τὰ δὲ τεκμήρια καὶ τεκµη- 


ριώδη ἐνϑυμήματα κατὰ μὲν τὸ ἀσυλλόγισιον οὐκ ἔσται λῦ- 


1. Βιδλίον Α κεφ. Β. 
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ἀντιταχθῇ κάποια ἔνστασις. ᾿Αλλέως δὲν θὰ ἧτο πρᾶγμα 
ἀληθοφανὲς καὶ ποὺ συνήθως μόνον συμβαίνει, ἀλλὰ αἰωνίως 
καὶ ἀναγκαστικὰ ἀληθινόν. Ὁ δὲ κριτής ὅταν τοιαύτη ἄνα- 
σκευὴ γἰνῃ τῆς κατηγορίας, πιστεύει ἢ ὅτι αὔτη δὲν ἧτο 
ἀληθοφανὴς ἢ ὅτι δὲν πρέπει νὰ βασισθῃ ἐπάνω εἰς αὐτὸ καὶ 
νὰ καταχδικάση, ἀλλὰ ἔτσι πίπτει εἰς παραλογισμόν. καθὼς 
εἴπομεν. Διότι ὁ δικαστὴς δὲν πρέπει νὰ κρίνῃ μόνον βασι- 
ζόμενος ἐπάνω εἰς ὅσα κατ ἀνάγκην ἀληθεύουν, ἀλλὰ καὶ 
ἐπάνω εἰς ὅσα φαίνονται ἀληθῆ καὶ φυσικά. Αὐτὸ πράγματι 
εἶναι τὸ νὰ κρίνη] κανεὶς κατὰ συνείδησιν. λὲν εἶναι λοιπὸν 
ἀρκετὸν νὰ ἀνασχευάσῃ ὁ ἀπολογούμενος τοὺς ἰσχυρισμοὺς 
τοῦ ἀντιδίκου τευ, ἀποδεικνύων ὅτι δὲν ἀληθεύουν κατ᾽ ἀνάγ- 
κὨν, ἀλλὰ πρέπει νὰ ἀποδείξῃ ὅτι δὲν εἶναι κἂν ἀληθοφα:- 
γεῖς. Τοῦτο δὲ θὰ προκύψη, ἂν τὸ περιεχόμενον τῆς ἐνστάσεώς 
του εἶναι ἐκεῖνο ποὺ συνήθως συμβαίνει. Εἶναι δὲ δυνατὸν 
τοῦτο κατὰ δύ2 τρόπους, εἴτε ἐν σχέσει πρὸς τὸν χρόνον εἶτε 
ἐν σχέσει πρὸς τὰ γεγονότα. ἀχόμη δὲ καλύτερα ἂν χαὶ ὡς 
πρὸς τὰ δύο σημεῖα αὐτὰ ἢ ἔνστασις εἶναι ἀληθοφανεστέρα 
ἀπὸ τὸν ἀντίθετον ἰσχυρισμόν, διότι. ἐὰν τὶς πιὸ πολλὲς φο- 
ρὲς τὰ πράγματα συμβαίνουν κατ αὐτὸν τὸν τρόπον ποὺ ἐκ- 
τίθεται μέσα εἰς τὴν ἔνστασιν, εἶναι καὶ ἀληθοφανεστέρα. 
Καὶ αἱ ἐνδειξεις δέ, καθὼς καὶ τὰ ἐνθυμήματα, ποὺ στηρί- 
ζονται ἐπὶ ἐνδείξεων, ἠμποροῦν νὰ: ἀνασκευασθοῦν καὶ ἂν 
ἀκόμη ἀνταποχρίνωνται εἰς τὴν ἀλήθειαν. καθὼς ἐξεθέσαμεν 
ἤδη εἰς τὸ πρῶτον βιβλίον '. Πράγματι, ἀπὸ τὰ ᾿Αναλυτικὰ” 
εἶναι φανερὸν ὅτι κάθε ἔνδειξις δὲν ἀποτελεῖ συλλογισμόν. 
Ἡ ἀνασκευὴ πάλιν τῶν ἐνθυμημάτων, ποὺ βασίζονται ἐπάνω 
εἰς τὸ παράδειγμα, γίνεται κατὰ τὸν ἴδιον τρόπον ὅπως καὶ 
ἐκείνων ποὺ βασίζονται εἰς τὴν ἀληθοφάνειαν Πράγματι, ἐὰν 
ἔχωμεν ἔστω καὶ ἓν µόνον ὅμοιον γεγονὸς ποὺ δὲν συνετε- 
λέσθη κατὰ τὸν ἴδιον τρόπον, ἡ ιποροῦμεν νὰ ἀνασκευάσωμεν 
τὸ ἐνθύμημα αὐτοῦ τοῦ εἴδους, ἂν καὶ τὰ περισσότερα καὶ 
συχνότερα ὅμοια γεγονότα συμφωνοῦν μὲ τὴν ἀντίθετον ἅπο- 
ψιν. Καὶ ἂν δὲ τὰ περισσότερα καὶ τὶς περισσότερες φορὲς 
συμθαίνουν κατὰ τὴν ἀντίθετον πρὸς τὴν ἰδικήν μας ἄποψιν. 
πρέπει νὰ φέρωμεν τὴν ἀντίρρησιν ὅτι ἢ συγκεκριμένη πε: 
ρίπτωσίς μας δὲν εἶναι ὁμοία ἢ δὲν ἐμφανίζεται ὑπὸ τὰς αὐ- 
τὰς συνθήκας ἢ πάντως ἔχει κάποιας διαφοράς. Ὡς πρὸς τὰς 
ὑλιχὰς ὅμως ἀποδείξεις καὶ τὰ ἐνθυμήματα ποὺ βασίζονται 
ἐπάνω εἰς αὐτάς δὲν εἶνχι δυνατὸν νὰ τὰς ἀνασκευάσωμεν, 
ἐπειδὴ δὲν ἀποτελοῦν συλλογισμοὺς (καὶ τὸ σημεῖον δὲ τοῦ- 
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σαι (δῆλον δὲ καὶ τοῦϑ᾽ ἡμῖν ἐκ τῶν ἀναλυτικῶν), λείπεται 

δ᾽ ὥς οὐχ ὑπάρχει τὸ λεγόμενον δεικνύναι. Εἰ δὲ φανερὸν 

καὶ ὅτι ὑπάρχει καὶ ὅτι τεκμήριον, ἄλυτον ἤδη γίγνεται τοῦ- 
15 το’ πάντα γὰρ γίγνεται ἀπόδειξις ἤδη φανερά. 


26. Τὸ δ᾽ αὔξειν καὶ μειοῦν οὐκ ἔστιν ἐνδυιήματος 
στοιχεῖον τὸ γὰρ αὐτὸ λέγω στοιχεῖον καὶ τόπον᾽ ἔστιν γὰρ 
στοιχεῖον καὶ τόπος, εἰς ὃ πολλὰ ἐνϑυμήματα ἐμπίπτει. Τὸ 
δ᾽ αὔξειν καὶ μειοῦν ἐστὶν [ἐνδυμήιιατα] πρὸς τὸ δεῖξαι ὅτι 

90 μένα ἢ μικρόν, ὥσπερ καὶ ὅτι ἀγαϑὸν ἢ κακὸν ἢ δίκαιον 
ἢ ἄδικον καὶ τῶν ἄλλων διιοῦν Ταῦτα δ᾽ ἐστὶν πάντα περὶ 
ἃ οἱ συλλογισμοὶ καὶ τὰ ἐνθυμήματα, ὥστ᾽ εἰ μηδὲ τούτων 
ἕκασιον ἐνδυμήματος τόπος οὐδὲ τὸ αὔξειν καὶ μειοῦν Οὐ- 
δὲ τὰ λυτικὰ ἐνδυμή ματος εἶδός τι ἐσιιν [ἄλλο τῶν κατασκευα- 

95 στικῶν]' δῆλον γὰρ ὅτι λύει μὲν ἢ δείξας ἢ ἔνσιασιν ἔνεγ- 

κών. ἀνταποδεικνύουσιν δὲ τὸ ἀντικείμενον, οἷον εἶ ἔδει- 
ξεν δει γέγονεν, οὗτος ὅτι οὗ γέγονεν, εἶ δὲ ὅτι οὗ γέγονεν, 
οὗτος δει γέγονεν. “Ωστε αὕτη μὲν οὐκ ἂν εἴη ἡ διαφορά’ 
τοῖς αὐτοῖς γὰρ χρῶνται ἀμφότεροι’ ὅτι γὰρ οὔκ ἔσιιν ἢ 

30 ἔστιν, ἐνδυμήματα φέρουσιν" ἡ δ᾽ ἔνστασις οὐκ ἔστιν ἐνϑύ- 
μημα. ἀλλὰ καϑάπεο ἐν τοῖς τοπικοῖς τὸ εἰπεῖν δόξαν τινὰ 
ἐξ ἧς ἔσται δῆλον ὅτι οὗ συλλελόγισται ἢ διι ψεῦδός τι εἷ- 
ληφεν. 

“Υπὲρ μὲν οὖν παραδειγμάτων καὶ γνοοιιῶν καὶ ἔνϑυιιη- 

85 µάιων καὶ ὅλως τῶν περὶ τὴν διάνοιαν, ὅϑεν τε εὐπορή- 
14035 σοµεν καὶ ὧς αὐτὰ λύσομεν, εἰφήοϑω ἡμῖν τοσαῦτα, λοιπὸν 
δὲ διεὶϑεῖν περὶ λέξεως καὶ τάξεως. 


1. «᾿Αναλυτικὰ» αὐτόθι. 

2. Μὲ λίγα λόγια διὰ τῆς περικοπῆς αὐτῆς ὁ ᾿Αριστοτέλης ἐννοεῖ 
ὅτι ἢ ὑπερρολὴ ἢ ἡ μείωσις δὲν εἶναι στοιχεῖα χρήσιμα διὰ τῆν χα: 
τασχευὴν ἐνθυμημάτων, ἀλλ᾽ ἀπεναντίας τὰ ἐνθυμήματα εἶναι χρήσιμα 
διὰ νὰ ὑπερθάλωμεν ἢ νὰ μειώσωμεν τὴν σημασίαν τοῦ θέματος ποὺ 
χειρ ζόμεθα. 

3. «Γοπικὰ» Η 8. 
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το μᾶς εἶναι γνωστὸν ἀπὸ τὰ ᾿Αναλυτικά '). Μᾶς μένει δὲ μό- 
γον νὰ ἀποδείξωμεν τὴν ἀνυπαρξίαν των. ᾿Εὰν ὅμως εἶναι 
φανερὰ ἡ ὕπαρξίς των καὶ περὶ αὐτῆς ὑπάρχουν ὑλικαὶ ἀπο- 
δείξεις, δὲν χωρεῖ ἀνασκευή, διότι ὑπάρχει πλέον τελεία 
ἀπόδειξις. 


26. ΠΕΡΙ ΥΠΕΡΒΟΛΗΣ ΚΑΙ ΜΕΙΩΣΕΩΣ 


Ἡ ὑπερβολὴ καὶ ἡ μείωσις δὲν εἶναι στοιχεῖον τοῦ ἐν- 
θυμήματος. Τοὺς ὅρους «στοιχεῖον» «καὶ τόπος» µεταχειρί- 
ζομαι μὲ τὴν αὐτὴν ἔννοιαν, διότι στοιχεῖον καὶ τόπος εἶναι 
αἱ κατηγορίαι εἰς τὰς ὁποίας πολλὰ ἐνθυμήματα ὑπάγονται. 
᾿Αλλὰ ἢ ὑπερθολὴ καὶ ἡ μείωσις εἶναι ἐνθυμήματα ποὺ σκο- 
πὸν ἔχουν νὰ ἀποδείξουν ὅτι κάποιο πρᾶγμα ἔχει μικρὰν ἢ 
μεγάλην σημασίαν, ὅπως ὑπάρχουν καὶ ἐνθυμήματα, ποὺ σχο- 
-πὸν ἔχουν νὰ δείξουν ὅτι χάποιο πρᾶγμα εἶναι καλὸν ἢ χα- 
κὸν ἢ δίκαιον ἢ ἄδικον ἢ ὁτιδήποτε ἄλλο. Ὅλα δὲ αὐτὰ 
ἀποτελοῦν τὸ ἀντικείμενον τῶν συλλογισμῶν καὶ τῶν ἐνθυ- 
μημάτων, καὶ ἑπομένως, ἂν τὸ καθένα ἀπὸ αὐτὰ δὲν ἀποτελῆ 
τόπον ἐνθυμήματος, τότε οὔτε καὶ ἡ ὑπερβολὴ ἢ ἡ μείωσις 
εἶναι τόποι’, ᾿Επίσης τὰ ἐνθυμήματα ποὺ χρησιμεύουν πρὸς 
ἀνασκευὴν τῶν ἀντιθέτων δὲν ἀποτελοῦν ἰδιαίτερον εἶδος. 
Πράγματι, εἶναι φανερὸν ὅτι ἀνασκευάζομεν κάτι, ἢ ὅταν ἀπο- 
δειχνύωμεν τὸ ἀντίθετον ἢ ὅταν θέλωμεν μίαν ἔνστασιν. ᾿Αν- 
ταποδεικνύομεν δέ,δταν ἀποδείξωμεν τὸ ἀντίθετον ἀπὸ ἐκεῖνο 
ποὺ ἀπέδειξεν ὁ ἀντίπαλός μας, λ.χ. ἐὰν ἐκεῖνος ἀπέδειξεν 
ὅτι χάτι τι ἔγινε, ἡμεῖς ἀποδεικνύομεν ὅτι δὲν ἔγινε, καὶ πά- 
λιν. ἂν ἐκεῖνος ἀπέδειξεν ὅτι κάτι δὲν ἔγινε. ὑμεῖς ἀποδει- 
Χνύομεν ὅτι ἔγινε. "Ὥστε εἰς τὸ σημεῖον αὐτὸ δὲν ὑπάρχει 
διαφορά, ἀφροῦ καὶ τὰ δύο μέρη χρησιμοποιοῦν τὰ ἴδια µέσα᾽ 
δηλαΡδὴ ἀποδεικνύουν δι᾽ ἐνθυμημάτων τὴν ὕπαρξιν ἢ τὴν 
ἀνυπαρξίαν κάποιου γεγονότος. Ἡ δὲ ἔνστασις δὲν εἶναι ἐν- 
βύμημα. ἀλλά, ὅπως ἐξεθέσαμεν καὶ εἰς τὰ «Τοπιχὰ» ", ἆπο- 
τελεῖ τὴν ἔκφρασιν μιᾶς γνώμης ἀπὸ τὴν ὁποίαν καθίσταται 
φανερὸν ὅτι ὁ ἀντίπαλος δὲν διετύπωσε συλλογισμὸν ἢ ὅτι ὁ 
συλλογισμός του βασίζεται εἰς κάποιαν ψευδῆ πρότασιν. 

"Εξεθέσαμεν ἀρκετὰ περὶ τῶν παραδειγμάτων καὶ τῶν 
γνωμιχῶν καὶ τῶν ἐνθυμημάτων καὶ γενικὰ περὶ ἐκείνων 
ποὺ ἀποτελοῦν τὴν οὐσίαν τοῦ ρητοριχοῦ λόγου, καθὼς καὶ 
περὶ τοῦ τρόπου τῆς χρησιμοποιήσεως καὶ τῆς ἀνασχευῆς 
των. Μᾶς μένει δὲ νὰ πραγματευθῶμεν περὶ τοῦ τρόπου τῆς 
ἐχφράσεως καὶ τῆς διατάξεως τοῦ λόγου. 
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1. ᾿Επειδὴ τρία ἐστὶν ἃ δεῖ πραγματευϑῆναι περὶ τὸν 
λόγον, ἓν μὲν ἐκ τίνων αἱ πίστεις ἔσονται, δεύτερον δὲ περὶ 
τὴν λέξιν, τρίτον δὲ πῶς χρὴ τάξαι τὰ μέρη τοῦ λόγου, 
περὶ μὲν τῶν πίστεων εἴρηται, καὶ ἐκ πόσων, διι ἐκ τριῶν 
εἰσί, καὶ ταῦτα ποῖα, καὶ διὰ τί τοσαῦτα μόνα᾽ ἢ γὰρ τῷ 
αὗτοί τι πεπονϑέναι οἱ κρίνοντες, ἢ τῷ ποιούς τινας ὅπο- 
λαμβάνειν τοὺς λέγοντας, ἢ τῷ ἀποδεδεῖχϑαι πείϑονται πάν- 
τες, Εἴρηται δὲ καὶ τὰ ἐνϑυμήματα, πόϑεν δεῖ πορίζεσϑαι᾽ 
ἐστι γὰρ τὰ μὲν εἴδη τῶν ἐνδυμηιάτων, τὰ δὲ τόποι. Περὶ 
δὲ τῆς λέξεως ἐχόμενόν ἐστιν εἰπεῖν οὗ γὰρ ἀπόχρη τὸ 
ἔχειν ἃ δεῖ λέγειν, ἀλλ᾽ ἀνάγκη καὶ ταῦτα ὥς δεῖ εἰπεῖν, 
καὶ συμβάλλεται πολλὰ πρὸς τὸ φανῆναι ποιόν τινα τὸν λό- 
γον. Τὸ μὲν οὖν πρῶτον ἐξητήῦη κατὰ φύσιν, ὅ περ πέ- 
φυκε πρῶτον, αὐτὰ τὰ πράγματα ἔκ τίνων ἔχει τὸ πιθανό», 
δεύτερον δὲ τὸ ταῦτα τῇ λέξει διαϑέσϑαι, τρίτον δὲ τούτων 
ὃ δύναμιν μὲν ἔχει μεγίστην, οὔπω δ᾽ ἐπικεχείρηται, τὰ 
περὶ τὴν ὑπόκρισιν. Καὶ γὰρ εἰς τὴν τραγικὴν καὶ ραψῷ- 
δίαν ὀψὲ παρῆλϑεν' ὑπεκρίνοντο γὰρ αὐτοὶ τὰς τραγῳδίας 
οἱ ποιηταὶ τὸ πρῶτον, Δῆλον οὖν διι καὶ περὶ τὴν ῥητορι- 


κήν ἔστι τὸ τοιοῦτον ὥσπερ καὶ περὶ τὴν ποιητική», ὅ περ 


ΒΙΒΛΙΟΝ ΤΡΙΤΟΝ 


1. ΠΕΡΙ ΤΟΥ ΛΕΚΤΙΚΟΥ 


Τρία πράγματα πρέπει νὰ ἐξετάσωμεν ἐν σχέσει πρὸς τὸν 
ρητορικὸν λόγον. πρῶτον μὲν ἀπὸ ποῖα στοιχεῖα πρέπει νὰ 
συντεθῇ ἡ ἀπόδειξις, δεύτερον περὶ τοῦ λεκτικοῦ καὶ τρίτον 
ποία πρέπει νὰ εἶναι ἡ διάταξις τῶν μερῶν τοῦ λόγου. Περὶ 
μὲν τῆς ἀποδείξεως ἐκάμαμεν Ίδη λόγον καὶ χαθωρίσαμεν ἐκ 
πόσων μερῶν ἀποτελεῖται αὔτη, ὅτι δηλαδὴ ἢ ἀπόδειξις πα- 
ρουσιάζεται ὑπὸ τρεῖς μορφὰς καὶ εἴπομεν ποῖαι εἶναι αἱ μορ- 
φαὶ αὐταὶ καὶ διατὶ εἶναι μόνον τόσαι. Πράγματι, οἱ ἀκροαταὶ 
πείθονται, εἴτε διότι αὐτοὶ οἱ ἴδιοι ὑπέστησαν κάποιαν ἐπί- 
δρασιν, εἴτε διότι πιστεύουν ὅτι ὁ ρήτωρ ἔχει ὡρισμένας ἰδιό- 
τητας (ποὺ τὸν χαθιστοῦν ἀξιόπιστον), εἴτε τέλος διότι ἁπε- 
δείχθη κάτι τι. ᾿Εξεθέσχμεν ἐπίσης ἀπὸ ποῦ πρέπει νὰ ἀν- 
τλοῦμεν τὰ ἐνθυιήματα καὶ ἐκάμαμεν τὴν διάκρισιν μεταξὺ 
τῶν εἰδῶν καὶ τῶν τόπων τῶν ἐνθυμημάτων. Καὶ τώρα εἶναι 
καιρὲς ἐν συνεχείᾳ νὰ ὁμιλήσωμεν καὶ περὶ τοῦ λεκτικοῦ. 
Διότι δὲν ἀρκεῖ νὰ κατέχη κανεὶς τὸ θέμα τοῦ λόγου του, ἀλ- 
λὰ εἶναι ἀνάγκη νὰ τὸ ἐκθέσῃ ὅπως πρέπει, καὶ αὐτὸ συντελεῖ 
πολὺ εἰς τὸ νὰ φανῇ ὅτι ὁ λόγος ἔχει ὡρισμένας (καλὰς) 
ἰδιότητας. Στὴν ἀρχὴ λοιπὸν ἢ ἔρευνά μας ἐστράφη, σύμ- 
φωνα μὲ τὴν φυσικὴν σειρὰν καὶ ὅπως ἧτο φυσικόν, εἰς τὸ 
νὰ ἐξετάσωμεν αὐτὰ τὰ πράγματχ, πῶς εἶναι δυνατὸν νὰ 
φανοῦν πιστευτά, κατόπιν πῶς θὰ τὰ διατυπώσωηπεν ὑπὸ ἔπο- 
ψιν λεκτιχοῦ τρίτον δέ, τὸ ὁποῖον ἔχει μεγίστην σημασίαν, 
ἀλλὰ δὲν ἐξητάσθη ἀκόμη ἀπὸ κανένα, ὅ τι σχετίζεται μὲ 
τὴν ἠθοποιΐαν τοῦ ρήτορος. Ἡ ἠθοποιία πράγματι καὶ εἰς 
τὴν δρχματιχκὴν καὶ εἰς τὴν ποίησιν πολὺ ἀργὰ ἔγινε δεκτή, 
διότι εἰς τὴν ἀρχὴν τὰς τραγωδίας τὰς παρίσταναν αὐτοὶ οἱ 
ἴδιοι οἱ ποιηταί των. Εἶναι λοιπὸν φανερὸν ὅτι καὶ εἰς τὴν 
ρητορικὴν συμθαίνει κάτι ὅμοιον μὲ αὐτὸ ποὺ γίνεται εἰς 
τὴν ποιητικὴν καὶ ποὺ τὸ ἐξήτασαν χαὶ μερικοὶ ἄλλοι καὶ 
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ἕτεροί τινες ἐπραγματεύθησα» καὶ Γλαύκων ὁ Τήιος. "ἔστιν 
δὲ αὐτὴ μὲν ἐν τῇ φωνῇ, πῶς αὐτῇ δεῖ χοῆσϑαι πρὸς ἕκα- 
στον πάϑος. οἷον πότε μεγάλῃ καὶ πότε μικρᾷ καὶ μέσῃ, 
καὶ πῶς τοῖς τόνοις, οἷον ὀξείᾳ καὶ βαρείᾳ καὶ μέσῃ, καὶ 
ῥυθμοῖς τίσι πρὸς ἕκαστα. Τρία γάρ ἐστιν περὶ ἃ σκοποῦ- 
σιν᾿ ταῦτα δ᾽ ἐστὶ μέγεϊδος ἁρμονία ῥυϑμός. Τὰ μὲν οὖν 
ἆθλα σχεδὸν ἐκ τῶν ἀγώνων οὗτοι λαμβάνουσιν, καὶ καϑ- 
άπερ ἐκεῖ μεῖζον δύνανται νῦν τῶν ποιητῶν οἱ ὑποκριταί, 
καὶ κατὰ τοὺς πολιτικοὺς ἀγῶνας διὰ τὴν μοχϑηρίαν τῶν 
πολιιειῶν. Οὔπω δὲ σύγκειται τέχνη περὶ αὐτῶν, ἐπεὶ καὶ 
τὸ περὶ τὴν λέξιν ὀψὲ προῆλϑεν᾽ καὶ δοκεῖ φορτικὸν εἶναι, 
καλῶς ὑπολαμβανόμενον. ' Αλλ᾽ ὅλης οὔσης πρὸς δόξαν τῆς 
πραγματείας τῆς περὶ τὴν ῥητορικήν, οὐκ ὀρϑῶς ἔχοντος, 
ἀλλ᾽ ὧς ἀναγκαίου τὴν ἐπιμέλειαν ποιητέον. ἐπεὶ τό γε 
δίκαιον μηδὲν πλείω ζητεῖν περὶ τὸν λόγον ἢ ὡς μήτε λυπεῖν 
μήτ᾽ εὐφραίνειν' δίκαιον γὰρ αὐτοῖς ἀγωνίζεσϑαι τοῖς πρά- 
γμασιν, ὥστε τἆλλα ἔξω τοῦ ἀποδεῖξαι περίεργα ἐστίν ἀλλ᾽ 
ὅμως μέγα δύναται, καϑάπερ εἴρηται, διὰ τὴν τοῦ ἀχκροα- 
τοῦ μοχϑηρίαν. Τὸ μὲν οὖν τῆς λέξεως ὅμως ἔχει τι μικρὸν 
ἀναγκαῖον ἐν πάσῃ διδασκαλίᾳ᾽ διαφέρει γάρ τι πρὸς τὸ 
δηλῶσαι ὡδὶ ἢ Φδὶ εἰπεῖν, οὐ μέντοι τοσοῦτον, ἀλλ᾽ ἅπαντα 
φαντασία ταῦτ᾽ ἐστὶ καὶ πρὸς τὸν ἀκροατήν" διὸ οὐδεὶς οὔ- 
τω γεωμειρεῖν διδάσκει, ' Εκείνη μὲν οὖν διαν ἔλϑῃ ταὐτὸ 
ποιήσει τῇ ὑποκριτικῇ, ἐγκεχειρήκασιν δὲ ἐπ᾽ ὀλίγον περὶ 


” - 3 Ὃ- , τ ΄ 3 - ΄ η 8. 
αὐτῆς εἰπεῖν τινές, οἷον Θρασύμαχος ἐν τοῖς ἕλέοις' καὶ ἔστιν 


Ι. Ὁ Γλαύκων ὁ Τήξος ὑπῆρξε γλωσσογράφος. Τὸν ἀναφέρει ὁ 
"Αθήναιος, ΧΙ 480, 

2, Μὲ τὸ μέγεθος ἐννοεῖ τὴν δύναμιν τῆς φωνῆς, μὲ τήν ἄρμο- 
νίαν τὸν βαθμὸν τοῦ τονισμοῦ καὶ μὲ τὸν ρυθμὸν τὸν χρόνον ποὺ πρέ- 
πει νὰ διατίθεται διὰ τὴν ἐκφώνησιν κάθε συλλαθῆς. 

3, Θρασύμαχος ὁ Χαλκηλόνιος, διδάσκαλος τῆς ρητοριχῆς, σύγ- 
χρονος τοῦ Πλάτωνος. 
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ὁ Γλαύκων ἀπὸ τὴν Ίέω'. ᾿Η ἠθοποιῖχ συνίσταται εἰς τὴν 
μεταβολὴν τῆς φωνῆς ποὺ πρέπει νὰ χρησιμοποιῆται χατὰ 
διαγορετικὸν τρόπον διὰ νὰ ἐκρράσῃ τὰς διαφόρους ψυχι- 
κὰς καταστάσεις, δηλ. νὰ εἶναι ἄλλοτε δυνατή, ἄλλοτε χα- 
μηλὴ καὶ ἄλλοτε μετρία, καθὼς καὶ εἰς τὸν τόνον, ποὺ εἶναι 
ἄλλοτε ὀξύς. ἄλλοτε βαρὺς καὶ ἄλλοτε μέτριος, καὶ εἰς τοὺς 
ρυθμοὺς ποὺ ἁρμόζουν εἰς χάθε περίστασιν. Πράγματι, τρία 
εἶνχι τὰ σημεῖα ποὺ πρέπει νὰ προσέξωμεν ἐν σχέσει πρὸς 
τὴν ἠἠοποιΐαν, δηλαδὴ τὸ μέγεθος, ἡ ἁρμονία καὶ ὁ ρυθμός 3. 
Εἰς τοὺς ποιητικοὺς διαγωνισμοὺς σχεδὸν πάντοτε νικοῦν 
ἐχεῖνοι ποὺ ἀπαγγέλλουν καλύτερα. καὶ ὅπως εἰς αὐτοὺς 
τώρα ἢ ἠθοποιΐχ νικᾷ τὴν ποίησιν, τὸ ἴδιο συμβαίνει καὶ 
εἰς τοὺς πολιτικοὺς ἀγῶνας ἐξ αἰτίχς τῆς ἀτελείας τῶν πο- 
λιτειῶν. ᾿Εν τούτοις ἐπὶ τοῦ θέματος αὐτοῦ δὲν διετυπώθη- 
σαν ἀχόμη κανόνες, ἀφοῦ ἄλλωστε καὶ περὶ τοῦ λεκτιχοῦ 
πολὺ ἀργὰ ἐδημιουργήθη τέχνη. Επὶ πλέον ἂν ἐξετασθῇ 
καλὰ τὸ πρᾶγμα, φαίνεται ὅτι εἶναι εὐτελές, ᾿Επειδὴ ὅμως 
µία πραγματεία περὶ τῆς ρητορικῆς τέχνης ὁλόκληρος ἄσχο- 
λεῖται μόνον μὲ τὸ τὶ θεωρεῖται χρήσιμον διὰ νὰ πεισθοῦν 
οἱ ἀκροαταί, δὲν πρέπει νὰ ἐξετάζωμεν μόνον τὰ πράγματα 
ποὺ εἶναι καθ᾽ ἑαυτὰ ἀξιόλογα. ἀλλὰ καὶ ὅλα ὅσα χρειάζον- 
ται. Βέβχια σωστὸ εἶναι νὰ ἐπιδιώκγή κανεὶς μὲ τὸν λόγον 
μόνον τὸ δίκαιον καὶ τίποτε ἄλλο καὶ νὰ μὴ ἀσχολῆται πῶς 
θὰ προξενήση λύπην ἢ εὐχαρίστησιν εἰς τοὺς ἀχροατάς, Διότι 
δίκαιον εἶναι τὸ νὰ ἀγωνίζεται κανεὶς μόνον μὲ τὰ πραγμα- 
τιχὰ γεγονότα, καὶ ἑπομένως, ἐκτὸς τοῦ περὶ ἀποδείξεως μέ- 
ρους, ὅλα τὰ ἄλλα εἶναι περιττά. Εν τούτοις τὰ περιττὰ αὐτὰ 
ἔχουν μεγάλην δύναμιν, ὅπως εἴπαμεν, ἐξ αἰτίας τῆς ἀτελείας 
τῶν ἀκροατῶν. Πάντως ὅ,τι σχετίζετχι μὲ τὸ λεκτικὸν εἶναι 
κάπως χρήσιμον εἰς κάθε εἴδους διδχσκαχλίαν, διότι ὁτιδήποτε 
καὶ ἂν θέλωμεν νὰ ἀποδείξωμεν. ὑπάρχει διαφορὰ ἂν τὸ εἰ- 
ποῦμε ἔτσι ἢ ἀλλέως. Φυσικὰ ἡ διαφορὰ δὲν εἶναι τόσον με- 
γάλη εἰς τὰς ἄλλας διδασκαλίας ὅσον εἰς τὴν ρητορικῆν, διότι 
εἰς αὐτὴν ὅλα τὰ στοιχεῖα ἀποπκοποῦν εἰς τὴν δημιουργίαν 
ἐντυπώσεων ἐπὶ τοῦ ἀκροατοῦ. Καὶ γι αὐτὸ προχειμένου λ.χ. 
περὶ τῆς γεωμετρίας οἱ διδάσκαλοί της δὲν ἀσχολοῦνται μὲ 
τὸ λεκτικόν. Οπωσδήποτε τὸ λεκτικὸν ἔχει τὰ ἴδια ἀποτε- 
λέσματα μὲ τὴν ἠθοποιῖαν χαὶ ἐπεχείρησαν μερικοὶ νὰ 
πραγματευθοῦν συνοπτικῶς περὶ αὐτοῦ ὅπως ὁ Θρασύμαχος" 
εἰς τὸ βιθλίον του «ἢ τέχνη τῆς προκλήσεως οἴκτου». Ἡ 
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15 φύσεως τὸ ὑποκριτικὸν εἶναι καὶ ἀτεχνότερον. περὶ δὲ τὴν 
λέξιν ἔντεχνον. Διὸ καὶ τοῖς τοῦτο δυναμένοις γίνειαι πά- 
ἐν ἆθλα. καϑάπερ καὶ τοῖς κατὰ τὴν ὑπόκρισιν ῥήτορσιν' 
οἷ γὰρ γραφόμενοι λόγοι μεῖζον ἰσχύουσι διὰ τὴν λέξιν ἢ 
διὰ τὴν διάνοιαν. 

90 "Ηρξαντο μὲν οὖν κινῆσαι τὸ πρῶτον, ὥσπερ πέφυκεν, 
οἳ ποιηταί: τὰ γὰρ ὀνόματα μιμήματα ἐσιἰν. ὑπῆρξεν δὲ 
καὶ ἢ φωνὴ πάντων μιμητικώτατον τῶν μορίων ἡμῖν᾽ διὸ 
καὶ αἷ τέχναι συνέστησαν ἤ τε ῥαψῳδία καὶ ἢ ὑποκριτικὴ 
καὶ ἄλλαι γε. ᾿Επεὶ δ᾽ οἱ ποιηταὶ λέγοντες εὐήϑη διὰ τὴν 

99 λέξιν ἐδόκουν πορίσασϑαι [τήνδε] τὴν δόξαν, διὰ τοῦτο ποιη: 
τικὴ πρώτη ἐγένετο λέξις, οἷον ἡ Γοργίου. Καὶ νῦν ἔτι οἳ 
πολλοὶ τῶν ἀπαιδεύτων τοὺς τοιούτους οἴονται διαλέγεσϑαι 
κάλλιοτα. Τοῦτο δ᾽ οὐκ ἔσειν, ἀλλ᾽ ἑτέρα λόγου καὶ ποιή- 
σεως λεξις ἐστίν. 4ηλοῖ δὲ τὸ συμβαῖνον’ οὐδὲ γὰρ οἳ τὰς 

30 τραγῳδίας ποιοῦντες ἔτι χρῶνται τὸν αὐτὸν τρόπον, ἀλλ᾽ 

ὥσπερ καὶ ἐκ τῶν τειραμέτρων εἰς τὸ ζαμβεῖον μετέβησαν 
διὰ τὸ τῷ λόγῳ τοῦτο τῶν µέτρων ὁμοιότατον εἶναι τῶν ἄλ- 
λων, οὕτω καὶ τῶν ὀνομάτων ἀφείκασιν ὅσα παρὰ τὴν διά- 
λεκτόν ἔσειν, οἷς [δ᾽] οἱ πρῶτοι ἐκόσμουν. καὶ ἔτι νῦν οἱ 

96 τὰ ἑξάμετρα ποιοῦντες [ἀφείκασιν] Διὸ γελοῖον μιμεῖσθαι 
τούτους οἳ αὐτοὶ οὐκέτι χρῶνται ἐκείνῳ τῷ τρόπῳ. ὥστε 
φανερὸν ὅτι οὐχ ἅπανια ὅσα περὶ λέξεως ἔστιν εἰπεῖν ἄκρι- 
βολογητέον ἡμῖν, ἀλλ᾽ ὅσα περὶ τοιαύτης οἵας λέγομεν. Περὶ 
δ᾽ ἐκείνης εἴρηται ἐν τοῖς περὶ ποιητικῆς. 


1404» 2. "Εστω οὖν ἐκεῖνα τεϑεωρηιένα καὶ ὡρίσθω λέξεως 
ἀρετὴ σαφῆ εἶναι σημεῖον γὰρ ὅτι ὃ λόγος, ὡς ἐὰν μὴ δη- 
λοῖ. οὐ ποιήσει τὸ ἑαυτοῦ ἔργον καὶ μήτε ταπεινὴν μήτε 


1. Ὑποτίθεται ὅτι αὐτὴ ἡ φράσις εἶναι ὑπαινιγμὸς διὰ τοὺς λό- 
γους τοῦ ᾿Ισοκράτους, π-ύ, ὡς γνωστόν, δὲν ἐξεφωνήθησαν ποτά. 

9. Σοφιστής, ἐγεννήθη εἰς τὸ Λεόντιον τῆς Σιχελίας τὸ 485 π. Χ. 
καὶ ἀπέθανεν εἰς τὴν Λάρισαν τὸ 380. Δ.δάσχκαλος τοῦ θουκυδίδου. 
Βλ. τὸν ὁμώνυμον διάλογον τοῦ Πλάτωνος, μὲ θέμα τὴν ρητορικήν. 
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μὲν ἠθ2ποιῖα εἶναι φυσικὸν δῶρον καὶ ἀνεξάρτητον ἀπὸ τὴν 
τέχνην, τὸ δὲ λεκτικὸν χρειάζεται τέχνην. Καὶ γι αὐτὸ καὶ 
οἱ ρήτορες. ποὺ εἶναι δυνατοὶ εἰς τὸ λεκτικόν, νικοῦν καὶ αὖ- 
τοὶ εἰς τοὺς ἀγῶνας, ὅπως καὶ ὅσοι ἔχουν χαλὴν ἠθοποιΐαν. 
Διότι οἱ γραπτοὶ λόγοι ἔχουν περισσοτέραν ἀξίαν ὣς λεκτι- 
κὸν παρὰ ὡς περιεχόμενον’. 

Πρῶτοι οἱ ποιηταί. ὅπως εἶναι φυσιχόν, ἤρχισαν νὰ προ- 
καλοῦν τὰ κινήματα τῆς ψυχῆς. διότι καὶ τὰ ὀνόματα εἶναι 
μιμήσεις τῶν πραγμάτων καὶ μὲ τὴν φωνὴν μποροῦμε νὰ μι- 
μηθοῦμε χαλύτερα παρὰ μὲ ὁποιοδήποτε ἄλλο μέρος τοῦ 
ἑαυτοῦ µας. Καὶ ἔτσι ἐΣημιουργήθυγσαν ἢ ποιητική, ἡ ἤθο- 
ποιΐα καὶ αἱ ἄλλαι τέχναι. ᾿Επειδὴ δὲ οἱ ποιηταί, καὶ ὅταν 
ἔλεγαν ἀσήμαντα πράγματα, ἐξ αἰτίας τοῦ λεκτικοῦ των 
ἐφαίνετο ὅτι ἐγίνοντο ἔνδοξοι, γι αὐτὸ πρῶτα πρῶτα ἐδη- 
μιουργήθη τὸ ποιητικὸν ὕφος, ὅπως τοῦ Γοργίου ’. Καὶ τώρα 
ἀκόμη οἱ πιὸ πολλοὶ ἀπὸ τοὺς ἁμορφώτους πιστεύουν ὅτι 
καλύτεροι ρήτορες εἶναι ὅσοι μεταχειρίζονται ποιητικὸν 
ὕφος. Τοῦτο ὅμως δὲν εἶναι σωστό, χα: ἄλλο λεχτιχὸν ται- 
ριάτει εἰς τὸν πεζὸν καὶ ἄλλο εἰς τὸν ποιητικὸν λόγον. ᾿Ιδοὺ 
δὲ καὶ ἡ ἀπόδειξις: καὶ αὐτοὶ ἀχόμη οἱ δραματικοὶ ποιη- 
ταὶ δὲν χρησιμοποιοῦν πλέον ποιητικὸν ὕφος, ἀλλὰ ἄφησαν 
τὸ τετράµετρον καὶ πχρεδέχθησαν τὸ ἰαμβικὸν μέτρον, ἐπειδὴ 
αὐτὸ περισσότερον ἀπὸ χάθε ἄλλο μέτρον ὁμοιάζει μὲ τὸν 
πεζὸν λόγον ἔτσι ἄφησαν καὶ τὰς ἐκφράσεις ποὺ δὲν ουνη- 
θίζονται εἰς τὴν καθημερινὴν συνομιλίαν καὶ τὰ στολίδια μὲ 
τὰ ὁποῖα οἱ παλαιότεροι ἐκόσμουν τὰς τραγωδίας των καὶ τὰ 
ὁποῖα τώρα ἀκόμη οἱ ἐπικοὶ ποιηταὶ μεταχειρίζονται. ᾿Επο- 
μένως θὰ ἧτο γελοῖον νὰ προσπαθοῦμε εἰς τὸν πεζὸν λόγον 
νὰ μιμηθοῦμε τοὺς ποιητάς, ἀφοῦ καὶ αὐτοὶ πλέον δὲν χρη- 
σιμοποιοῦν πλέον ἐκεῖνο τὸ ὕφος. Εΐναι λοιπὸν φανερὸν ὅτι 
δὲν πρόχειται ὑμεῖς τώρα νὰ ἐξαντλήσωμεν τελείως τὸ θέμα 
περὶ τοῦ λεκτικοῦ. ἀλλὰ μόνον ἐκεῖνο τὸ μέρος ποὺ σχετίζε- 
ται μὲ τὸ ρητορικὸν λεκτιχόν, ἐνῶ τὸ ἄλλο τὸ ἐξητάσαμεν 
εἰς τὸ βιθλίον µας περὶ τῆς ποιητικῆς. 


2. ΠΕΡΙ ΤΩΝ ΙΔΙΟΤΗΤΩΝ ΤΟΥ ΥΦΟΥΣ 


Μετὰ τὰς γενιχὰς αὐτὰς παρατηρήσεις ἃς δώσωμεν τὸν 
ὁρισμὸν ὅτι ἢ χυριωτέρα ἀρετὴ τοῦ λεκτιχοῦ εἶναι ἡ σαφή- 
γεια ἀπόδειξις δὲ τούτου εἶναι ὅτι ὁ λόγος, ποὺ δὲν περι- 
κλείει τὴν ἀπόδειξιν τοῦ περιεχομένου του, δὲν ἐκπληρώνει 
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ὑπὲρ τὸ ἀξίωμα, ἀλλὰ πρέπουσαν ἡ γὰρ ποιητικὴ ἴσως οὗ 
ταπεινή, ἀλλ οὐ πρέπουσα λόγῳ. Τῶν δ᾽ ὀνομάτων καὶ 
ῥημάτων σαφῆ μὲν ποιεῖ τὰ κύρια, μὴ ταπεινὴν δὲ ἀλλὰ 
κεκοσμημένην τἆλλα ὀνόματα ὅσα εἴρηται ἕν τοῖς περὶ ποιη- 
τικῆς' τὸ γὰρ ἐξαλλάξαι ποιεῖ φαίνεσϑαι σεµμνοιέραν ὥσπερ 
γὰρ πρὸς τοὺς ξένους «οἱ ἄνθρωποι καὶ πρὸς τοὺς πολίτας, 
τὸ αὐτὸ πάσχουσιν καὶ πρὸς τὴν λέξιν. Διὸ δεῖ ποιεῖν ξένην 
τὴν διάλεκτον" ϑανμασταὶ γὰρ τῶν ἀπόντων εἰσίν, ἡδὺ δὲ 
τὸ ϑαυ μαστόν ἔστιν. ᾿Επὶ μὲν οὖν τῶν μέτρων πολλά τε ποιεῖ 
τοῦτο καὶ ἁρμότεει ἐκεῖ πλέον γὰρ ἐξέστηκεν περὶ ἃ καὶ. 
περὶ οὓς ὁ λόγος᾽ ἐν δὲ τοῖς ψιλοῖς λόγοις πολλῷ ἐλάττο- 
σιν ἡ γὰρ ὑπόθεσις ἐλάττων, ἐπεὶ καὶ ἐνταῦϑα, εἰ δοῦλος 
καλλιεποῖτο ἢ λίαν νέος, ἀπρεπέστερον, ἢ περὶ λίαν μικρῶν" 
ἀλλ᾽ ἔστι καὶ ἐν τούτοις ἐπισυστελλόμενον καὶ αὐξανόμενον 
τὸ πρέπον᾽ διὸ δεῖ λανϑάνειν ποιοῦντας, καὶ μὴ δοκεῖν λέ- 
γειν πεπλασμένως ἀλλὰ πεφυκότως (τοῦτο γὰρ πιθανό», 
ἐκεῖνο δὲ τοὐναντίον ὧς γὰρ πρὸς ἐπιβουλεύοντα διαβά}- 
λονται, καϑάπερ πρὸς τοὺς οἴνους τοὺς μεαιγμένους) καὶ 
οἷον ἡ Θεοδώρου φωνὴ πέπονϑε πρὸς τὴν τῶν ἄλλων ὅπο- 
κριτῶν" ἡ μὲν γὰρ τοῦ λέγοντος ἔοικεν εἶναι, αἱ δ᾽ ἀλλό- 
1. Δηλαδή, ὅπως πρὸς τοὺς ξένους προσπαθοῦμε νὰ φανοῦμε ἀνώ- 


τεροι τοῦ ἑαυτοῦ µας, ἔτσι, καὶ ὅταν ἀντὶ τῆς χυριολεξίας γίνβται ἐπι- 
τυχῆς χρῆσις ἄλλων λέξεων, τὸ ὕφος καθίσταται ὑψηλότερον. 
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τὸν προορισμόν του. ᾿Επίσης τὸ λεχτικὸν δὲν πρέπει νὰ 
εἶναι οὔτε χυδαῖον οὔτε περισσότερον ὑψηλὸν ἀπὸ ὅ,τι ται- 
ριάζει εἰς τὴν συγχεκριμένην ὑπόθεσιν, ἀλλὰ νὰ κρατῆται 
εἰς τὸ προσῆκον μέτρον. διότι τὸ ποιητικὸν ὕφος μπορεῖ μὲν 

νὰ μὴ εἶναι χυδαῖον, ἀλλὰ δὲν κρατεῖ τὸ μέτρον ποὺ ται- 
ριά-ει εἰς τὸν πεζὸν λόγον. Τὸ λεκτικὸν γίνεται σαφὲς μὲ 
τὴν χρησιμοποίησιν τῶν χυριολεκτικῶν (ἐν σχέσει πρὸς τὸ 
θέμα) ὀνομάτων χαὶ ρημάτων. Ἢ δὲ χυδαιότης τοῦ ὕφους 
ἀποφεύγεται καὶ τὸ λεχτικὸν γίνεται χομψότερον μὲ τὴν 
χρησιμοποίησιν τῶν ἄλλων ὀνομάτων ποὺ ἐξετέθησαν εἰς τὴν 
περὶ τῆς ποιητικῆς πραγματείαν μας. Πράγματι ἢ φράσις γί- 
νεται ὑψηλοτέρα μὲ τὴν χρησιμοποίησιν ἄλλων λέξεων ἀντὶ 
τῶν ἐντελῶς κυριολεχτικῶν. διότι καὶ μὲ τὸ λεκτικὸν συμ.- 
βαίνει ἐκεῖνο ποὺ παρατηρεῖται εἰς τὰς σχέσεις τῶν ἀνθρώ- 
πων ἀφ᾽ ἑνὸς μὲν πρὸς τοὺς ξένους, ἀφ᾽ ἑτέρου δὲ πρὸς τοὺς 
συμπολίτας των’. ᾿Ιδοὺ γιατὶ πρέπει ἡ ὁμιλία µας (νὰ μὴ 
εἶναι οἰκεία), ἀλλὰ ξενότροπος, διότι ὅ,τ: εἶναι ξένον τὸ θαυ- 
μάζομεν καὶ ὅ,τι θαυμάζομεν εἶνχι εὐχάριστον. Καὶ εἰς μὲν τὴν 
ποίησιν πολλὰ στοιχεῖα δημιουργοῦν αὐτὸ τὸ ἀποτέλεσμα καὶ 
ταιριάζουν εἰς αὐτὸ τὸ εἶδος τοῦ λόγου Εἰς τὸν πεζὸν λόγον 
ὅμως τὰ στοιχεῖα αὐτὰ εἶναι πολὺ ὀλιγώτερα, διότι χαὶ τὸ 
θέμα εἶναι ταπεινότερον. Διότι ἐδῶ, ἂν χρησιμοποιῇ περί- 
τεχνον λεκτικὸν ἕνας δοῦλος ἢ ἕνας πολὺ νέος ἢ ἐκεῖνος ποὺ 
πραγματεύεται περὶ ἀσημάντων πραγμάτων. τὸ στόλισµα αὐ- 
τὸ τοῦ ὕφους θὰ φανῇ ἀκόμη περισσότερον ἄτοπον. Ὅπωσ: 
δήποτε καὶ εἰς αὐτὰς τὰς περιπτώσεις ἀκόμη εἶναι δυνατὸν 
νὰ εὑρεθῇ ὅτι πρέπουσα διατύπωσις (δὲν εἶναι ἢ χυριολεκτι- 
κἩ), ἀλλὰ κάποια συμπύκνωσις ἢ ἐπέκτασις. Καὶ γι αὐτὸ 
πρέπει νὰ προσπαχθοῦμεν νὰ μὴ γίνεται ἀντιληπτὴ εἰς τοὺς 
ἀκροατὰς ἡ τέχνη ποὺ χρησιμοποιοῦμεν εἰς τὴν διατύπωσιν 
καὶ νὰ μὴ φχινώμεθα ὅτι ὁμιλοῦμεν μὲ προσποίησιν, ἀλλὰ φυ- 
σικά᾽ διότι τοῦτο γίνεται πιστευτόν, ἐνῶ τὸ ἄλλο φέρει εἰς 
τὸ ἀντίθετον ἀποτέλεσμα. Πράγματι, τότε δημιουργεῖται μία 
προκατάληψις ἐναντίον τοῦ ρήτορος καὶ οἱ ἀκροαταὶ φαντά- 
ζονται ὅτι αὐτὸς προσπαθεῖ νὰ τοὺς ξεγελάση, ἀκριδῶς ὅπως 
ὑπάρχει γενικὴ δυσπιστία γιὰ τὰ ἀνακατεμένα κρασιά. 
Ἔτσι ἡ φωνὴ τοῦ Θεοδώρου ἐδημιουργοῦσε εἰς τοὺς ἄχροα- 
τὰς τὴν προχατάληψιν κατὰ τῶν ἄλλων ἠθοποιῶν, διότι ἡ 
μὲν φωνή του ὠμοίαζε πρὸς ἐκείνην ποὺ ἔπρεπε νὰ ἔχη τὸ 
πρόσωπον ποὺ ὑπεδύετο, ἐνῶ αἱ φωναὶ τῶν ἄλλων ἐφαίνοντο 
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τριαι. Κλέπτεται δ᾽ εὖ, ἐάν τις ἐκ τῆς εἰωϑυίας διαλέκτου 
ἐκλέγων» ουντιϑῇ᾽ ὅπερ Εὐριπίδης ποιεῖ καὶ ὑπέδειξε πρῶτος. 

Ὄντων δ᾽ ὀνομάτων καὶ ῥημάτων ἐξ ὧν ὁ λόγος συν- 
έστηκεν, τῶν δὲ ὀνομάτων τοσαῦτ᾽ ἐχόντων εἴδη ὅσα τεδεώ- 
ρήται ἐν τοῖς περὶ ποιήσεως, τούτων γλώτταις μὲν καὶ δι- 
πλοῖς ὀνόμασι καὶ πεποιημένοις ὀλιγάκις καὶ ὀλιγαχοῦ 
χρηστέον (ὅπου δέ, ὕστερον ἐροῦμεν. τό τε διὰ τί εἴρηται᾽ 
ἐπὶ τὸ μεῖζον γὰρ ἐξαλλάττει τοῦ πρέποντος), τὸ δὲ κύριον 
καὶ τὸ οἰκεῖον καὶ μεταφορὰ μόνα χρήσιμα πρὸς τὴν τῶν 
ψιλῶν λόγων λέξιν. Σημεῖον δ᾽ διι τούτοις μόνοις πάντες 
χρῶνται' πάντες γὰρ μειαφοραῖς διαλέγονται καὶ τοῖς οἱ- 
κείοις καὶ τοῖς κυρίοις, ὥστε δῆλον ὡς ἂν εὖ ποιῇ τις, 
ἔσται τε ξενικὸν καὶ λανϑάνειν ἐνδέχεται καὶ σαφηνιεῖ. Αὕτη 
δ' ἦν ἡ τοῦ δητορικοῦ λόγου ἀρετή." Ί ὢν δ᾽ ὀνομάτων τῷ 
μὲν σοφιστῇ ὁμωνυμίαι χρήσιμοι (παρὰ ταύτας γὰρ κακουρ- 
γεῖ), τῷ ποιητῇ δὲ συνωνυμίαι, λέγω δὲ κύριά τε καὶ συν- 
ώνυμα οἷον τὸ πορεύεσθαι καὶ τὸ βαδίζειν᾽ ταῦτα γὰρ ἀμ- 
φότερα καὶ κύρια καὶ συνώνυμα ἀλλήλοις." 

Τί μὲν οὖν τούτων ἕκαστόν ἐστι, καὶ πόσα εἴδη µετα- 
φορᾶς, καὶ ὅτι τοῦτο πλεῖστον δύναται καὶ ἓν ποιήσει καὶ 
ἐν λόγοις. [αἱ μεταφοραί,] εἴρηται, καϑάπερ ἐλέγομεν, ἐν 
τοῖς περὶ ποιητικῆς' τοσούτῳ δ᾽ ἐν λόγῳ δεῖ μᾶλλον φιλο- 
πονεῖοϑαι περὶ αὐτῶν, ὅσῳ ἐξ ἐλατιόνων βοηθημάτων» ὁ λό- 
γος ἑστὶ τῶν µέτρων. Καὶ τὸ σαφὲς καὶ τὸ ἡδὺ καὶ τὸ ξενι- 
κὸν ἔχει μάλιστα ἦ μεταφορά, καὶ λαβεῖν οὖκ ἔσιιν αὐτὴν 
παρ᾽ ἄλλου. Δεῖ δὲ καὶ τὰ ἐπίϑετα καὶ τὰς μεταφορὰς ἁρ- 


μοιτούσας λέγειν. Ἰ οὗτο ὅ᾽ ἔσται ἐκ τοῦ ἀνάλογον᾽ εἰ δὲ μή, 


1. Γλῶτται--λέξεις ξενιχκαἰ, παράδοξοι, ἀσυνήθεις. 
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προσποιημέναι. Τὸ τέχνασμα τοῦτο ἐπιτυγχάνεται εὔκολα, 
ὅταν συνθέτη κανεὶς τὸν λόγον του ἐκλέγων τὰς φράσεις του 
ἀπὸ τοὺς συνηθισμένους ὅρους τῆς συνομιλίας. Αὐτὸ κάμνει 
ὁ Κὐριπίδης καὶ εἶνχι ὁ πρῶτος ποὺ ἔδωσε τὸ παράδειγµα 
τοῦτο. 

Ἐπειδὴ δὲ ὁ λόγος ἀποτελεῖται ἀπὸ ὀνόματα χαὶ ρή- 
ματα, ὑπάρχουν δὲ τόσα εἴδη ὀνομάτων ὅσα ἐξεθέσαμεν εἰς 
τὴν περὶ ποιητικῆς πραγματείαν μας, δὲν πρέπει νὰ χρη- 
σιμοποιοῦμεν ἀσυνήθεις' καὶ συνθέτους λέξεις ἢ νεολογι- 
σμοὺς παρὰ σπανίως καὶ εἰς ὀλίγας περιπτώσεις: πότε: 
θὰ τὸ ἐχθέσωμεν κατωτέρω, τὸ διατὶ δὲ τὸ ἐξεθέσαμεν ἤδη᾽ 
διότι μὲ τὴν μεγαληγορίαν ἀπομαχρυνόμεθα ἀπὸ τὸ πρέπον 
μέτρον. Εἰς τὸν πεζὸν λόγον ταιριάζει μόνον ἡ κυριολεξία, 
ὁ συνήθως χρησιμοποιούμενος ὅρος καὶ ἡ μεταφορά" ἀπόδει- 
ξις δὲ τούτου εἶναι ὅτι ὅλοι αὐτὰ καὶ μόνα χρησιμοποιοῦν. 
Πράγματι ὅλοι χρησιμοποιοῦν μεταφορὰς εἰς τὴν συνομι- 
λίαν, καθὼς καὶ εἰς τοὺς συνήθεις καὶ χυ2ιολεκτικοὺς ὅρους. 
“Επομένως εἶναι φανερὸν ὅτι ἐκεῖνος ποὺ τὰ χρησιμοποιεῖ 
ὅλα αὐτὰ καλῶς, καὶ πρωτότυπος θὰ φανῇ καὶ δὲν θὰ γίνῃ 
ἀντιληπτὸν εἰς τοὺς ἀκροατάς του τὸ περίτεχνον τοῦ λόγου 
του καὶ σαφὴς θὰ εἶναι. Τοῦτο δέ, καθὼς εἴπαμεν, εἶναι ἡ 
ἀρετὴ τοῦ ρητορικοῦ λόγου. ᾿Απὸ τὰ ὀνόματα δὲ εἰς μὲν τὸν 
σοφιστὴν χρήσιμα εἶναι τὰ ὁμώνυμα, διότι αὐτὰ τὸν βοη- 
θοῦν εἰς τὸ νὰ διαστρέφῃ τὸ νόημα, εἰς δὲ τὸν ποιητὴν τὰ 
συνώνυμα. καὶ μ. αὐτὸ ἐννοῶ τὰς λέξεις ἐκείνας ποὺ εἶναι 
καὶ κυριολεκτικαὶ καὶ συνώνυμοι᾽ λ. χ τὸ πορεύεσθαι καὶ 
τὸ βαδίζειν. Πράγματι αἱ δύο αὐταὶ λέξεις καὶ χυριολε- 
κτιχαὶ εἶναι καὶ συνώνυμοι μεταξύ των. 

Ῥί σηµαίνει ὁ καθένας ἀπ᾽ αὐτοὺς τοὺς ὅρους, πόσα εἴδη 
μεταφορῶν ὑπάρχουν καὶ πόσον μεγάλη εἶναι ἢ δύναμις 
τῶν μεταφορῶν τόσον εἰς τὴν ποίησιν ὅσον καὶ εἰς τὸν πε- 
ζὸν λόγον. καθὼς εἴπαμεν, ἐξετέθη εἰς τὴν περὶ ποιητικῆς 
πραγματείαν µας. Πρέπει δὲ εἰς τὸν πεζὸν λόγον τόσον 
μᾶλλον νὰ ἐπιμελούμεθα τῶν σημείων αὐτῶν χαθ᾽ ὅσον ὁ 
πεζὸς λόγος ἔχει πολὺ ὀλιγώτερα ὅπλα παρὰ ὁ ποιητιχός. 
᾿Αχόμη δὲ ἡ σαφήνεια, τὸ ἐπαγωγὸν τοῦ λόγου καὶ ἢ πρω- 
τοτυπία βασίζονται εἰς τὴν μεταφορὰν καὶ δὲν εἶναι δυνα- 
τὸν νὰ τὰ ἐπιτύχωμεν μὲ ἄλλα µέσα. Πρέπει δὲ νὰ χρησιμ.ο- 
ποιοῦμεν ἐκεῖνα τὰ ἐπίθετα χαὶ ἐκείνας τὰς μεταφορὰς ποὺ 
ταιριᾶζουν εἰς τὸ θέμα μας. Τοῦτο δὲ ἐπιτυγχάνεται, ὅταν 
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ἀπρεπὲς φανεῖται διὰ τὸ παρ᾽ ἄλληλα τὰ ἑναντία μάλιστα 
φαίνεσθαι. ᾿Αλλὰ δεῖ σκοπεῖν, ὡς νέῳ φοινικίς. οὕτω γέ- 
ροντι τί’ οὐ γὰρ ἡ αὐτὴ πρέπει ἐσϑής. Καὶ ἐάν τε κοσμεῖν 
βούλῃ, ἀπὸ τοῦ βελτίονος τῶν ἐν ταὐτῷ γένει φέρειν τὴν με- 
ταφοράν, ἐάν τε ψέγειν, ἀπὸ τῶν χειρόνων. λέγω δ᾽ οἷον, 
ἐπεὶ τὰ ἐναντία ἐν τῷ αὐτῷ γένει, τὸ φάναι τὸν μὲν πτῶ- 
χεύοντα εὔχεοϑαι τὸν δὲ εὐχόμενον πτωχεύειν, ὅτι ἄμφω 
αἰτήσεις, τὸ εἰρημένον ἐστὶ ποιεῖν, ὡς καὶ ᾿Ιφικράτης Καλ- 
λίαν μητραγύρτην [ἀλλ᾽ οὐ δᾳδοῦχον.], ὁ δὲ ἔφη ἀμύητον 
αὐτὸν εἶναι οὗ γὰρ ἂν μητραγύρτην αὐτὸν καλεῖν, ἀλλὰ δᾳ- 
δοῦχον ἄμφω γὰρ περὶ ϑεόν, ἀλλὰ τὸ μὲν τίμιον τὸ δὲ 
ἄτιμον. Καὶ ὁ μὲν διονυσοκόλακας. αὐτοὶ δ᾽ αὐτοὺς τεχνί- 
τας καλοῦσιν' ταῦτα δ᾽ ἄμφω µεταφορά, ἢ μὲν δυπαινόντων 
ἡ δὲ τοὐνανιίον. Καὶ οἱ μὲν λῃσταὶ αὑτοὺς ποριστὰς καλοῦ- 
σι νῦν διὸ ἔξεστι λέγειν τὸν ἀδικήσαντα μὲν ἁμαρτάνειν, 
τὸν δ᾽ ἁμαριάνοντα ἀδικῆσαι, καὶ τὸν κλέψαντα καὶ λαβεῖν 
καὶ πορϑῆσαι. Τὸ δὲ ὡς ὁ Τήλεφος Κύριπίδου φησίν, 
κώπης ἀνάσσων κἀποβὰς εἷς Μυσίαν, 
ἀπρεπές, ὅτι μεῖζον τὸ ἀνάσσειν ἢ κατ᾽ ἀξίαν οὐ κέχλεπται . 


οὖν. Ἔσιιν δὲ καὶ ἐν ταῖς συλλαβαῖς ἁμαρτία, ἐὰν μὴ ἡδεί- 


1. Δαδοῦχος ἧτο ὃ θρησκευτιχὸς λειτουργὸς ποὺ ἐκράτει εἰς 
συμθολικὴν ἀναζήτησιν τῆς Περσεφόνης δᾶδα ἢ πυρσὸν κατὰ τὴν τέ- 
λεσιν τῶν ᾿Ελευσινίων μυστηρίων. Ὁ Καλλίας ἧτο δαδοῦχος, ἀλλὰ 
ποριφρονητικἁ ὁ ᾿Ιφικράτης τὸν ἁπεκάλεσβε μητραγύριην. Μητραγύρ- 
ται ἦσαν πλανόδιοι ἐπαιτοῦντας ἱερεῖς τῆς Κυθάλης, μητρὸς τῶν 
θεῶν. 

9, Διονυσοκόλακες ἀπεχαλοῦντο κοροϊδευτικὰ οἱ τεχνῖται τῆς 
σκηνῆς. 

ὃ, Τραγφδία ἀπολεσθεῖσα. 
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κρατοῦμεν τὴν πρέπουσαν ἀναλογίαν “Ὅταν αὐτὸ δὲν συμ- 
βαίνῃ, ἡ μεταφορὰ θὰ φαίνεται. ἄτοπος, διότι ἡ διαφορὰ 
μεταξὺ δύο πραγμάτων ἀντιθέτων γίνεται περισσότερον κα- 
ταγανῆς, ὅταν τὰ τοποθετήσωμεν τὸ ἕνα κοντὰ στὸ ἄλλο. 
Πρέπει ὅμως νὰ ἐξετάζωμεν, ὅταν ὁ νέος φορῇ κόκκινην 
ἐσθῆτα, τί πρέπει νὰ φορέσῃ ὁ γέρος. Διότι φυσικὰ δὲν ται- 
ριάζει καὶ εἰς τοὺς δύο ἡ ἰδία ἐσθῆς. Ἔτσι, ὅταν θέλῃς 
νὰ ἐξυφώσης, πρέπει νὰ χρησιμοπο:ῇς διὰ τὴν μεταφορὰν 
ὅ,τι καλύτερον ὑπάρχει εἰς αὐιὸ τὸ γένος τῶν πραγμάτων 
(περὶ τῶν ὁποίων πραγματεύεσαι), ὅταν δὲ θέλῃς νὰ κατη:- 
γορήσης. νὰ χρησιμοποιῆς ὅ,τι χειρότερον ὑπάρχει. Μὲ 
αὐτὸ ἐννοῶ ὅτι, ἐπειδὴ εἰς κάθε γένος πραγμάτων ὑπάρχουν 
δύο ἄκρα ἀντίθετα, ἂν λ. χ. εἰπῇ χανεὶς γιὰ ἕνα ζητιάνο 
ὅτι ἁπλῶς παρακαλεῖ, ἢ ἀντιθέτως γιὰ ἕναν ποὺ παρακαλεῖ 
εἰπῇ ὅτι ζητιανεύει, τοῦτο δὲ ἐπειδὴ τὸ πρόσωπον περὶ τοῦ 
ὁποίου ὁμιλεῖ ζητεῖ κάτι. καὶ εἰς τὰς δύο αὐτὰς περιπτώ- 
σεις ἐφαρμόζει αὐτὸ ποὺ ἐξέθεσεν. "Ετσι καὶ ὁ Γφιχράτης 
ἀπεχάλεσε τὸν Καλλίαν μητραγύρτην καὶ ὄχι δαδοῦχον᾽, 
αὐτὸς δὲ ἀπήντησεν ὅτι ὁ ᾿Ιφιχράτης εἶναι ἀμύητος, διότι 
ἀλλιῶς δὲν θὰ τὸν ἀπεκάλει μητρχγύρτην ἀλλὰ δαδοῦχον. 
Πράγματι καὶ αἱ δύο αὐταὶ λέξεις σχετίζονται μὲ τὴν θείαν 
λατρείαν, ἀλλὰ ἢ μὲν µία εἶναι τιμητική. ἢ δὲ ἄλλη ἐξευτε- 
λιστική. Επίσης ἄλλοι μὲν ὀνομάζουν ὡρισμένους ἐπαγγελ- 
ματίας διονυσοκόλακας, ἐνῶ αὖτοι οἱ ἴδιοι χαρακτηρίζουν 
τοὺς ἑαυτούς των ὡς καλλιτέχνας” χαὶ αἱ δύο λέξεις αὐταὶ 
εἶναι µεταφοριχαί, ἀλλὰ ἡ μὲν πρώτη χρησιμοποιεῖται ἀπὸ 
ἐχείνους ποὺ θέλουν νὰ ἐξευτελίσουν τὸ ἐπάγγελμα. ἡ δὲ ἄλλη 
πρὸς ἀντίθετον σκοπόν. ᾿Επίσης οἱ λησταὶ εἰς τὴν ἐποχήν 
μας ἀποκαλοῦνται πορισταί. Καὶ γι αὐτὸ εἶναι Συνατὸν νὰ 
εἰποῦμε εἰς τὸν λόγον µας δι ἐχεῖνον μὲν ποὺ Σιέπραξεν ἀδί- 
κημα, ἁπλῶς ὅτι ἔσφαλεν, ἀντιθέτως δὲ δι᾽ ἐκεῖνον ποὺ 
ἁπλῶς ἔσφαλεν, ὅτι διέπραξεν ἀδίκημα. ᾿Επίσης (ἀναλόγως 
τῆς χχλῆς ἢ χαχκῆς διαθέσεως μας) μποροῦμε νὰ ποῦμε γιὰ 
κεῖνον ποὺ ἔκλεψεν ὅτι ἁπλῶς ἐπῆρεν ἢ ὅτι ἐλεηλάτησε. Κις 
τὸν στίχον ὅμως τοῦ Εὐριπίδου εἰς τὸν Τήλεφον" 


«ὁ βασιλιὰς τοῦ κουπιοῦ ποὺ ξεχίνησα γιὰ τὴν Μυσίαν» 
ἡ μεταφορὰ εἶναι ἄτοπος. διότι ἡ λέξις «βασιλιὰς» εἶναι ὑψη- 
λοτέρα ἀπὸ ὅ,τι ταιριάζει εἰς τὸ θέμα᾽ ἑπομένως ὁ ποιητὴς δὲν 


κατώρθωσε νὰ μείνῃ ἀπαρατήρητον τὸ τέχνασμα ποὺ χρησιμο- 
ποιεῖ. Σφάλμα ἐπίσης ἠμπορεῖ νὰ ὑπάρξη, καὶ εἰς τὰς συλλαθάς, 
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ας ᾖ σημεῖα φωνῆς, οἷον Διονύσιος προσαγορεύει ὁ χαλ- 
κοῦς ἐν τοῖς ἐλεγείοις κραυγὴν [Καλλιόπης τὴν ποίησιν, ὅτι 
ἄμφω φωναί: φαύλη δὲ ἡ μεταφορὰ ταῖς ἀσήμοις φωναῖς. 
"Ετι δὲ οὐ πόρρωϑεν δεῖ ἀλλ᾽ ἔκ τῶν συγγενῶν καὶ τῶν 
ὁμοειδῶν μειαφέρειν τὰ ἀνώνυμα ὠνομασμένως, ὃ λεχϑὲν 
δῆλόν ἐστιν ὅτι συγγενές, οἷον ἐν τῷ αἰνίγματι τῷ εὖδοκι- 
μοῦντι 
ἄνδρ᾽ εἶδον πυρὶ χαλκὸν ἐπ᾿ ἀνέρι κολλήσαντα' 

ἀνώνυμον γὰρ τὸ πάϑος, ἔστι δ᾽ ἄμφω πρόσϑεσίς τις' κόλ- 
λήσιν τοίνυν εἶπε τὴν τῆς σικύας προσβολή». Καὶ ὅλως ἐκ 
τῶν εὖ ἠνιγωένων ἔστι μεταφορὰς λαβεῖν ἐπιεικεῖς µετα- 
φοραὶ γὰρ αἰνίττονται, ὥστε δῆλον ὅτι εὖ μειενήνεκται. Καὶ 
ἀπὸ καλῶν κάλλος δὲ ὀνόματος τὸ μὲν ὥσπερ Λικύμνιος 
λέγει, ἕν τοῖς ψόφοις ἢ τῷ σημαινομένῳ. καὶ αἶσχος δὲ 
ὡσαύτως. Ἧμτι δὲ τρίτον ... ὃ λύει τὸν σοφιστικὸν λόγον᾽ οὐ 
γὰρ ὡς ἔφη Βρύσων οὐϑένα αἰσχρολογεῖν, εἴπερ ιὸ αὐτὸ 
σημαίνει τόδε ἀντὶ τοῦδε εἰπεῖν: τοῦτο γάρ ἐστιν ψεῦδος᾽ 
ἔστιν γὰρ ἄλλο ἄλλου κυριώτερον καὶ ὁμοιωμένον μᾶλλον 
καὶ οἰκειότερον τῷ ποιεῖν τὸ πρᾶγμα πρὸ ὀμμάτων. "ἔτι 
οὐχ ὁμοίως ἔχον σημαίνει τόδε καὶ τόδε, ὥστε καὶ οὕτως 
ἄλλου ἄλλο κάλλιον καὶ αἴσχιον ϑετέον ἄμφω μὲν γὰρ τὸ 
καλὸν ἢ τὸ αἰσχρὸν σημαίνουσιν, ἀλλ᾽ οὐχ ᾗ καλὸν ἢ οὐχ 


ᾗ αἰσχρόν: ἢ ταῦτα μέν, ἀλλὰ μᾶλλον καὶ ἧττον. Τὰς δὲ 


1 Ρήτωρ καὶ ποιητής ποὺ ἀπεκλήθη χαλκοῦς ἐπειδὴ εἶχε προ: 
τείνει εἰς τοὺς ᾿Αθηναίους νὰ κχθιξρώσονν χάλκινον νόμισμα. Βλ. 
᾽Αθηνχίου «Δβιπνοσοφιστὰς» 1. 

9. Καλλιόπη, μοῦσχ τῆς ποιήσεως. 


3, Τὸ ἀνωτέρω αἴνιγμα ἐσήμχινε τὴν βεντούζχ. Οἱ βεντοῦζες κα" 
τὰ τὴν ἐποχὴν ἐκείνην ἦσαν ἀπὸ χαλκόν. 


4. Ῥήτωρ, φίλος τοῦ Γοργίου. 
5. Ελῶ λείπει ἕνα χομμάτι ἀπὸ τὸ κείμενον. 


6. ᾿Αναφόρεται καὶ αἰς τὰ δεύτερα «᾿Αναλυτικὰ» Α Ὁ χαὶ εἰς 
τὸν «Σοφιστῶν ἔλεγχον» ΙΑ. 
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ἐὰν αὐταὶ δὲν παριστάνουν εὐαρέστους ἤχους "Έτσι ὁ Διονύ- 
σιος ὁ Χαλκοῦς ' ὀνομάζει τὴν ποίησιν κραυγὴν (ἀντὶ τρα- 
γούδι) τῆς Καλλιόπης ’, ἐπειδὴ τάχα καὶ ἡ κραυγὴ καὶ τὸ 
τραγούδι εἶναι φωναί ἐν τούτοις ἡ μεταφορὰ δὲν εἶναι ἐπι- 
τυχημένη, διότι ἀναφέρεται εἰς ἤχους ὄχι μελωδικούς. 
᾿Επὶ πλέον αἱ μεταφοραὶ δὲν πρέπει νὰ συντίθενται ἀπὸ 
ὅλως διόλου ἀπομακρυσμένα στοιχεῖα, ἀλλὰ ἀπὸ συγγενικὰ 
καὶ ὁμοειδῆ, εἰς τρόπον ὥστε τὰ πράγματα ποὺ δὲν χατονο- 
μάζονται νὰ χαρακτηρίζωνται μὲ ἕνα ὄνομα, ποὺ προδήλως 
ἀνήκει εἰς τὸ ἴδιον μὲ αὐτὰ γένος. Αὐτὸ συμβαίνει εἰς τὸ 
γνωστὸν αἴνιγμα 


«Ἕνας ἄνθρωπος κολλάει τὸ μππχκίρι μὲ φωτιὰ 
πάνω σ᾽ ἕναν ἄλλον ἄνθρωπο». 


Πράγματι, εἰς τὸ αἴνιγμα αὐτὸ δὲν κατονοµα-εται τί ἀκρι- 
θῶς συμβαίνει. εἶναι ὅμως φανερὸν ὅτι πρόκειται περὶ τῆς 
ἐφαρμογῆς ἑνὸς ἀντικειμένου ἐπάνω εἰς τὸ ἀνθρώπινον σῶμα. 
Ὃ συνθέτης τοῦ αἰνίγματος ὀνομάζει κόλλημα τὸ βάλσιμο 
τῆς βεντούζας ". Καὶ γενικὰ εἰς τὰ ἐπιτυχῆ αἰνίγματα εἶναι 
δυνατὸν νὰ βροῦμε καταλλήλους μεταφοράς. Πράγματι, αἱ µε- 
ταφοραὶ ἀποτελοῦν εἶδος ὑπαινιγμοῦ καὶ ἔτσι χαταλαθαίνο- 
μεν ἂν ἢ μεταφορὰ εἶναι ἐπιτυχῆς. ᾿Επίσης τὰς μεταφορὰς 
πρέπει νὰ τὰς ἐκλέγωμεν μεταξὺ τῶν ὡραίων ἐκφράσεων. 
Ἥ δὲ ὡραιότης μιᾶς λέξεως, καθὼς λέγει ὁ Λικύμνιος", σύγ- 
χειτχι εἶτε εἰς τοὺς ἤχους ποὺ τὴν ἀποτελοῦν, εἴτε εἰς τὴν 
σημασίαν της, ἐπίσης δὲ καὶ ἢ ἀσχήμια τῶν λέξεων ἀπὸ τὰ 
ἴδια στοιχεῖα συνίσταται. Τρίτον δὲ... πρᾶγμα ποὺ ἀνατρέ- 
πει τὰ σοφίσματα. Διότι δὲν εἶναι ὀρθὸν ἐκεῖνο ποὺ εἶπεν ὁ 
Βρύσων ”, ὅτι τάχα, ἐὰν δύο λέξεις ἔχουν τὴν ἰδίαν σημασίαν, 
εἶναι ἐξ ἴσου ὡραῖον τὸ νὰ χρησιμοποιήσωμεν εἶτε τὴν μίαν 
εἶτε τὴν ἄλλην. Ὁ ἰσχυρισμὸς αὐτὸς εἶναι ψευδής. διότι πάν: 
τοτε ἡ μία λέξις θὰ εἶναι κυριολεκτικωτέρα ἀπὸ τὴν ἄλλην 
συνώνυμόν της καὶ πιὸ ταιριαστὴ καὶ θὰ ἠμπορῇ καλύτερα 
νὰ πχρουσιάσῃ ζωντανὸν τὸ γεγονὸς ἐμπρὸς στὰ μάτια µας. 
"Ακόμη δὲ ποτὲ µία λέξις δὲν θὰ ἔχη, ἐν συγκρίσει πρὸς κά- 
ποιαν ἄλλην ἐντελῶς τὴν ἰδίαν σημασίαν καὶ ἔτσι κατ ἀνάγ- 
Χην ἡ μία θὰ εἶναι ὡραιοτέρα ἢ ἀσχημοτέρα ἀπὸ τὴν ἄλλην. 
Διότι πάντως καὶ αἱ δύο θὰ σημαίνουν χάτι ὡραῖον ἢ ἄσχημον, 
ὄχι ὅμως διότι ἡ ἔννοιά των ἀνταποχρίνεται πρὸς τὴν ἔννοιαν 
τοῦ ὡραίου ἢ τοῦ ἀσχήμου. Ἡ, ἐὰν αὐτὸ συμθαίνῃ, πάντως 
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μεταφορὰς ἐντεῦϑεν οἰστέον, ἀπὸ καλῶν ἢ τῇ φωνῇ ἢ τῇ 
δυνάμει ἢ τῇ ὄψει ἢ ἄλλῃ τινὶ αἰσθήσει. Διαφέρει δ᾽ εἰπεῖν, 
οἷον ῥοδοδάκτυλος ἠὼς μᾶλλον ἢ φοινικοδάκτυλος, ἢ ἔτι 
φαυλότερον ἐρυδροδάκτυλος, Καὶ ἐν τοῖς ἐπιϑέτοις ἔστιν 
μὲν τὰς ἐπιϑέσεις ποιεῖσθαι ἀπὸ φαύϊου ἢ αἰσχροῦ, οἷον ὁ 
μητροφόντης, ἔστι δ᾽ ἀπὸ τοῦ βελτίονος, οἷον ὁ πατρὸς ἀμύν- 
τωρ καὶ ὃ Σιμωνίδης, ὅτε μὲν ἐδίδου εισϑὸν ὀλίγον αὖ- 
τῷ ὁ νικήσας τοῖς ὀρεῦσιν, οὐκ ἤθελε ποιεῖν ὡς δυσχεραί- 


νων εἰς ἡμιόνους ποιεῖν, ἐπεὶ δ᾽ ἱκανὸν ἔδωκεν, ἐποίησε 
χαίρετ᾽ ἀελλοπόδων ϑύγατρες ἵππων' 


καίτοι καὶ τῶν ὄνων ϑυγατέρες ἦσαν "ἔτι τὸ αὐτὸ ὕποκο- 
΄ ΝΗ ὁ Ν ες ε ' . εν κ - Ν 
ρίδεσϑαι᾽ ἔστιν δὲ ὅ ὑποκορισμὸς ὃς ἔλαττον ποιεῖ καὶ τὸ 
. |) 4 3 ΄ σ ε 92 ΄ / 
κακὸν καὶ τὸ ἀγαϑόν, ὥσπερ καὶ ὁ Αριστοφάνης σκώπτων 
ἐν τοῖς Βαβυλωνίοις, ἀντὶ μὲν χρυσίου χρυσιδάριον, ἀντὶ 
δ᾽ ἱματίου ἱματιδάριον, ἀντὶ δὲ λοιδορίας λοιδορηµάτιον 
καὶ νοσημάτιον. Εὐλαβεῖσθαι δὲ δεῖ καὶ παρατηρεῖν ἐν ἀμ- 


φοῖν τὸ μέτριον. 


3. Τὰ δὲ ψυχρὰ ἐν τέτταρσι γίγνεται κατὰ τὴν λέξιν, (1) 
ἔν τε τοῖς διπλοῖς ὀνόμασιν, οἷον Λυκόφρων τὸν πολυπρό- 
σωπον οὐρανὸν τῆς μεγαλοκορύφου γῆς καὶ ἀκτὴν δὲ στενο- 
πόρον, καὶ ὧς Γοργίας [ὠνόμαξεν] πιωχόµουσος κόλαξ, 
ἐπιορκήσαντας καὶ κατευορκήσαντας, Καὶ ὡς ᾿Αλκιδάμας 
μένους μὲν τὴν ψυχὴν πληρουμένην, πυρίχρων δὲ τὴν ὄψιν 


γιγνομένην, καὶ τεἰεσφόρον ᾠήδη τὴν προϑυμίαν αὐτῶν γε- 


1. Κωμωδία ἀπολεσθεῖσα. 

2 Ποιητὴς τοῦ Γ΄ αἰῶνος, γεννηθεὶς εἰς Χαλκίδα. Τὸ τραγικὸν 
ποίημά του «᾿Αλεξάνδρα» ἐθεωρεῖτο ὑπόδειγμα σκοτεινοῦ καὶ Φυ: 
χροῦ ὕφους. 
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θὰ ὑπάρχῃ κάποια ποσοτικὴ διαφορὰ μεταξύ των ᾿Ιδοὺ λοι- 
πὸν ποίας λέξεις πρέπει νὰ χρησιμοποιοῦμεν διὰ τὰς µετα- 
φοράς : ἐκείνας ποὺ εἶναι ὡραῖαι εἴτε ὡς πρὸς τὸν ἦχον εἴτε 
ὡς πρὸς τὸ νόημα εἴτε ὡς πρὸς τὴν ὄψιν εἴτε ὡς πρὸς ἄλλην 
αἰσθητὴν ἰδιότητά των. "Ἔτσι ὑπάρχει διχφορὰ ἂν τὴν ᾿Ηὡ 
τὴν χαρχχκτηρίσωμεν ροδοδάκτυλον, πρᾶγμα ποὺ εἶναι προ- 
τιμότερον, ἣ πορφυροδάκτυλον ἤ, τὸ χειρότερον, ἐρυθροδά- 
χτυλον. Επίσης καὶ τὰ ἐπίθετα ἡμποροῦμεν νὰ τὰ ἐκλέγω- 
μεν εὖτε κατ᾽ ἀναφορὰν πρὲς τὴν κακὴν ὄψιν τοῦ πράγματος, 
ὅπως ὅταν εἰς τὸν ᾿Ορέστην δίδωμεν τὸ ἐπίθετον «μητροκτό- 
νος», εἶτε ἀπὸ τὴν καλὴν ὄψιν, ὅταν αὐτὸν τὸν ἴδιον χαρα- 
κτηρίζωμεν ὡς ἐχδιχητὴν τοῦ πατέρα του. Καὶ ὁ ποιητὴς 
Σιμωνίδης, ὅταν κάποιος, ποὺ ἐνίκησεν εἰς τοὺς ἀγῶνας μου- 
λαριῶν, τοῦ ἐζητοῦσε νὰ τοῦ συνθέσῃ ἀντὶ μικρᾶς ἀμοιθῆς 
ἐπαινετικὸν ποίημα, ἠρνεῖτο. διότι ἔλεγεν ὅτι τοῦ ἤρχετο 
ἄσχημα νὰ γράψῃ ποίημα γιὰ μουλάρια. Ὅταν ὅμως ηὔξησε 
τὴν ἀμοιβήν, ἔγραφε τὸ ποίημα ποὺ ἀρχίζει ἀπὸ τὸν στίχον : 


«Γειά σας, θυγατέρες τῶν ἀνεμοπόδαρων ἁλόγων», 


μολονότι βέθχια τὰ μουλάρια εἶναι θυγατέρες ὄχι μόνον τῶν 
ἀλόγων, ἀλλὰ καὶ τῶν γαϊδάρων. 

᾿Εδῶ πρέπει νὰ ἀναφέρωμεν καὶ τὴν χρησιμοποίησιν 
τῶν ὑποκοριστικῶν. Τὸ ὑποκοριστικὸν εἶναι ἐκεῖνο ποὺ µι- 
χραίνει τὴν σημασίαν χαι τοῦ χαλοῦ καὶ τοῦ κακοῦ. "Ετσι ὁ 
Αριστοφάνης εἰς τοὺς «Βαθυλωνίους» του’ κοροϊδευτικὰ ὀνο- 
μάζει τὸ μὲν χρῆμα «παραδάκι», τὸ ροῦχο «ρουχαλάκι», τὴν 
βρισιὰ «πραγματάχι», τὴν ἀρρώστεια «ἀδιαθεσούλα». []άν- 
τως καὶ τὰ ὑποχοριστικὰ πρέπει νὰ τὰ χρησιμοποιῇ κανεὶς 
μὲ φρόνησιν καὶ πρέπει νὰ κρατῇ τὸ μέτρον εἰς τὴν χρησι- 
μοποίησιν εἶτε τοῦ κυρίου ὅρου εἶτε τοῦ ὑποχοριστικοῦ. 


83. ΠΕΡΙ ΤΟΥ ΨΥΧΡΟΥ ΥΦΟΥΣ 


Τὸ λεκτικὸν εἶναι ψυχρὸν εἷς τέσσαρας περιπτώσεις 
πρῶτον μὲν ὅταν γίνεται χρῆσις συνθέτων λέξεων, ὅπως ὁ Λυ- 
κόφρων7 ἔλεγε τὸν οὐρανὸν «πολυπρόσωπον», τὴν γῆν «μεγα- 
λοκόρυφον»,τὴν ἀκτὴν «στενοπόρον»᾽ ἐπίσης ὁ Γοργίας ἔλεγε 
τὸν χόλακα «πτωχόμουσον», μετεχειρίζετο δὲ συγχρόνως διὰ 
τοὺς ἀνθρώπους, ποὺ πατοῦσαν τὸν ὅρκον τους, τὰς λέξεις 
«ἐπιορκήσαντας» καὶ «κατευορχήσαντας». ᾿Επίσης ὁ ᾿Αλχι- 
δάμας ἔλεγεν ὅτι «ἡ μὲν φυχὴ ἧτο γεμάτη θυμόν, ἡ ὄψις ἔγινε 
πυρίχρως» καὶ ἐχαρχκτήριζε τὴν προθυμίαν τῶν ἡρώων του 
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νήσεσϑαι, καὶ τελεσφόρον τὴν πειϑὼ τῶν λόγων κατέστη- 
σεν, καὶ κυανόχρων τὸ τῆς ϑαλάττης ἔδαφος" πάντα ταῦτα 
γὰρ ποιητικὰ διὰ τὴν δίπλωσιν φαίνεται. Μία μὲν οὖν αὔ- 
τη αἰτία, μία δὲ (11) τὸ χρῆσθαι γλώτταις, οἷον Λυκόφρων 
Ξέρξην πέλωρον ἄνδρα, καὶ Σκίρων σίννις ἀνήρ, καὶ ᾿Αλ- 
κιδάμας ἄϑυρμα τῇ ποιήσει, καὶ τὴν τῆς φύσεως ἀταοϑα- 
λίαν, καὶ ἀκράτῳ τῆς διανοίας ὀργῇ τεϑηγμένον. (11) Τοί- 
τον δ᾽ ἐν τοῖς ἐπιθέτοις τὸ ἢ μακροῖς ἢ ἀκαίροις ἢ πυ- 
κνοῖς χρῆσθαι: ἐν μὲν γὰρ ποιήσει πρέπει γάλα λευκὸν εἷ- 
πεῖν, ἓν δὲ λόγῳ τὰ μὲν ἀπρεπέστερα, τὰ δέ, ἂν ᾖ κατακο- 
ρῇ, ἐξελέγχει καὶ ποιεῖ φανερὸν ὅτι ποίησις ἐστίν, ἐπεὶ δεῖ 
γε χρῆσθαι αὐτοῖς᾽ ἐξαλλάττει γὰρ τὸ εἰωθὸς καὶ ξενικὴν 
ποιεῖ τὴν λέξιν. ᾿Αλλὰ δεῖ στοχάζεσθαι τοῦ μετρίου, ἐπεὶ 
μεῖξον ποιεῖ κακὸν τοῦ εἰκῇ λέγειν ἡ μὲν γὰρ οὐκ ἔχει τὸ 
εὖ, ἢ δὲ τὸ κακῶς. Διὸ τὰ ᾿Αλκιδάμαντος ψυχρὰ φαίνεται᾽ 
οὗ γὰρ ἡδύσματι χρῆται ἀλλ ὡς ἐδέσμαει τοῖς ἐπιθέτοις, 
οὕτω πυκνοῖς καὶ μείζοσι. καὶ ἐπὶ δήλοις, οἷον οὐχ ἱδρῶτα 
ἀλλὰ τὸν ὑγρὸν ἱδρῶτα, καὶ οὐκ εἰς "Ισθιμια ἀλλ εἰς τὴν 
τῶν ᾿Ισϑμίων πανήγυριν, καὶ οὐχὶ νόμους ἀλλὰ τοὺς τῶν 
πόλεων βασιλεῖς νόμους, καὶ οὗ δρόμῳ ἀλλὰ δρομαίᾳ τῇ 
τῆς ψυχῆς ὁρμῇ, καὶ οὐχὶ μουσεῖον ἀλλὰ τὸ τῆς φύσεως πα- 
ραλαβὼν μουσεῖον, καὶ σκυϑρωπὸν τὴν φροντίδα τῆς ψυ- 
χῆς, καὶ οὗ χάριτος ἀλλὰ παν δήμου χάριτος δημιουργὸς καὶ 

1. Ιδοὺ ἕνα σκοτεινὸν καὶ σχεδὸν ἁχατανόητον χωρίον, τὸ ὁποῖ- 
ον καναὶς ἕως τώρα δὲν ἀπάδωχαν ἱχανοποιητικὰ καὶ γεννᾷ ζητήμα- 


τα πάντοτε εἰς τοὺς σχολιαστὰς καὶ τοὺς μβταφραστὰς τοῦ ᾿Αριστο- 
τόλους. 
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ὡς τελεσφόρον, καθὼς καὶ τὴν πειστιχότητα τῶν λόγων των, 
ἐπίσης δὲ ὠνόμαζε κυανόχρων τὴν ἐπιφάνειαν τῆς θαλάσσης. 
“Ὅλα ὅμως αὐτὰ τὰ ἐπίθετα, προδήλως ἐπειδὴ εἶναι σύνθε- 
τα, ταιριάζουν εἰς τὸν ποιητικὸν λόγον. Αὐτὴ εἶναι ἡ μία 
αἰτία, ποὺ καθιστᾷ ψυχρὸν τὸ ὕφος, ἄλλη δὲ εἶναι ἢ χρησι- 
μοποίησις τελείως παραδόξων χαρακτηρισμῶν. "Ετσι ὁ μὲν 
Λυκόφρων ὠνόμαζε τὸν Ξέρξην «ἄνθρωπον χολοσσόν», ὁ δὲ 
Σχίρων «ἄνθρωπον μάστιγα» ᾿Επίσης ὁ ᾽Αλκιδάμας µετα- 
τρέπει τὴν ποίησιν σὲ παιγνίδι, ὅταν ὁμιλῇ περὶ ἀτασθα- 
λίας τῆς φύσεως ἢ ὅταν λέγῃ ὅτι ἕνας ἄνθρωπος ἐκεντρίζετο 
ἀπὸ τὴν ἀσυγκράτητον ὀργὴν τῆς διανοίας του. Τρίτος λόγος 
ψυχρότητος τοῦ ὕφους εἶναι ἢ χρησιμοποίησις ἐπιθέτων 
ποὺ ἔχουν μαχρινὴν μόνον σχέσιν μὲ τὸ οὐσιαστικὸν ἢ δὲν 
εἶναι ἐπίκαιρα, ἢ ἀκόμη ἡ χρησιμοποίησις πολλῶν ἐπιθέτων 
μαζί Πράγματι, εἰς μὲν τὸν ποιητικὸν λόγον ταιριάζει νὰ 
χαρακτηρίσωμεν τὸ γάλα ὡς λευκόν, ἐνῶ εἰς τὸν πεζὸν ἄλ- 
λοτε μὲν δὲν τα:ριάζουν καθόλου τὰ ἐπίθετα, ἄλλοτε πάλιν, 
"ὅταν ἀποτελοῦν πλεονεξίαν, προδίδουν καὶ φανερώνουν ὅτι 
πρόκειται περὶ προσπαθείας γιὰ νὰ δημιουρυγηθῇ περίτεχνον 
ὕφος. Πάντως πρέπει νὰ χρησιμοποιοῦντοι βέβαια καὶ τὰ ἐπί- 
θετα, διότι ἔτσι ὁ ρῆτωρ ξεφεύγε. τὰ τετριμμένα καὶ δίδει πρω- 
τοτυπίαν εἰς τὸν λόγον του. ᾿Αλλὰ πρέπει πάντοτε νὰ φρον- 
τίζη νὰ κρατῇ τὸ πρέπον μέτρον εἰς τὴν χρησιμοποίησίν 
των. διότι ἀλλέως κάμνει μεγαλύτερον κακὸν παρὰ ἐὰν ὧμι- 
λοῦσε ὅλως διόλου ἄτεχνα. Πράγµατ:. ὁ λόγος μὲν ποὺ εἶναι 
γραμμένος χωρὶς καμμίαν τέχνην δὲν εἶναι ὡραῖος, ἐνῶ ἐχεῖ- 
νος ποὺ εἶναι γραμμένος μὲ ὑπερβολικὴν ἐπιτήδευσιν εἶναι 
: ἄσχημος. Καὶ γι αὐτὸ αἱ ἐκφράσεις ποὺ χρησιμοποιεῖ ὁ 
᾽Αλκιδάμας εἶνα: προδήλως ψυχραί’ διότι εἰς τὸ ὕφος του τὰ 
ἐπίθετα δὲν ἀποτελοῦν ἁπλῶ: τὸ καρύχευμα, χλλὰ αὐτὸ τοῦ- 
το τ᾽ φαγητόν. Τόσον πολλαπλᾶ καὶ ὑπερδολικὰ καὶ περὶ 
πραυμάτων ποὺ εἶναι αὐτονόητα εἶνχι τὰ ἐπίβετά του. 
"Ἔτσι δὲν λέγει «ὁ ἱδρώτας», ἀλλὰ «ὁ ὑγρὸς ἱδρώτας», 
δὲν λέγει «εἰς τὰ ᾿Ίσθμια», ἀλλὰ «εἰς τὴν πανήγυριν 
τῶν ᾿Ισθμίων», δὲν λέγει «οἱ νόμοι», ἀλλὰ «οἱ Βασιλεῖς 
τῶν πόλεων νόμοι», δὲν λέγει «τὸ τρέξιμο», ἀλλὰ «ἡ 
δύναμις τῆς ψυχῆς ποὺ μᾶς κάμνει νὰ τρέχωμεν», δὲν 
λέγει «τὸ μουσεῖον», ἀλλὰ «τὸ μουσεῖον τῆς φύσεως» '. 
Επίσης ὁ ἴδιος εἰς τάς ψυχικὰς φροντίδας προσθέτει τὸ 
ἐπίθετον «σκυθρωπαί». ἢ ὁμιλῶν διὰ κάποιον συγγραφέα ποὺ 
εἶχεν ἐπιτυχίας. δὲν τὸν χαρακτηρίζει ὡς δημιουργὸν εὖχα- 
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οἰκονόμος τῆς τῶν ἀκουόντων ἡδονῆς, καὶ οὐ κλάδοις ἀλλὰ 
τοῖς τῆς ὕλης κλάδοις [ἀπέκρυψεν]. καὶ οὐ τὸ σῶμα παρήμ- 
πισχεν ἀλλὰ τὴν τοῦ σώματος αἰσχύνην, καὶ ἀντίμιμον τὴν 
τῆς ψυχῆς ἐπιθυμίαν (τοῦτο δ᾽ ἅμα καὶ διπλοῦν καὶ ἐπίϑε- 
τον, ὥστε ποίημα γίνεται), καὶ οὕτως ἔξεδρον τὴν τῆς μο- 
χϑηρίας ὑπερβολήν. Διὸ ποιητικῶς λέγοντες τῇ ἀπρεπείᾳ τὸ 
γελοῖον καὶ τὸ ψυχρὸν ἐμποιοῦσι, καὶ τὸ ἀσαφὲς διὰ τὴν 
ἀδολεσχίαν᾽ ὅταν γὰρ γιγνώσκοντι ἐπεμβάλλῃ, διαλύει τὸ 
σαφὲς τῷ ἐπισκοτεῖν᾽ οἱ δ᾽ ἄνθρωποι τοῖς διπλοῖς χρῶνται, 
ὅταν ἀνώνυμον ᾖ καὶ ὁ λόγος εὐσύνϑετος, οἷον τὸ χρονο- 
τριβεῖν᾽ ἀλλ᾽ ἂν πολύ, πάντως ποιητικόν. Διὸ χρησιμωτάτη 
ἡ διπλῇ λέξις τοῖς διδυραμβοποιοῖς' οὗτοι γὰρ ψοφώδεις" 
αἱ δὲ γλῶτται τοῖς ἐποποιοῖς" σεμνὸν γὰρ καὶ αὔϑαδες.. ." 
ἡ μεταφορὰ τοῖς ἰαμβείοις" τούτοις γὰρ νῦν χρῶνται, ὥσπερ 
εἴρηται" (1) καὶ ἔτι τέταρτον τὸ ψυχρὸν ἐν ταῖς μεταφοραῖς 
γίνεται" εἰσὶν γὰρ καὶ μεταφοραὶ ἀπρεπεῖς, αἱ μὲν διὰ τὸ 
γελοῖον (χρῶνται γὰρ καὶ οἳ κωμῳδοποιοὶ μεταφοραῖς), αἱ 
δὲ διὰ τὸ σεμνὸν ἄγαν καὶ τραγικόν' ἀσαφεῖς δέ, ἂν πόρ- 
ρωῦεν. Οἷον Γοργίας χλωρὰ καὶ ἔναιμα τὰ πράγματα" οὺ 
δὲ ταῦτα αἰσχρῶς [μὲν] ἔσπειρας κακῶς δὲ ἐδέρισας' ποιη- 
τικῶς γὰρ ἄγαν. Καὶ ὡς ᾿Αλκιδάμας τὴν φιλοσοφίαν ἐπι- 
τείχισμα τῶν νόμων, καὶ τὴν ᾿Οδύσσειαν καλὸν ἀνϑραπί- 


| 


νου βίου κάτοπτρον, καὶ οὐδὲν τοιοῦτον ἄθυρμα τῇ ποιή- 


ΡΗΤΟΡΙΚΗ Γ΄”, ὃ, 1406α οἵ---14060 18 881 


ρίστων ἔργων, ἀλλὰ ὣς Σημιουργὸν ἔργων ποὺ προκαχλοῦν τὴν. 
εὐχαρίστησιν ὅλου τοῦ λαοῦ καὶ ὡς φροντιστὴν τῆς ἡδονῆς 
τῶν ἀκροατῶν του. Επίσης δὲν λέγει ὅτι κάποιος σκεπάστη- 
χε μὲ κλαδιά. ἀλλὰ μὲ κλαδιὰ κομμένα ἀπὸ τὸ δένδρον, 
οὔτε ὅτι ἐσκέπασε τὸ σῶμα του, ἀλλ᾽ ὅτι ἐσκέπασε τὴν ντρο- 
πὴ τοῦ σώματός του. Επίσης τὴν ψυχικὴν ἐπιθυμίαν τὴν 
ὀνομάζει πιστὴν μιμήτριαν. αὐτὸ δὲ εἶναι συγχρόνως καὶ σύν- 
θετον καὶ ἐπίθετον, ὥστε ἡ ἔχφραπις καταντᾷ τελείως ποιη- 
τικ. Ὁ ἴδιος ἐπίσης τὴν μεγάλην κακίαν τὴν χαρακτηρίζει 
ὡς ἄχρον ἄωτον καχίας. "Ετσι ὅσοι εἰς τὸν σητορικὸν λόγον 
χρησιμοποιοῦν ποιητικὰς ἐκφράσεις γίνονται γελοῖοι καὶ ψυ- 
χροί.ἁκόμη δὲ ἡ πολυλογία των ἀποθαίνει εἰς βάρος τῆς σαρη- 
νείας. Διότι ἐκεῖνος ποὺ ὁμιλεῖ περὶ ἑνὸς πράγματος γνωστοῦ 
εἰς τοὺς ἀκροατάς του καὶ χωρὶς λόγον τοῦ δίδει περιττοὺς χα- 
ρακτγρισμούς, διαλύει τὴν σαρῇ γνῶσιν τοῦ πράγματος τού- 
του καὶ τὸ σκεπάζει μὲ σκοτάδια. Καὶ ναὶ μὲν ὅλοι οἱ ἄν- 
θρωποι μεταχειρίζονται καὶ συνθέτους λέξεις, ἀλλὰ τότε μό- 
νον, ὅταν δὲν ὑπάρχῃ ἄλλη κυριολεκτικὴ ἀπόλοσις τῆς ἐν- 
νοίας καὶ ἐπιπλέον ἢ σύνθετος λέξις εἶναι ἐπιτυχής, ὅπως 
λ. χ. τὸ «χρονοτριθῶ». Ἢ συοχνὴ ὅμως χρησιμοποίησις συν- 
θέτων λέξεων πάντως ἀνήκει εἰς τὸν ποιητικὸν λόγον. 
Καὶ γι αὐτὸ ἢ σύνθετος λέξις εἶναι χυρίως χρήσιμος εἰς 
τοὺς λυρικοὺς ποιητάς, διότι αὐτοὶ ἔχουν ἀνάγκην λέξεων 
ἠχηρῶν, αἱ δὲ παράδοξοι καὶ ἀσυνήθεις λέξεις εἰς τοὺς ἐπι- 
κοὺς ποιητάς, ποὺ ἐπιδιώχουν τὴν μεγαλοπρεπῆ καὶ τολμηρὰν 
ἔκφρασιν: τέλος δὲ ἡ μετα ρρορὰ εἰς τοὺς δραματικοὺς ποιητάς, 
ποὺ καὶ σήμερα, ὅπως εἴπαμε, τὴν χρησιμοποιοῦν. Τέταρτος 
λόγος ψυχρότητος τοῦ ὕφους εἶνα: ἐκεῖνος ποὺ ὀφείλεται εἰς 
τὴν χακὴν χρῆσιν τῶν μεταφορῶν, διότι ὑπάρχουν καὶ µετα- 

οραὶ ποὺ δὲν ἔχουν τὴν θέσιν των, ἄλλαι μὲν διότι γελοιο- 
.; τὸ θέµα (διότι πράγματι καὶ οἱ χωμικοὶ ποιηταὶ χρη: 
σιμοποιοῦν μετα-οράς), ἄλλαι δὲ διότι εἶναι περισσότερον ἀπὸ 
ὅ,τι πρέπει μεγαλοπρεπεῖς καὶ τραγικαί. Ἐπιπλέον αἱ µε- 
ταφοραὶ εἶναι ἀσαφεῖς, ὅταν ἔχουν μακρινὴν μόνον σχέσιν μὲ 
τὸ θέμα, Ιδοὺ μερικὰ παραδείγματα ἀπὸ τὸν Γοργίαν «τὰ 
χλωρὰ καὶ ματωμένα πράγματα», «ἔσπειρες τὴν ντροπὴ καὶ 
ἐθέρισες τὴν καχίαν»᾽ ὅλαι αὐταὶ αἱ ἐκφράσεις εἶναι ὑπερθο- 
λικὰ ποιητικαί. ᾿Επίσης ὃ ᾿Αλκιδάμας λέγει ὅτι ἡ φιλοσο- 
φία εἶναι «ἡ ἔπαλξις τῶν νόμων» καὶ ὅτι ἡ ᾿Ὀδύσσεια εἶναι 
«πιστὸς καθρέπτης τῆς ζωῆς τοῦ ἀνθρώπου» χαὶ ὅτι «δὲν 
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σει προοφέρων' ἅπαντα γὰρ ταῦτα ἀπίϑανα διὰ τὰ εἰρημέ- 
να. Τὸ δὲ Ι οργίου εἰς τὴν χελιδόνα. ἐπεὶ κατ᾽ αὐτοῦ πετο- 
μένη ἀφῆκε τὸ περίιιωμα, ἄριστα τῶν τραγικῶν᾽ εἶπε γὰρ 


αἰοχρόν γε ὦ Φιλοιμήλα. "Ορνιδι μὲν γάρ. εἰ ἐποίησεν, οὔκ 


αἰσχρόν, παρϑένῳ δὲ αἰσχρόν Εὖ οὖν ἐλοιδόρησεν εἰπὼν ὃ 
ἦν, ἀλλ᾽ οὐχ ὃ ἔστιν. 


4 "Εοιιν δὲ καὶ ἡ εἰκὼν μεταφορά' διαφέρει γὰρ μι- 
κρόν᾽ ὅταν μὲν γὰρ εἴπῃ τὸν ᾿ Αχιλλέα 


ὥς δὲ λέων ἐπόρουσεν, 


3 ῤ 


εἰκών ἔστιν, ὅταν δὲ λέων ἐπόρουσε. µεταφορά διὰ τὸ γὰρ 
ἄμφω ἀνδρείους εἶναι, προσηγόρευσεν μετενέγκας λέοντα 
τὸν Αχιλλέα. Χρήσιμον δὲ ἢ εἰκὼν καὶ ἐν λόγῳ, ὀλιγάκις 
δέ’ ποιητικὸν γάρ. Οἰσιέαι δὲ ὥσπερ αἱ μεταφοραί' µετα- 
φοραὶ γάρ εἶσι διαφέρουσαι τῷ εἰρημένῳ. Εἰσὶν ὃ εἰκόνες 
οἷον ἣν ᾿Ανδροιίων εἰς ᾿Ιδριέα, δει ὅμοιος τοῖς ἐκ τῶν δε- 
σμῶν κυνιδίοις: ἐκεῖνά τε γὰρ προσπίπτοντα δάχνειν, καὶ 
᾿Ἱδριέα λυϑένια ἐκ τῶν δεσμῶν εἶναι χαλεπόν. Καὶ ὧς 
Θεοδάµας εἴκαξεν ᾿Αρχίδαμον Εὐξένῳ γεωμετρεῖν οὐκ ἐπι: 
σταμένῳ ἐν τῷ ἀνάλογον: ἔσται γὰρ καὶ ὁ Εὔξενος ᾿Αρχί: 
δαμος γεωμετρικός. Καὶ τὸ ἐν τῇ πολιτείᾳ τῇ []λάιωνος; 


στοτέλους, ἐπάνω στὰ ὁποῖα σχοντάδουν ἑρμηνευταὶ καὶ σχολιαστα 

4, Γνωστὸς οἶναι ὃ μῦθος τῆς μεταμορφώσεως τῆς παρθένου Φι. 
λομήλας σὲ χελιδόνι. 

9. Αὐτὴ ἡ περικοπῇ δὲν ὑπάρχει ἐπὶ λέξει εἰς τὸν Ὅμηρον. Βλ. 
᾿Ιλιάδα Υ 164. 

4. "Ὁ ᾿Ανδροτίων ἧτο μαθητὴς τοῦ Ἰσοκράτους. 

Ό. Ὁ "[δριεὺς φαίνεται ὅτι ἧτο ὁ ἀδελφὸς τοῦ Μαυσώλου, βασι- 
λέως τῆς Καρίας, γιὰ τὸν ὁποῖον γίναται μνεία εἰς τὸν λόγον τοῦ 
Ἰσοκράτους πρὸς Φίλιππον, 

θ, 1, 8. Δὲν περιεσώθη καμμία πληροφορία περὶ τῶν προσώπων 
αὐτῶν. 

9. Τοῦ δυσκολονοήτου αὐτοῦ χωρίου πολλαὶ ἑρμηνεῖαι ἐπροτάθη- 
σαν. Πιθανώτερον εἶναι ὅτι ὁ Εὔξενος ἧτο φημισμένος διὰ τὴν βαθεῖαν 
γνῶσιν τῆς γεωμετρίας καὶ ὁ θεοδάµας, εἰρωνικὰ μιλώντας διὰ τὸν 


. 


1, Καὶ αὐτὸ εἶναι ἀπὸ τὰ ἀμφιθόλου ἑρμηνείας χωρία τοῦ ταὶ 
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προσέφερε κανένα ἐξαιρετιχὸν παιγνίδισμα εἰς τὴν ποίησἰν 
του»᾽. Πράγματι ὅλαι αὐταὶ αἱ ἐκφράσεις δὲν εἶναι δυνατὸν 
διὰ τοὺς λόγους ποὺ ἐξετέθησαν νὰ κάμουν πειστικὸν τὸν ρη- 
τορικὰν λόγον. Ἡ φράσις τοῦ Γοργίου πρὸς ἕνα χελιδόνι, ποὺ 
πετώντας ἄφησε νὰ πέση ἐπάνω του μιὰ χουτσουλιά, θὰ ἐταί- 
ριαζε πολὺ εἰς ἕνα Σραματιχὸν ποιητήν: λέγουν πράγματι 
ὅτι εἶπε πρὸς τὸ χελιδόνι: «ντροπή σου. ὦ Φιλομήλα»”. Φυ- 
σικὰ ἡ πρᾶξις αὐτὴ δὲν ἀποτελεῖ ντροπὴ γιὰ ἕνα πουλί, θὰ 
ἧτο ὅμως ντροπὴ ἂν τὴν ἔκαμνε μιὰ νέα “Επομένως ἡ ἐπί- 
πληξις τοῦ Γοργίου θὰ ἧτο σωστὴ ἐφ᾽ ὅσον θὰ ἐστρέφετο ἐναν- 
τίον ἐκείνου τοῦ προσώπου ποὺ ὑπῆρξε κάποτε, δὲν ἦτο ὅμως 
σωστὴ στρεφομένη κατὰ τοῦ πουλιοῦ. 


4. ΠΕΡΙ ΤΗΣ ΕΙΚΟΝΟΣ 


Καὶ ἡ εἰκὼν εἶναι εἶδος μεταφορᾶς. Ἢ διαφορὰ μεταξύ 
των εἶναι πολὺ μικρά. Ἔτσι, ὅταν ὁ Ὅμηρος λέγη γιὰ 
τὸν ᾿Αχιλλέα ὅτι «ὥρμησε σὰν λιοντάρι», ἔχομεν εἰκόνα 3, 
καὶ ὅταν λέγῃ ὅτι «τὸ λιοντάρι αὐτὸ ὥρμησε», ἔχομεν μετα- 
φοράν. Ἐπειδὴ καὶ οἱ δύο εἶναι ἀνδρειωμένοι, ὀνομάζει 
λιοντάρι τὸν ᾿Αχιλλέα κατὰ µεταφοράν. Καὶ ἡ εἰκὼν πρέπει 
νὰ χρησιμοποιῆται εἰς τὸν ρητορικὸν λόγον, ἀλλὰ σπανίως, 
διότι ταιριάζει χυρίως εἰς τὴν ποίησιν Καὶ αἱ εἰκόνες πρέ- 
πει νὰ ἔχουν τὰς ἰδιότητας ποὺ ὑπεδείξαμεν καὶ διὰ τὰς µε- 
ταφοράς, διότι καὶ ἐκεῖναι εἶναι μεταφοραί, διαφέρουν δὲ 
ἀπὸ αὐτὰς μόνον κατὰ τὸ σημεῖον ποὺ ὑπεδείξαμεν. Εἰκὼν 
εἶναι, ἐπὶ παραδείγματι, αὐτὸ ποὺ εἶπεν ὁ ᾿Ανδροτίων “ διὰ 
τὸν Ἱδριέα δ, ὅτι δηλ. μοιάζει μὲ τὰ σχυλάκιχ ποὺ μόλις 
τὰ ἔλυσαν ἀπὸ τὶς ἁλυσσίδες των, γιατὶ ὅπως αὐτὰ ρίχνον- 
ται ἐπάνω στοὺς διαθάτας καὶ τοὺς δαγκάνουν, ἔτσι καὶ ὁ 
Ἱδριεύς, μόλις τὸν ἀπέλυσαν ἀπὸ τὰς φυλακάς, ἔγινε πολὺ ᾿ 
ζόριχος. Επίσης ὁ θεοδάµας “ ἐχρησιμοποίησε διὰ τὸν ᾿Αρ- 
- χίδαμον ' τὴν εἰκόνα ὅτι μοιάζει μὲ Εὔξενον» ποὺ δὲν ξέ- 
ρει γεωμετρίαν ". ᾿Ανάλογος εἰχὼν μπορεῖ νὰ δημιουργη- 
θῇ μὲ ἀντιστροφὴν τῶν ὅρων, δηλ. νὰ λεχθῇ ὅτι ὁ Εύξενος 
εἶναι ἕνας ᾿Αρχίδαμος ποὺ ξέρει γεωμετρίαν. ᾿]δοὺ καὶ µερι- 
καὶ εἰκόνες ἀπὸ τὴν «Πολιτείχν» τοῦ Πλάτωνος. ᾿Εχεῖνοι 


᾿Αρχίδαμον, εἶπεν ὅτι αὐτὸς εἶνχι ἕνας Εὔξενος ποὺ δὲν ξέρει γεωµε- 
τρίαν. 
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ὅτι οἱ τοὺς τεθνεῶτας σκυλεύοντες ἐοίκασι τοῖς κυνιδίοις. 
ἃ τοὺς λίϑους δάκνει τοῦ βάλλοντος οὐχ ἁπτόμενα. Καὶ ἡ 
εἷς τὸν δῆμον, διι ὅμοιος ναυκλήρῳ ἰσχυρῷ μὲν ὑποκώφῳ 
δέ. Καὶ ἡ εἷς τὰ µέτρα τῶν ποιητῶν, ὅτι ἔοικε τοῖς ἄνευ 
κάλλους ὡραίοις' οἱ μὲν γὰρ ἀπανϑήσαντες, τὰ δὲ διαλυ- 
ϑέντα οὐχ ὅμοια φαίνεται. Καὶ ἡ ΙΠΠερικλέους εἰς Σαμίους, 
ἐοικέναι αὐτοὺς τοῖς παιδίοις ἃ τὸν ψωμὸν δέχεται μέν, 
κλαίοντα δέ. Καὶ εἰς Βοιωτούς, διι ὅμοιοι τοῖς πρίνοις᾽ 
τούς τε γὰρ πρίνους ὕφ᾽ αὐτῶν κατακόπτεσϑαι, καὶ τοὺς 
Βοιωτοὺς πρὸς ἀλλήλους μαχομένους. Καὶ ὃ Δημοσθένης 
τὸν δῆμον, ὅτι ὅμοιός ἔστιν τοῖς ἔν τοῖς πλοίοις ναυτιῶ- 
σιν... καὶ ὧς Δημοκράτης εἴκασεν τοὺς ῥήτορας ταῖς 
τίτϑαις αἳ τὸ ψώμισμα καταπίνουσαι τῷ σιάλῳ τὰ παιδία 
παραλείφουσιν. Καὶ ὧς ᾿Αντισϑένης Κηφισόδοτον τὸν λεπτὸν 
λιβανωτῷ εἴκασεν, ὅτι ἀπολλύμενος εὐφραίνει. []άσας δὲ 
ταύτας καὶ ὧς εἰκόνας καὶ ὧς μεταφορὰς ἔξεστι λέγειν, 
ὥστε ὅσαι ἂν εὐδοκιμῶσιν ὧς μεταφοραὶ λεχϑεῖσαι. δῆλον 
ὅτι αὗται καὶ εἰκόνες ἔσονται, καὶ αἱ εἰκόνες μεταφοραὶ 
λόγου δεόμεναι. ᾿ Αεἰ δὲ δεῖ τὴν μειαφορὰν τὴν ἐκ τοῦ ἀνά- 
λογον ἀνταποδιδόναι καὶ ἐπὶ ϑάτερα [καὶ ἐπὶ] τῶν ὅμογε- 
νῶν, οἷον εἰ ἡ φιάλη ἀσπὶς Διονύσου, καὶ τὴν ἀσπίδα ἁρ- 
µόττει λέγεσϑαι φιάλην " 4ρεως. 


5. “Ο μὲν οὖν λόγος συντίθεται ἐκ τούτων, ἔστι δ᾽ ἀρχὴ 
τῆς λέξεως τὸ ἑλληνίζειν" τοῦτο δ᾽ ἐστὶν ἐν πέντε, (1) πρῶ- 
τον μὲν ἐν τοῖς συνδέσμοις, ἂν ἀποδιδῷ τις ὧς πεφύκασι 
πρότεροι καὶ ὕστεροι γίγνεσϑαι ἀλλήλων, οἷον ἔνιοι ἆπαι- 


. Πλάτωνος «Πολιτεία» Κ΄. 

. Πλάτωνος «Πολιτεία» τ΄. 

"Ὅταν καταστρωθῇ εἰς πεζὸν λόγον. 
. Πλάτωνος «Πολιτεία» Ι’. 


. Αἱ δύο αὐταὶ μεταφοραὶ εἶναι τοῦ ᾿Αναξανδρίδου, κωμικοῦ 
ποιητοῦ τῆς μέσης ἁττικῆς κωμωδίας (Βλ. ᾿Αθηναίου «Δαιπνοσο- 
φισταὶ» Α 9). 


μ» 9 Ὀὐ »- 


τ 
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ποὺ σχυλεύουν τοὺς νεκρούς. μοιάζουν μὲ τὰ σχυλάχια ποὺ 
δχγκάνουν τὶς πέτρες ποὺ ρίχνουν ἐναντίον των, ὄχι ὅμως 
καὶ ἐκεῖνον ποὺ ρίχνει τὶς πέτρες". Ἢ διὰ τὸν λαόν, ὅτι 
μοιάζει μὲ καπετάνιο ποὺ ἔχει δυνατὰ χέρια ἀλλὰ ἀδύνατη 
ἀχοή 3. ᾿Επίσης ἡ εἰκὼν διὰ τοὺς στίχους τῶν ποιητῶν, 
ὅτι μοιάζουν μὲ τοὺς νέους ποὺ δὲν εἶνχι ὡραῖοι, διότι καὶ 
αὐτοὶ οἱ τελευταῖοι, ὅταν χάσουν τὴν δροσιὰ τῆς νεότητος, 
καὶ τὸ περιεχόμενον τῶν στίχων, ὅταν λυθῇ ἀπὸ τὰ μέ- 
τρα', γίνονται ἀγνώριστα “. Επίσης ἡ εἰχὼν τοῦ Περι- 
κλέους διὰ τοὺς Σαμίους ὅτι μοιάζουν μὲ τὰ μικρὰ παιδιὰ 
ποὺ δέχονται τὴν μπουκιά, ἀλλὰ ἐξακολουθοῦν τὸ χλάμα. 
Καὶ ἡ ἄλλη εἰκὼν τοῦ ἰδίου διὰ τοὺς Βοιωτούς, ὅτι μοιά- 
ζουν μὲ τὰ πρινάρια, διότι ὅπως αὐτὰ τσαχίζονται ἀναμε- 
ταξύ τους. ἔτσι καὶ οἱ Βοιωτοὶ μὲ τοὺς συνεχεῖς ἐμφυλίους 
πολέμους των. Ὁ Δημοσθένης παρωμοίχσε τὸν λχὸν μὲ ἐκεί- 
νους πού, ὅταν εἶναι στὸ πλοῖον, τοὺς πιάνει ἡ θάλασσα. Ὁ 
Δημοκράτης παρωμοίασε τοὺς ρήτορας μὲ τὰς τροφοὺς ἐχεί- 
νας ποὺ τρώγουν τὴν τροφὴν τὴν προωρισμένην γιὰ τὰ παι- 
διά, καὶ τὰ ξεγελοῦν ἀλείφοντας μὲ σάλιο τὸ στοματάχι 
των. Ὁ ᾿Αντισθένης πχρωμοίαχσε τὸν λιγνὸν Κηφισόδοτον 
μὲ λιβάνι, ποὺ προξενεῖ ἐὐχαρίστησιν τὴν ὥρα ποὺ καίεται. 
"Ὅλα αὐτὰ εἶναι δυνατὸν νὰ διχτυπωθοῦν εἴτε ὡς εἰκόνες 
εἶτε ὡς μεταφοραί, ὥστε ἐκεῖνα ποὺ θὰ θεωρηθοῦν ἐπιτυχῆ 
ἂν διατυπωθοῦν ὡς μεταφοραί. εἶναι πρόδηλον ὅτι ἦμπο- 
ροῦν νὰ γίνουν καὶ ἐπιτυχεῖς εἰχόνες. Καὶ αἱ εἰκόνες εἶναι 
μεταφοραὶ ποὺ πρέπει νὰ ἐπεξηγηθοῦν. Πρέπει δὲ πάντοτε 
ἡ μετχφορὰ νὰ εἶναι δυνχτὸν νὰ χρησ:μοποιηθῇ καὶ κατ᾽ ἀν- 
τίστροφον τρόπον ἐπὶ ὁμοειδῶν πραγμάτων. "Ἔτσι, ἂν ὀνο- 
μάσωμεν τὸ ποτήρι ἀσπίδα τοῦ Διονύσου, εἶναι δυνατὸν ἐξ 
ἴσου ταιριαστὰ νὰ ὀνομάσωμεν χαὶ τὴν ἀσπίδα ποτήρι τοῦ 
Αρεως 5. 


5. ΠΕΡΙ ΤΗΣ ΟΡΘΗΣ ΧΡΗΣΕΩΣ ΤΗΣ ΓΛΩΣΣΗΣ 


Τὰ στοιχεῖα ποὺ ἐξεθέσαμεν ἀποτελοῦν τὸν ρητορικὸν 
λόγον, βάσις δὲ τοῦ καλοῦ λεκτικοῦ εἶναι ἡ ὀρθὴ χργησι- 
μοποίησις τῆς ἑλληνικῆς γλώσσης Τοῦτο συνίσταται εἰς 
πέντε σημεῖα κυρίως. Πρῶτον μὲν εἰς τοὺς συνδέσμους, ὅταν 
προσέχωμεν, ἂν χρησιμοποιήσωμεν ἕνα σύνδεσμον ποὺ εἶναι 
φυσικὸν νὰ ἐπακολουθηθῇ ἀπὸ ἕνα ἄλλον, νὰ μὴ παραλείψω- 
μεν τὸν δεύτερον τοῦτον, διότι πράγματι μερικοὶ σύνδεσμοι 
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τοῦσιν, ὥσπερ ὁ μέν καὶ ὁ ἐγὼ μέν ἀπαιτεῖ ἐὸν δέ καὶ τὸν 
ὁ δέ. Δεῖ δὲ ἕως μέμνηται ἄνταποδιδόναι ἀλλήλοις, καὶ μή- 
τε μακρὰν ἀπαρτᾶν μήτε σύνδεσμον πρὸ συνδέσμου ἀποδι- 
95 δόναι τοῦ ἀναγκαίου᾽ δλιναχοῦ γὰρ ἁρμόττιει ᾽ Εγὼ δ᾽, ἐπεί 
μοι εἶπεν (ἦλθε γὰρ Κλέων δεόμενός τε καὶ ἀξιῶν), ἔπο- 
ρευόμην παραλαβὼν αὐτούς. ᾿Εν τούτοις γὰρ πολλοὶ πρὸ 
τοῦ ἀποδοϑησοιμένου συνδέσμου προεμβέβληνται σύνδεσιοι᾽ 
ἐὰν δὲ πολὺ τὸ μεταξὺ γένηται [τοῦ ἐπορευόμην], ἀσαφές. 
30 Ὃν μὲν δὴ τὸ εὖ ἓν τοῖς συν δέσμοις, ({1) δεύτερον δὲ τὸ τοῖς 
ἰδίοις ὀνόμασι λέγειν καὶ μὴ τοῖς περιέχουσιν. (111) Τρίτον 
μὴ ἀμφιθϑόλοις: ταῦτα δέ, ἂν μὴ τιναντία προαιρῆται. ὅ 
περ ποιοῦσιν ὅταν μηϑὲν μὲν ἔχωσι λέγειν, προσποιῶνται 
δέ τι λέγειν᾽ οἳ γὰρ τοιοῦτοι ἐν ποιήσει λέγουσιν ταῦτα, 
85 οἷον ᾿Εμπεδοκλῆς᾽ φενακίζει γὰρ εὖ κύκλῳ πολὺ ὄν, καὶ 
πάσχουσιν οἱ ἀκροαταὶ ὅ περ οἳ πολλοὶ παρὰ τοῖς μάντε- 


σιν᾿ ὅταν γὰρ λέγωσιν ἀμφίβολα, συμπαρανεύουσιν. 
Κροῖσος “Αλυν διαβὰς μεγάλην ἀρχὴν καταλύσει. 


1407» Καὶ διὰ τὸ ὅλως ἔλατιον εἶναι ἁμάρτημα διὰ τῶν γενῶν 
τοῦ πράγματος λέγουσιν οἱ μάντεις᾽ τύχοι γὰρ ἄν τις μᾶλ- 

λον ἐν τοῖς ἀριιασμοῖς ἄρτια ἢ περισσὰ εἰπὼν μᾶλλον ἢ 
πόσα ἔχει, καὶ τὸ ὅτι ἔσται ἢ τὸ πότε, διὸ οἱ χρησμολόγοι 

5 οὐ προσορίζονται τὸ πότε. "Άπαντα δὴ ταῦτα ὅμοια, ὥστ᾽ 
ἂν μὴ τοιούτου τινὸς ἕνεκα, φευκτέον. (11) Τέταρτον, ὡς 


Πρωταγόρας τὰ γένη τῶν ὀνομάτων διῄρει, ἄρρενα καὶ ϑή- 


ΡΗΤΟΡΙΚΗ Τ’, 6, 14014 323--140810 1 δοἵ 


ζητοῦν συμπλήρωσιν, ὅπως. ὅταν χρησιμοποιοῦμεν τὸ «μὲν» 
ἢ τὸ «ἐγὼ μέν», χρειάζεται τὸ «δὲ» ἢ τὸ «ὁ δέ». Πρέπει 
δὲ νὰ παραθέσωμεν τὸν δεύτερον αὐτὸν σύνδεσμον. ὅταν 
ἀκόμη οἱ ἀκροαταὶ ἐνθυμοῦνται τὸν προηγούμενον καὶ ἔτσι 
νὰ μὴ βραδύνωμεν πολὺ νὰ συμπληρώσωμεν τὴν φράσιν, οὔτε 
νὰ παρεμβάλλωμεν ἄλλας ὑποτετχγμένας προτάσεις πρὶν 
ἀποδώσωμεν τὸν ἀπαραίτητον αὐτὸν σύνδεσμον. Διότι τοῦτο 
μόνον εἰς ὀλίγας περιστάσεις ταιριάζει. Λ.χ. εἰς τὴν φρά- 
σιν «ἐγὼ δὲ ὅταν μοῦ εἶπε (διότι ὁ Κλέων ἦλθε, παρακα- 
λοῦσε καὶ μὲ ἐπίεζε) τοὺς ἐπῆρα μαζί μου καὶ ἐξεκίνησα», 
μεταξὺ τοῦ «ἐγὼ δὲ» καὶ τῆς ἀποδόσεώς του, δηλαδὴ τοῦ 
«ἐξεκίνησα». παρεμθάλλονται πάρα πολλαὶ ὑποτεταγμέναι 
προτάσεις. Καὶ ἐπειδὴ ὑπάρχει μεγάλο διάστημα ἀπὸ τὸ 
ὑποχείμενον ἕως τὸ ρῆμα, προκύπτει ἀσάφεια. Πρῶτον μὲν 
λοιπὸν στοιχεῖον εἶναι ἡ χχλὴ χρῆσις τῶν συνδέσμων. Δεύ- 
τερον εἶναι ἡ χρησιμοποίησις χυριολεκτιχῶν ἐκφράσεων καὶ 
ὄχι γενικωτέρων ἐννοιῶν. Τρίτον τὸ νὰ ἀποφεύγωμεν διφο- 
ρουμένους ὅρους, ἐκτὸς ἐὰν τὸ κάμνωμεν ἀπὸ σκοποῦ, πρᾶγμα 
ποὺ κάμνουν πολλοὶ ὅταν δὲν ἔχουν τί νὰ ποῦν, θέλουν δὲ 
νὰ παραστήσουν ὅτι κάτι λέγουν. Αὐτοὶ μάλιστα ἐκφράζον- 
ται χαὶ μὲ στίχους, ὅπως ὁ ᾿Εμπεδοχλῆς, διότι ἐκεῖνο ποὺ 
διατυπώνεται μὲ πολλὰς περιφράσεις ἐξαπατᾷ καὶ οἱ ἆκροα- 
ταὶ περιέρχονται εἰς τὴν κατάστασιν ἐκείνην ποὺ παρατη- 
ρεῖται καὶ εἰς ὅσους ἀκούουν χρησμούς. Διότι, ὅταν λέγουν 
διφορούµενα πράγματα, ὅλοι συμφωνοῦν μαζί των. "Ετσι 
συνέθη μὲ τὸν γνωστὸν χρησμὸν 
«ὁ Κροῖσος, περνώντας τὸν "Αλουν, 
θὰ καταστρέψῃ ἕνα μεγάλο βασίλειο». 

᾿Ακριβῶς διὰ νὰ ὑπάρχουν ὀλιγώτεραι πιθανότητες σφάλ- 
ματος, οἱ μάντεις ποτὲ δὲν χρησ:μοποιοῦν χυριολεξίαν, ἀλλὰ 
γενικότητας, ὅπως ἀκριθῶς ἐρωτώμενος χανεὶς πόσα εἶναι 
ὡρισμένα πράγµατα ποὺ Σὲν τὰ ἔχει μετρήσει, ἔχει περισ- 
σοτέρας πιθανότητας ἐπιτυχίας ἂν εἰπῇ μονὰ ἢ ζυγά. παρὰ ἂν 
καθορίση ἕνα συγκεκριμένον ἀριθμόν. ᾿Επίσης περισσοτέρας 
πιθανότητας ἐπιτυχίας ἔχει ἐκεῖνος ποὺ προλέγει ὅτι θὰ 
συμθῇ κάτι τι. παρὰ ἐκεῖνος ποὺ καθορίζει καὶ τὸ πότε θὰ 
λάθη χώραν. Καὶ γι αὐτὸ οἱ μάντεις ποτὲ δὲν προλέγουν 
πότε θὰ πραγματοποιηθοῦν οἱ χρησμοί των. Ὅλαι αὐταὶ αἱ 
περιπτώσεις εἶναι ὅμοιαι μεταξύ των. ὥστε ἂν οἷ λόγοι µας 
δὲν ἔχουν κάποιον ἀνάλογον σχοπόν, πρέπει νὰ ἀποφεύγω- 
μεν τὰς ἐκφράσεις αὐτοῦ τοῦ εἴδους. Τέταρτον νὰ κάμνω- 
μεν τὴν διάκρισιν ποὺ ἔκαμνεν ὁ Πρωταγόρας μεταξὺ ἀρσενι- 
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λεα καὶ σκεύη" δεῖ γὰρ ἀποδιδόναι καὶ ταῦτα ὀρϑῶς: ἡ δ᾽ 
ἐλθοῦσα καὶ διαλεχϑεῖσα ῴχετο. (Ν}) Πέμπτον ἐν τῷ τὰ πολ- 
λὰ καὶ ὀλίγα καὶ ἓν ὀρϑῶς ὀνομάζειν" οἳ δ᾽ ἑλθόντες ἔτυ- 
πιόν με, 

Ὅλως δὲ δεῖ εὐανάγνωστον εἶναι τὸ γεγραμμένον καὶ 
εὔφρασιον" ἔστιν δὲ τὸ αὐτό ὅ περ οἱ πολλοὶ σύνδεσμοι 
οὐκ ἔχουσιν, οὐδ᾽ ἃ μὴ δάδιον διαστίξαι, ὥσπερ τὰ 'Ηρα- 
κλείτου, Τὰ γὰρ ᾿Ηρακλείτου διαστίξαι ἔργον διὰ τὸ ἄδηλον 
εἶναι ποτέρῳ πρόσκειται, τῷ ὕστερον ἢ τῷ πρότερον, οἷον 
ἐν τῇ ἀρχῇ αὐτοῦ τοῦ συγγράαματος᾽ φησὶ γὰρ «τοῦ λόγου 
τοῦδ᾽ ἐόντος ἀεὶ ἀξύνετοι ἄνϑρωποι γίγνονταιϑ᾽ ἄδηλον γὰρ 
τὸ ἀεί, πρὸς ποτέρῳ (δεῖ» διαστίξαι " ἔτι τάδε ποιεῖ σολοικί- 
ζειν τὸ μὴ ἀποδιδόναι, ἐὰν μὴ ἐπιζευγνύῃς ἀμφοῖν ὃ ἁρμότ- 
τει, οἷον ἢ ψόφον ἢ χρῶμα’ τὸ μὲν ἰδὼν οὐ κοινόν, τὸ δ᾽ 
αἰσϑόμενος κοινόν, ᾿ Ασαφῆ δὲ ἂν μὴ προϑεὶς εἴπῃς. μέλ- 
λῶν πολλὰ μεταξὺ ἐμβάλλειν. οἷον ἔμελλον γὰρ διαλεχϑεὶς 
ἐκείνῳ τάδε καὶ τάδε καὶ ὧδε πορεύεσϑαι, ἀλλὰ μὴ ἔμελλον 
γὰρ διαλεχϑεὶς πορεύεσϑαι, εἶτα τάδε καὶ τάδε καὶ ὧδε 


ἐγένετο." 


6. Εἰς ὄγκον δὲ τῆς λέξεως συμβάλλειαι τάδε, (1) τῷ 
λόγῳ χρῆσθαι ἀντ᾽ ὀνόματος, οἷον μὴ κύκλον, ἀλλ᾽ ἐπίπε- 


δον τὸ ἐκ τοῦ μέσου ἴσον. Βὶς δὲ συντομίαν τὸ ἐναντίον, 


1. Δὲν μεταφράζω τὴν φράσιν αὐτήν, διότι θὰ ἔχανε την ἀξίαν 
της ὡς παράδειγμα ὀρθῆς χρήσεως μετοχῶν θηλυκοῦ γένους, ἄνταπο- 
Χρινομόνων πρὸς τὸ ὑποχείμενον τῆς φράσεως, ποὺ εἶναι καὶ αὐτὸ 
θηλυκόν. 

2. Δὲν μεταφράζεται διὰ τὸν ἴδιον λόγον. 

ὃ. Πολλὰς ὑποτεταγμένας φράσεις. 

4, Ἡ ἀσάφεια καὶ τὸ σκοτεινὸν ὕφος τοῦ 'Ἠρακλείτου εἶναι πα- 
ροιμιώδη. 
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κοῦ, θηλυκοῦ καὶ: οὐδετέρου γένους, καὶ νὰ προσέχωμεν ὅλοι 
οἱ ὅροι τῆς φράσεως νὰ ἀντχποχρίνωνται πρὸς τὸ ὑποκείμε- 
νόν της, «ἡ δ᾽ ἐλθοῦσα καὶ διαλεχθεῖσα ᾧχετο» ', Τὸ πέμ- 
πτον σημεῖον συνίσταται εἰς τὴν ὀρθὴν χρῆσιν τοῦ πληθυντι- 
κοῦ καὶ τοῦ ἑνικοῦ ἀριθμοῦ (ὥστε ὅλοι οἱ ὅροι τῆς φράσεως 
νὰ ἀνταποχρίνωντα: πρὸς τὸν ἀριθμὸν εἰς τὸν ὁποῖον εἶναι 
διατυπωμένον τὸ ὑποχείμενόν της), ὅπως εἰς τὴν φράσιν «οἱ 
δ᾽ ἐλθόντες ἔτυπτόν με» ». 

Πρέπει δὲ γενικὰ νὰ διαθάζωμεν καλὰ τὸν γραπτὸν λό- 
γον µας καὶ νὰ τὸν ἀπαγγέλλωμεν χαλά πρᾶγμα ποὺ εἶναι 
τὸ ἴδιον μὲ τὸ πρῶτον. Αὐτὸ δὲ γίνεται δύσκολον, ὅταν χρη- 
σιμοποιοῦμεν πολλοὺς συνδέπμους " ἢ φράσεις ποὺ δὲν εἶναι 
εὔκολον νὰ τὰς χωρίσωμεν μὲ σημεῖα στίξεως, ὅπως συμβαί- 
νει μὲ τὰ ἔργα τοῦ Ἡρακλείτου “. Πράγματι, τὸ νὰ βάλῃ 
χανεὶς σημεῖα στίξεως εἰς τὰ ἔργα τοῦ “Ἡρακλείτου εἶναι 
βαρειὰ δουλειά, διότι δὲν εἶναι φανερὸν ἂν ὡρισμένοι προσ- 
διορισμοί των ἀναφέρωνται εἷς τὴν προηγουμένην ἢ εἰς 
τὴν ἑπομένην φράσιν, ὅπως λ. χ. εἰς αὐτὴν τὴν ἀρχὴν 
τοῦ βιβλίου του. ὅπου ἐκφράζεται ὡς ἑξῆς: «ἐπειδὴ ὑπάρχει 
αὐτὴ ἡ αἰτία πάντοτε οἱ ἄνθρωποι δὲν μποροῦν νὰ τὴν ἐν- 
νοήσουν»:- ἐδῶ πράγματι δὲν εἶνχι φανερὸν ἂν τὸ πάντοτε 
πηγαίνῃ μὲ τὴν πρώτην ἢ μὲ τὴν δευτέραν πρότασιν. ᾿Επὶ 
πλέον σολοικισμὸς ὑπάρχει, ὅταν οἱ ὅροι μιᾶς φράσεως δὲν 
ἀνταποκρίνωνται καὶ δὲν ταιριάζουν μεταξύ των’ λ.χ. τὸ 
«αἰσθάνομαι» ἠμπορεῖ νὰ λεχθῇ εἴτε περὶ ἤχου εἴτε περὶ 
χρώματος, ὄχι ὅμως καὶ τὸ «βλέπω». ᾿Επίσης προκαλεῖ- 
ται ἡ ἀσάφεια, ὅταν ἀρχίζωμεν τὴν φράσιν καὶ χωρὶς νὰ 
τὴν ὁλοχληρώσωμεν παρεμθάλλωμεν μεταξὺ δύο τμημάτων 
της πολλὰς παρεμπιπτούσας φράσεις, ὅπως λ χ ἡ φράσις 
«ἐπρόχειτο, ἀφοῦ ἐχουθέντιασα μὲ ἐκεῖνον καὶ ἔκαμα τοῦτο 
καὶ ἐκεῖνο καὶ κατὰ τὸν ἑξῆς τρόπον. νὰ φύγω», ἐνῶ ἡ ὀρθὴ 
φράσις εἶναι «ἐπρόχειτο, ἀφοῦ ἐκουβέντιασα μὲ ἐκεῖνον, νὰ 
φύγω, καὶ κατόπιν ἔκαμα χλπ.». 


6. ΠΕΡΙ ΤΗΣ ΕΥΡΥΤΗΤΟΣ ΤΟΥ ΥΦΟΥΣ 


Τὸ ὕφος γίνεται εὐρύχωρον ὅταν ἀντὶ τοῦ ὀνόμ.χτος ἑνὸς 
πράγματος χρησ:μοποιοῦμεν τὴν ἐξήγησίν του’ λ.χ. ἂν ἀντὶ 
τῆς λέξεως «χύκλης» εἴπωμεν «τὸ ἐπίπεδον ἐκεῖνο σχῆμα ποὺ 
χόθε σημεῖον του ἀπέγει ἐξ ἴσου ἀπὸ τὸ κέντρον»- καὶ ἐξ 
ἀντιθέτου τὸ ὄρος γίνεται σύντομον, ὅταν ἀντὶ τῆς ἐξηγήσεως 
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ἀντὶ τοῦ λόγου ὄνομα. Καὶ ἐὰν αἰσχρὸν ἢ ἀπρεπές' ἐὰν μὲν 
ἐν τῷ λόγῳ ᾗ αἰσχρόν, τοὔνομα λέγειν, ἐὰν δ' ἓν τῷ ὀνόματι, 
τὸν λόγον. Καὶ μεταφοραῖς δηλοῦν καὶ τοῖς ἐπιϑέτοις εὖλα- 
βούμενον τὸ ποιητικόν. (11) Καὶ τὸ ἓν πολλὰ ποιεῖν, ὅ περ 
οἱ ποιηταὶ ποιοῦσιν᾽ ἑνὸς ὄντος λιμένος ὅμως λέγουσι 
λιμένας εἷς ᾿ Αχαϊκοὺς 

καὶ 

δέλτου μὲν αἴδε πολύϑυροι διαπτυχαί. 
(ΠΠ Καὶ μὴ ἐπιξευγνύναι, ἀλλ᾽ ἑκατέρῳ ἑκάτερον «τῆς γυ- 
ναικὸς τῆς ἡμειέρας»᾽ ἐὰν δὲ συντόμως. τοὐναντίον «τῆς 
ἡμετέρας γυναικός». ([Υ} Καὶ μετὰ συνδέσμου λέγειν' ἐὰν 
δὲ συντόμως, ἄνευ μὲν συνδέσμου, μὴ ἀσύ»δετα δέ, οἷον 
«πορευϑεὶς καὶ διαλεχϑεὶς» «πορευϑεὶς διελέχϑην». (Ὗ) 
Καὶ τὸ ᾿Αντιμάχου χρήσιμον, ἐξ ὧν μὴ ἔχει λέγειν, ὃ ἐκεῖ- 
νος ποιεῖ ἐπὶ τοῦ Τευμησσοῦ, 


ἔσει τις ἠνεμόεις ὀλίγος λόφος' 


αὔξειαι γὰρ οὕτως εἰς ἄπειοον. "[Εσει δὲ τοῦτο καὶ ἐπὶ ἄγα- 
ϑῶν καὶ κακῶν, ὅπως οὐκ ἔχει, ὁποτέρως ἂν ᾖ χρήσιμον, 
ὅθεν καὶ τὰ ὀνόματα οἱ ποιηταὶ φέρουσιν, τὸ ἄχορδον καὶ 


τὸ ἄλυρον μέλος᾽ ἐκ τῶν στερήσεων γὰρ ἐπιφέρουσιν᾽ εὖδο- 


1. Τέλος ἑνὸς ἰαμδικοῦ στίχου ἀγνώστου ποιητοῦ. 

9, Βὐριπίδου «Ἰφιγένεια ἐν Ταύροις» Τὸτ (μετάφρ. Σάρρου). 

9. Δὲν µξεταγράζω τὰς δύο αὐτὰς φράσεις, διότι μὲ τῆν ἄναλυ- 
τικὴν κατασκευὴν τῆς ναοβλλην:κῆς φράσεως θὰ ὀχάνετο καὶ ἣ ἀξία 
τοῦ παραδείγματος. 

4. "Επ.κὸς ποιητής ἀπὸ τὸν Κολοφῶναχ, σύγχρονος τῶν Περσιχῶν 
πολέμων. Κατὰ τὸν Κοϊντιλιανὸν εἶναι ὁ μεγαλύτερος μετὰ τὸν 
"Ὅμηρον ἐπικὸς ποιητής. Τὰ ἔργα του ἔχουν χαθῆ. 

5, Βουνὸ τῆς Βοιωτίας. 

6. Τὸ «ἔχορδον» εὑρίσκβτα: δἰς στίχον τοῦ θδόγνιδος, ποὺ τὸν 
ἀναφέρει ὅ Δημήτριος) τὸ δὲ «ἄλυρον» εἰς τὴν «Ἰφιγένειαν ἐν Ταύ- 
ροις» τοῦ Εὐριπίλου στἰχ. 144, 
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ἀναφέρωμεν μόνον τὸ ὄνομα τοῦ πράγματος. Χρησιμοποιοῦ- 
μεν τὸ ἕνα ἢ τὸ ἄλλο σύστημα. ὅταν πρὀχειται νὰ ὁμιλήσω- 
μεν διὰ κάτι αἰσχρὸν ἢ ἀπρεπές δηλαδή, ἐὰν μὲν ἢ ἐξήγη- 
σις εἶναι αἰσχρά, λέγομεν τὸ ὄνομα τοῦ πράγματος, ἐὰν δὲ 
τὸ ὄνομα εἶναι αἰσχρόν, χρησιμοποιοῦμεν τὴν περίφρασιν. 
"Επίσης τὸ ὕφος γίνεται εὐρύχωρον μὲ τὴν χρησιμοποίησιν 
μεταφορῶν καὶ ἐπιθέτων, ἀρκεῖ νὰ προσέχωμεν μήπως περι- 
πέσωμεν εἰς τὸ ποιητικὸν ὕφος. ᾿Επίσης ἢ εὐρύτης τοῦ 
ὕφους ἐπιτυγχάνεται μὲ τὴν χρησιμοποίησιν τοῦ πληθυν- 
τικοῦ, ἐνῶ πρόχειται περὶ ἑνὸς μόνον πράγματος᾽ αὐτὸ δὲ τὸ 
μέσον τὸ χρησιμοποιοῦν καὶ οἱ ποιηταί. Ετσι ἐνῶ πρόχειται 
περὶ ἑνὸς μόνον λιμένος λέγουν 
«Στὰ χχαϊκὰ λιμάνια». 

Επίσης : 

«(Ἐένε μου), αὐτὸ εἶν᾽ τὸ γράμμα µου, πολύφυλλο 

καὶ παραδιπλωμένο 7». 

Τὸ αὐτὸ ἀποτέλεσμα ἐπιτυγχάνομεν καὶ ὅταν δὲν ἑνώνω- 
μεν τὰς λέξεις, ἀλλὰ τὰς παρατάσσωμεν ὅπως εἰς τὴν φράσιν 
«ἢ γυναίκα ἡ δική μου», ἐνῷ ἂν θέλωμεν αύντομον ὕφος 
πρέπει νὰ εἴπωμεν «ἡ γυναίκα μου». Επίσης τὸ ὕφος γί- 
νεται εὐρύχωρον, ὅταν χρησιμοποιοῦμεν τὴν κατὰ παράταξιν 
σύνδεσιν σύντομον δὲ ὅταν χρησιμοποιοῦμεν τὴν καθ᾽ ὑπό- 
ταξιν, χωρὶς νὰ παρεμθάλλωμεν συμπλεχτικοὺς συνδέσμους. 
Παράδειγμα τῶν δύο αὐτῶν εἰδῶν εἶνχι αἱ φράσεις «πορευ- 
θεὶς καὶ διαλεχθεὶς» καὶ «πορευθεὶς διελέχθην»". Ἡ εὐρυ- 
χωρία τοῦ ὕφους ἐπιτυγχάνεται ἐπίσης καὶ μὲ τὴν μέθοδον 
τοῦ ᾿Αντιμάχου ", ποὺ χρησιμοποιεῖ προσλιορισμοὺς ἀσχέτους 
πρὸς τὸ θέμα του ὅπως λ.χ. ὅταν ὁμιλῇ διὰ τὸν Τευμησσὸν : 
λέγει : 

«Εἶναι κάποιο βουναλάκι ποὺ τὸ δέρνουν οἱ «ἀνέμοι»' 
διότι μὲ τὴν μέθοδον αὐτὴν ἠμπορεῖ κανεὶς νὰ ξαπλώση τὸ 
θέμα του ἐπ᾽ ἄπε:ρον. Ἡ μέθοδος ποὺ συνίσταται εἰς τὸ νὰ 
λέγωμεν τί δὲν εἶναι ἕνα πρᾶγμα, μπορεῖ νὰ χρησιμοποιηθῇ 
καὶ ἐπὶ τῶν χαλῶ» καὶ ἐπὶ τῶν χακῶν ἀνχλόγως τοῦ τί 
μᾶς συμφέρει. "Ετσι οἱ ποιηταὶ χρησιμοποιοῦν τὰς ἐκφρά: 
σεις «ἄχορδο τραγούδι» καὶ «ἄλυρο τραγούδι» ", Τὰς ἐκ- 
φράσεις αὐτὰς τὰς ἐπιτυγχάνουν οἱ ποιηταὶ μὲ τὴν χρησι- 
μοποίησιν στερητικῶν ἐπιθέτων καὶ ἢ μέθοδος αὐτὴ ἐπι- 
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κιμεῖ γὰρ τοῦτο ἐν ταῖς μεταφοραῖς λεγόμενον ταῖς ἀνάλο- 


γον. οἷον τὸ φάναι τὴν σάλπιγγα εἶναι μέλος ἄλυρον. 


7. Τὸ δὲ πρέπον ἕξει ἡ λέξις, ἐὰν ᾗ παθητική τε καὶ 
ἠδικὴ καὶ τοῖς ὑποκειμένοις πράγμασιν ἀνάλογον. (1) Τὸ 
δ᾽ ἀνάλογόν ἐστιν ἐὰν μήτε περὶ εὐόγκων αὐτοκαθδάλως λέ- 
γηται μήτε περὶ εὐτελῶν σεμνῶς, μηδ᾽ ἐπὶ τῷ εὐτελεῖ ὀνό- 
ματ. ἐπῇ κόσμος" εἰ δὲ μή, κωμῳδία φαίνεται, οἷον ποιεῖ 
Κλεοφῶν᾽ ὁμοίως γὰρ ἕνια ἔλεγε καὶ εἶ εἴπειεν ἂν πότνια 
ουκῆ. (11) Παθηιικὴ δέ, ἐὰν μὲν ἢ ὕβρις, ὀργιζοιένου λέ- 
ξις, ἐὰν δὲ ἀσεβῆ καὶ αἰσχρά, δυσχεραίνοντος καὶ εὔλαβου- 
μένου καὶ λέγειν. ἐὰν δὲ ἔπαινετά, ἀγαμένως. ἐὰν δὲ έλεει- 
νά, ταπεινῶς, καὶ ἐπὶ τῶν ἄλλων δὲ δμοίως. [Πιθανοῖ δὲ τὸ 
πρᾶγμα καὶ ἡ οἰκεία λέδις' παραλογίζειαί τε γὰρ ἡ ψυχὴ 
ὧς ἀληϑῶς λέγοντος, ὅτι ἐπὶ τοῖς τοιούτοις οὕτως ἔχου- 
σιν ὥστ᾽ οἴονται, εἰ καὶ μὴ οὕτως ἔχει [ὡς] ὁ λέγων, τὰ 
πράγματα οὕτως ἔχειν, καὶ συνομοιοπαϑεῖ ὁ ἀκούων ἀεὶ τῷ 
παθητικῶς λέγοντι, κἂν μηϑὲν λέγῃ. Διὸ πολλοὶ καταπλήτ- 
τουσι τοὺς ἀκροατὰς ϑορυβοῦντες. (11) Καὶ ἠδικὴ δὲ αὖ- 


« ΄ - « 9 «ο ϱς ς / 
τη ἡ ἐκ τῶν σημείων δεῖξις, . . . ὅτι ἀκολουϑεῖ ἡ ἁρμόττιου- 


σα ἑκάστῳ γένει καὶ ἕξει. Λέγω δὲ γένος μὲν καθ’ ἡλιχίαν, 


1. Μέτριος τραγικὸς ποιητής. 
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τυγχάνει εἰς τὰς μεταφορὰς ποὺ βασίζονται ἐπὶ τῆς ἀναλο- 
γίας. ὅπως λ. χ. τὸ νὰ λεχθῇ ὁ ἦχος τῆς σάλπιγγος «τρα- 
γούδι χωρὶς λύρα». 


7. ΠΕΡΙ ΤΟΥ ΠΡΕΠΟΝΤΟΣ ΛΕΚΤΙΚΟΥ 


Τὸ λεκτικὸν εἶναι πρέπον, ὅταν ἀποδίδῃ καλὰ τὰ πάθη 
χαὶ τὰ ἤθη, καὶ τοῦτο εἰς ὕφος ἀνάλογον πρὸς τὸ θέμα ποὺ 
χειριζόμεθα. “Υφίσταται δὲ ἢ ἀναλογία πρὸς τὸ θέμα, ὅταν, 
προκειμένου μὲν περὶ ἰδιαιτέρως σοβαρῶν ζητημάτων, ἀπο- 
φεύγωνται οἱ αὐτοσχεδιασμοί, προχειµένου δὲ πάλιν περὶ ζη- 
τημάτων μικρᾶς σημασίας, ἀποφεύγεται ἢ μεγάλη ἐπισημό- 
της εἰς τὴν διατύπωσιν, ἀχόμη δὲ ὅταν ἀποφεύγωνται τὰ 
στολίδια τοῦ ὕφους, προκειμένου περὶ ἀσημάντων πραγμάτων. 
᾿Αλλέως καταντᾷ λεκτικὸν κωμωδίας, ὅπως συμβαίνει μὲ 
τὸν Κλεοφῶντα ' ποὺ μετεχειρίζετο μερικὰς ἐκφράσεις ὡσὰν 
αὐτήν : «ἀξιοσέθαστη συκιά». ᾿Αποδίδει δὲ χαλὰ τὰ πάθη 
τὸ λεχτιχόν, ἐάν, ὅταν μὲν πρόχειται περὶ προσθ-λῆς, εἶναι 
ὀργίλον, ὅταν δὲ πάλιν πρὀχειται περὶ ἀσεθῶν καὶ αἰσχρῶν 
πραγμάτων, πρέπει τὸ λεκτικὸν νὰ εἶναι αὐστηρὸν καὶ νὰ 
φαίνεται ὅτι ὁ ρήτωρ διστάζει καὶ νὰ ἀναφέρῃ τὰ γεγονότα 
ποὺ σχετίζονται μὲ τὸ θέμα του. "Όταν πρόχειται περὶ ἀξι- 
επαίνων πραγμάτων, πρέπει νὰ γίνεται χρῆσις ἐκφράσεων 
θαυμασμοῦ, καὶ πάλιν ὅταν πρόκειται περὶ πραγμάτων ποὺ 
προκαλοῦν τὸν οἶκτον, τὸ λεχτιχὸν πρέπει νὰ εἶναι τχπεινόν, 
ἀναλόγως δὲ χαὶ εἰς τὰς ἄλλας περιπτώσε:ς. Διότι ἡ χρησιμο- 
ποίησις λεχτικοῦ ποὺ ταιριάζει εἰς τὴν συγκεκριμένην πε- 
ρίστασιν καθιστᾷ τὰ λεγόμενά μας πιστευτότερα. Διότι τότε 
ἡ ψυχή µας ἔχει τὴν παραίσθησιν ὅτι ὁ ρήτωρ λέγει τὴν ἀλή- 
θειαν, διότι εἰς ἀνχλόγους περιπτώσεις καὶ ἡμεῖς θὰ ἐξεφρα- 
ζόμεθα κατὰ τὸν ἴδιον τρόπον, καὶ ἑπομένως πιστεύομεν, καὶ 
ὅταν ἀκόμη ἡ πραγµατιχότης δὲν εἶνχι ὅπως τὴν πχρουσιά- 
ζει ὁ ρήτωρ. ὅτι ἐν τούτοις ἔτσι εἶναι, καὶ πάντοτε οἱ ἀχρο- 
αταὶ συμμερίζοντα: τὰ πάθη ποὺ ὁ ρήτωρ ἐμφανίζει εἰς τὸν 
λόγον του καὶ ὅταν ἀκόμη αὐτὸς οὐσιαστιχὰ δὲν λέγῃ τίποτε. 
Καὶ γι’ αὐτὸ πολλοὶ ρήτορες δημιουργοῦν μεγάλην ἐγτύπω- 
σιν εἷς τοὺς ἀκροατάς των μόνον καὶ μόνον μὲ τὸ νὰ θορυ- 
δοῦν. Τὸ λεκτικὸν ἐξ ἄλλου ἀποδίδει χαλὰ τὰ ἤθη. ὅταν ἐκ- 
δηλώνη τὰ ἰδιαίτερχ χαρακτηριστικά των χαὶ κάθε γένος 
πραγμάτων ἢ) χατάστασις συνοδεύεται μὲ τὴν ἔχφρασιν ποὺ 
τοῦ ταιριάζει. Μὲ τὴν λέξιν «γένος» ἐννοῶ, ἀπὸ ἀπόψεως μὲν 
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οἷον παῖς ἢ ἀνὴρ ἢ γέρων, καὶ γυνὴ ἢ ἀνήρ, καὶ Λάκων ἢ 
Θετταλός, ἕξεις δέ, καϑ᾽ ἃς ποιός τις τῷ βίῳ᾽ οὐ γὰρ καϑ' 
ἅπασαν ἕξιν οἱ βίοι ποιοί τινες. ᾿Εὰν οὖν καὶ τὰ ὀνόματα 
οἰκεῖα λέγῃ τῇ ἕξει, ποιήσει τὸ ἦθος' οὗ γὰρ ταὐτὰ οὐδ᾽ 
ὡσαύτως ἂν ἀγροῖκος ἂν καὶ πεπαιδευμένος εἴπειεν. " []ά- 
σχουσι δέ τι οἱ ἀκροαιαὶ καὶ ᾧ κατακόρως χρῶνται οἱ λο- 
γογράφοι «τίς δ᾽ οὐκ οἷδεν |» «ἅπαντες ἴσασιν»᾽ ὁμολογεῖ 
γὰρ ὁ ἀκούων αἰσχυνόμενος, ὅπως μειέχῃ οὗ περ καὶ οἱ 
ἄλλοι πάντες." 

Τὸ δ᾽ εὐκαίρως ἢ μὴ εὐκαίρως χρῆσϑαι κοινὸν ἁπάντων 
τῶν εἰ δῶν ἐστιν. Ακος δ᾽ ἐπὶ πάσῃ ὑπερβολῇ τὸ ϑρυλούμε- 
νον᾽ δεῖ γὰρ αὐτὸν αὐτῷ προσεπιπλήττειν᾽ δοκεῖ γὰρ ἀληϑὲς 
εἶναι. ἐπεὶ οὐ λανϑάνει γε ὃ ποιεῖ τὸν λέγοντα. " Κτε τοῖς 
ἀνάλογον μὴ πᾶσιν ἅμα χρήσασθαι: οὕτω γὰρ κλέπτεται ὁ 


ἀκροατής. Λέγω δὲ οἷον ἐὰν τὰ ὀνόματα σκληρὰ ᾖ, μὴ καὶ 


τῇ φωνῇ καὶ τῷ προσώπῳ καὶ τοῖς ἁρμότιτουσιν εἰ δὲ μή, 


φανερὸν γίνεται ἕκαστον ὅ ἐστιν. ᾿Εὰν δὲ τὸ μὲν τὸ δὲ μή, 


-λανϑάνει ποιῶν τὸ αὐτό. ᾿Βὰν οὖν τὰ μαλακὰ σκληρῶς καὶ 


10 


τὰ σκληρὰ μαλακῶς λέγηταί, ἀπίϑανον γίγνεται, Ἰὰ δὲ 
ὀνόματα τὰ διπλᾶ καὶ τὰ ἐπίϑετα πλείω καὶ τὰ ξένα 
μάλιστα ἁρμόττει λέγονει παθητικῶς' συγγνώμη γὰρ ὀργι- 


ζδομένῳ κακὸν φάναι οὐρανόμηκες ἢ πελώριον εἰπεῖν. Καὶ 


1. «Κακὸν οὐρανόμηκες», Ἰσοκράτους «Περὶ ἀντιδόσεως» 194. 
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ἡλιχίας τὸ παιδὶ ἢ τὸν ἄνδρα ἢ τὸν γέροντα, ἐπίσης δὲ 
ἀπὸ ἄλλης ἀπόψεως τὸν ἄνδρα ἢ τὴν γυναῖκα, τὸν Λαχε- 
δαιμόνιον ἢ τὸν Θεσσαλόν. Μὲ τὴν λέξιν «κατάστασις» πάλιν 
ἐννοῶ τὰς ἰδιότητας ποὺ μὲ τὸν τρόπον τῆς ζωῆς του παρου- 
σιάζει ὁ καθένας. Πράγματι ἢ ζωὴ τοῦ χαθενὸς δὲν ἐμφανί- 
ζει οἴασδήποτε ἰδιότητας. ᾿Αν λοιπὸν χρησιμοποιοῦμεν λε- 
χτιχὸν ποὺ ταιριάζει εἰς τὴν κατάστασιν τοῦ καθενός, τοῦτο 
θὰ ἀποδίδῃ καλὰ τὰ ἤθη. Πράγματι ἕνας ἁμόρφωτος καὶ ἕνας 
μορφωμένος ἄνθρωπος δὲν εἶναι δυνατὸν νὰ εἰποῦν: τὰ ἴδια 
πράγματα καὶ μὲ τὸ ἴδιον λεχτικόν. Προκαλεῖ δὲ σηµαν- 
τικὸν ἀποτέλεσμα εἰς τοὺς ἀκροατὰς ἢ ἔκφρασις ποὺ κατὰ 
κόρον μεταχειρίζονται οἱ συνθέται ρητοριχῶν λόγων, δηλαδὴ 
«ποιὸς δὲν ξέρει :» ἢ «ὅλοι ξέρουμε». Διότι τότε ὁ ἀκροατὴς 
παραδέχεται τοὺς λόγους τοῦ ρήτορος. ἀφοῦ θὰ ἐθεωροῦσε 
ντροπὴ τὸ νὰ μὴ ξέρῃ κάτι ποὺ ὅλοι οἱ ἄλλοι τὸ γνωρίζουν. 

Εἰς ὅλα τὰ εἴδη τοῦ λεκτικοῦ ποὺ ἀνεφέρχμεν-: γεν- 
γᾶται πάντοτε τὸ ζήτημα, τί εἶναι ἐπίχαιρον διὰ νὰ χρη- 
σιμοποιηθῇ καὶ τί Σὲν εἶναι. Ὑπάρχει δὲ καὶ ἕνα ἀποτελε- 
σματικὸν φάρμακον, ὅταν κάμνωμεν χρῆσιν ὑπερθολῆς, δηλ. 
τὸ περίφημον ἀξίωμα ὅτι τότε ὁ ρήτωρ πρέπει σι γχρόνως 
νὰ ἐπιπλήττη τὸν ἑαυτόν του (διότι ἀνχγχάζεται νὰ εἰπῇ 
πράγματα ποὺ φαίνονται ὑπερθολιχά)' πράγματι, τότε θὰ 
πιστευθῇ ὅτι χὐτὰ ποὺ λέγει εἶναι ἀληθινά ἀφοῦ καὶ ὁ ἴδιος 
συναισθάνεται ὅτι θὰ φανοῦν εἰς τοὺς ἀκροατάς του ὑπερθο- 
λικά. Πρέπει ἀκόμη νὰ μὴ χρησιμοποιοῦμεν συγχρόνως ὅλα 
τὰ μέσα ποὺ εἶναι ἀνάλογχ πρὸς τὸ θέμα μας, διότι ἔτσι 
ἀποκτῶμεν περισσότερον τὴν ἐμπιστοσύνην τοῦ ἀκροατοῦ: 
λ. χ. ὅταν πρόκειται νὰ χρησιμοποιήσωμεν μίαν βαρεῖαν 
λέξιν, πρέπει νὰ τὴν προφέρωμεν χωρὶς ἰδιαιτέραν ἔμφασιν 
ἢ μορφασμὸν ἢ χειρονομίαν, δ.ότι ἀλλέως ἀποκαλύπτεται 
τὸ τἐχνασμά μας. ᾿Ενῶ, ὅταν ἡ μὲν φράσις εἶναι σκληρά, 
ὁ δὲ τόνος µας μαλαχός, ἢ τἀνάπαλιν, τότε ἐπιτυγχάνομεν 
τὸν σκοπόν μας χωρὶς νὰ πάρη εἴδησιν ὁ ἀκροατής. "Αν 
ὅμως πάλιν προφέρωµεν μὲ σκληρὸν τόνον Ἠπίας φράσεις 
ἢ μὲ ἤπιον σκληράς. ἢ ἔκφρασίς µας δὲν εἶναι πειστική. 
Αἱ σύνθετοι λέξεις, τὰ πολλὰ ἐπίθετα καὶ κυρίως αἱ ξε: 
νότροποι ἐκφράσεις ταιριάζουν εἰς ἐκεῖνον ποὺ ὁμιλεῖ μὲ 
πάθος Πράγματι, ἕνας ἄνθρωπος θυμωμένος θὰ συγχωρηθῆ 
ἐὰν ἀποκαλέση μίαν συμφορὰν «οὐρανομήκη» ' ἢ «πελώ- 
ριον» Επίσης αἱ ἐκφράσεις αὐταὶ ταιριάζουν, ὅταν ὁ ρή- 


15 


20 


20 


30. 


90 


366 ΑΡΙΣΤΟΤΕΛΟΥΣ 


ὅταν ἔχῃ ἤδη τοὺς ἀκροατὰς καὶ ποιήσῃ ἐνϑουσιάσαι ἢ 
ἐπαίνοις ἢ ψόγοις ἢ ὀργῇ ἢ φιλίᾳ, οἷον καὶ Ισοκράτης 
ποιεῖ ἐν τῷ πανηγυρικῷ ἐπὶ τέλει «φήμην δὲ καὶ μνήμην» 
καὶ «οἷ τινες ἔτλησαν»᾽ φϑέγγονταί τε γὰρ τὰ τοιαῦτα ἐν- 
ϑουσιάζοντες, ὥστε καὶ ἀποδέχονται δῆλον ὅτι ὁμοίως ἔχον- 
τες. Διὸ καὶ τῇ ποιήσει ἤρμοσεν ἔνϑεον γὰρ ἡ ποίησις. “Η 
δὴ οὕτως δεῖ, ἢ μετ᾽ εἰρωνείας, ὥσπερ Γοργίας ἐποίει καὶ 


τὰ ἐν τῷ Φαίδρῳ. π 


δ. Τὸ δὲ σχῆμα τῆς λέξεως δεῖ μήτε ἔμμετρον εἶναι μή- 
τε ἄρρυθμον᾽ τὸ μὲν γὰρ ἀπίθανον, πεπλάσῦδαι γὰρ δοκεῖ, 
καὶ ἅμα καὶ ἐξίστησι" προσέχειν γὰρ ποιεῖ τῷ ὁμοίῳ, πότε 
πάλιν ἥξει. Ὥσπερ οὖν τῶν κηρύκων προλαμβάνουσι τὰ 
παιδία τὸ τίνα αἱρεῖται ἐπίτροπον ὁ ἀπελευδερούμενος ; 
Κλέωνα. 1ὸ δὲ ἄρρυθμον ἀπέραντον, δεῖ δὲ πεπεράνϑαι μέν, 
μὴ μέτρῳ δέ: ἀηδὲς γὰρ καὶ ἄγνωσιον τὸ ἄπειρον. []εραί- 
νεται δὲ ἀριϑμῷ πάντα᾽ ὁ δὲ τοῦ σχήματος τῆς λέξεως ἀρι- 
Ὁμὸς ῥυδμός ἐστιν, οὗ καὶ τὰ μέτρα τµμητά. Διὸ ῥυϑ μὸν 
δεῖ ἔχειν τὸν λόγον, μέτρον δὲ μή. [Ποίημα γὰρ ἔσται. 
“Ρυϑμὸν δὲ μὴ ἀκριβῶς' τοῦτο δὲ ἔσται ἐὰν μέχρι του ᾖ. 
Τῶν δὲ ρυϑμῶν ὃ μὲν ἡρῷος σειινὸς ἀλλὰ λεκτικῆς ἅρμο- 
νίας δεόμενος, ὁ δ᾽ ἴαμβος αὐτή ἐστιν ἡ λέξις ἡ τῶν πολ- 


λῶν" διὸ μάλιστα πάντων τῶν μέτρων ἰαμβεῖα φϑέγγονται 


1. Τὰς δύο φράσεις αὐτὰς δὲν τὰς μεταφράζω διὰ νὰ γίνη 
ἀντιληπτὸν τὸ πχράδαιγμα' δηλαδὴ ἡ ὑπὸ τοῦ ρήτορος χρησιμοποίη,- 
σις ἀρχαιοπρεπῶν καὶ Χσυνήθων εἰς τὸν ἀττικὸν λόγον ἐκφράσβαων. 

9. Ὅπου ὁ Σωκράτης εἰρωνικὰ ἀποκαλεζ τὸν ἑαυτόν του νυμ: 
φόληπτον, ἐμπνευσμένον ἀπὸ τὰς νύμφας. 

3. Οἱ ἀπελεύθαβροι ἦσαν πάντοτε ὑποδεέστεροι ἀπὸ τοὺς ΥΑΝΝΥΗ: 
μάνους ἐλευθέρους πολίτας καὶ γι’ αὐτὸ κατὰ τὴν ἀπελευθέρωσίν των 
ἐξέλεγαν ἕνα ἐπίτροπον. Φαίνεται ὅτι κάποιος Κλέων θὰ ἐξελέγετο 
συχνὰ ἐπίτροπος τῶν ἀπελευθέρων, ὥστε καὶ τὰ παιδιὰ τὸ αἶχαν μά- 
θει καὶ πρὶν συμπληρώση τὴν φράσιν του ὁ κῆρυξ ἁπαντοῦσαν αὐτά, 
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τωρ κατακτήση πιὰ τὸ ἀχροατήριόν του καὶ τὸ ἐνθουσιάση 
μὲ ἐπαίνους ἢ μὲ ψόγους. ἢ διότι ἐδημιούργησεν εἰς τὴν ψυ- 
χήν του ἰσχυρὰ αἰσθήματα ὀργῆς ἢ φ.λίας, ὅπως κάμνει ὁ 
Ισοκράτης εἰς τὸ τέλος τοῦ Πανηγυρικοῦ του, ὅπου χρησι- 
μοποιεῖ ἐκφράσεις ὅπως «φήμην δὲ καὶ μνήμην» καὶ «οἵ 
τινες ἔτλησαν» ', διότι αὐτοῦ τοῦ εἴδους τὰς φράσεις χρησι- 
μοποιοῦν ἐκεῖνοι ποὺ κατέχονται ἀπὸ ἐνθουσιασμόν. καὶ ἔπο- 
μένως εἶνχι φχνερὸν ὅτι καὶ τὸ ἀχροατήριον, ἐὰν περιέλθῃ 
εἰς τὴν ἰδίαν ψυχικὴν κατάστασιν. εὐχαρίστως τὰς ἀκούει. 
Καὶ γι᾿ αὐτὸ τὸ Όφος τοῦτο ταιριάζει εἰς τὴν ποίησιν, διότι 
ἡ ποίησις ἔχε: κάτι τι τὸ ἐνθουσιῶδες. Πρέπει λοιπὸν τὰς 
ἐχφράσεις αὐτὰς νὰ τὰς χρησ.μοποιοῦμεν ἢ κατὰ τὸν ἀνω- 
τέρω τρόπο; ἢ εἰρωνικά. ὅπως ἔκαμνεν ὁ Γοργίας ἢ ὅπως 
βλέπομεν εἰς τὸν «Φαῖδρον» τοῦ Πλάτωνος ». 


8. ΠΕΡΙ ΤΟΥ ΡΥΘΜΟΥ 


Ὃ ρητορικὸς λόγος δὲν πρέπει νὰ εἶναι οὔτε ἔμμετρος 
οὔτε ἐντελῶς χωρὶς ρυθμόν' πράγματι. εἰς μὲν τὴν πρώτην 
περίπτωσιν ὁ λόγος δὲν εἶναι πειστιχός, διότι φαίνεται ὅτι 
εἶναι προσποιηµένος, καὶ ἐξ ἄλλου ἀπομακρύνει τὴν προσο- 
χὴν τῶν ἀκροατῶν ἀπὸ τὸ νόημα, διότι τοὺς κάμνει νὰ περι- 
μένουν τὸ ξαναγύρισμα τοῦ στίχου, ἀκρ:θδῶς ὅπως τὰ μικρὰ 
παιδιὰ προφθάνουν, ὅταν ὃ κῆρυξ ἐρωτᾷ ποιὸν προστάτην 
θὰ διαλέξη ὁ δοῦλος ποὺ ἀπελευθερώνεται, καὶ πρὶν αὐτὸς 
ἀπαντήσῃ συμπληρώνουν : τὸν Κλέωνα ". "Όταν πάλιν ὁ λό- 
γος στερῆται τελείως ρυθμοῦ, ἢ φράσις φαίνεται ἀτελής. 
Πρέπει ὅμως ἡ φράσις νὰ εἶναι τελεία, ἀλλ᾽ ὄχι μὲ τὴν χρη: 
σιμοποίησιν ἐμμέτρου λόγου. Διότι τὸ ἀτελὲς δὲν ἀρέσει καὶ 
εἶναι ἀκατάληπτον. Κάθε πρᾶγμα ἀποχτᾷ τελειότητα μὲ 
τὸν ρυθμόν. Ὁ δὲ ρυθμὸς εἶναι ὁ ἀριθμὸς ποὺ ἐφαρμόζεται 
ἐπάνω εἰς τὴν μορρὴν τῆς φράσεως χαὶ χωρίζεται εἰς διά- 
φορα µέρη διακεκριμένα μεταξύ των. Πρέπει λοιπὸν ὁ ρη- 
τορικὸς λόγος νὰ ἔχη, ρυθμόν, ὄχι ὅμως καὶ μέτρον, διότι 
τότε θὰ εἶναι ποίημα Εξ ἄλλου ὁ ρυθμὸς τοῦ πεζοῦ λόγου 
δὲν πρέπει νὰ εἶναι ἄκαμπτος, καὶ αὐτὸ συμβαίνει ὅταν τὸν 
χρησιμοποιοῦμεν μέχρις ἑνὸς ὡρισμένου ὁρίου. Μεταξὺ τῶν 
ρυθμῶν ὁ μὲν ἠρωϊχὸς εἶναι μεγαλοπρεπής, ἀλλὰ ἡ ἁρμονία 
του δὲν ταιριάζει μὲ τὸν πεζὸν λόγον ὁ δὲ ἴαμβος εἶναι 
ἀχριθῶς τὸ λεκτικὸν ποὺ οἱ πολλοὶ χρησιμοποιοῦν: καὶ γι 
αὐτὸ ἀπὸ ὅλα τὰ μέτρα εἰς τὸν πεζὸν λόγον σχηματίζονται 
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λέγοντες. Δεῖ δὲ σεμνότητα γενέοϑαι καὶ ἐκστῆσαι. “Ο δὲ τρο- 
χαῖος κορδακικώτερος' δηλοῖ δὲ τὰ τετράµετρα ἔστι γὰρ 
ῥυϑμὸς τροχαῖος τὰ τετράμειρα. Λείπεται δὲ παιάν, ᾧ 
ἐχρῶντο μὲν ἀπὸ Θρασυμάχου ἀρξάμενοι, οὐκ εἶχον δὲ λέ- 
γειν τίς ἦν. "Εστι δὲ τρίτος ὁ παιάν, καὶ ἐχόμενος τῶν εἷ- 
ρημένων' τρία γὰρ πρὸς δύ᾽ ἐστίν, ἐκείνων δὲ ὁ μὲν ἓν 
πρὸς ἕν, ὃ δὲ δύο πρὸς ἕν. "Εχεται δὲ τῶν λόγων τούτων ὁ 
ἡμιόλιος: οὗτος δ᾽ ἐστὶν ὁ παιάν, Οἱ μὲν οὖν ἄλλοι διά τε 
τὰ εἰρημένα ἀφετέοι, καὶ διότι μειρικοί’ ὁ δὲ παιὰν λη- 
πτέος ἀπὸ μόνου γὰρ οὐκ ἔστι μέτρον τῶν δηϑέντων δυ- 
ὑμῶν, ὥστε μάλιστα λανϑάνειν Νῦν μὲν οὖν χρῶνται τῷ 
ἑνὶ παιᾶνι καὶ ἀρχόμενοι «καὶ τελευτῶντες», δεῖ δὲ διαφέ- 
ρειν τὴν τελευτὴν τῆς ἀρχῆς. "ἔστιν δὲ παιᾶνος δύο εἴδη 
ἀντικείμενα ἀλλήλοις, ὧν τὸ μὲν ἓν ἀρχῇ ἁρμόττει, ὥσπερ 
καὶ χρῶνται" οὗτος δ᾽ ἐστὶν οὗ ἄρχει μὲν ἣ μακρά, τελευ- 
τῶσιν δὲ τρεῖς βραχεῖαι᾽ 
| Δαλογενὲς εἴτε Λυκίαν 
καὶ 
χρυσεοκόμα "“Εκατε παῖ Διός. 
“Έιερος ὁ’ ἐξ ἐναντίας, οὗ βραχεῖαι ἄρχουσιν τρεῖς, ἡ δὲ 


μακρὰ τελευταία 
μετὰ δὲ γᾶν ὕδαιά τ᾽ ὠκεανὸν ἠφάνισε νύξ. 


Οὗτος δὲ τελευτὴν ποιεῖ’ ἡ γὰρ βραχεῖα διὰ τὸ ἀτελὴς εἷ- 


1. Δηλαδὴ ὁ ἵαμδος ἀπὸ μίαν βραχεῖαν καὶ μίαν μακράν, καὶ ὃ 
τροχαῖος ἁπὸ μίαν μακρὰν καὶ μίαν βραχεῖαν. 

2. Δηλαδὴ ἑ ἡρωϊκός. 

8. «᾿Εσὺ ποὺ γεννήθηκες εἰς τὴν Δῆλον ἢ εἰς τὴν Λυκίαν», Δὲν 
µεταφράζω διὰ νὰ φανῇ ὃ ρυθμὲς τοῦ πρωτοτύπου, ἄλλως τὸ παρά- 
δειγµα θὰ ἔχανα τὴν ἀξίαν του. 

4. «Χρυσόμαλλε ᾿Απόλλωνα, γιὲ τοῦ Διός». Δὲν µεταφράζω διὰ 
τὸν ἴδιον λόγον. 
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συνηθέστερα τὰ ἰαμθιχά. Πρέπει ὅμως µέσα εἰς τὸν ρητορι- 
κὸν λόγον νὰ δημιουργηθῇ κάποια ἐπισημότης ἐκφράσεως 
καὶ δύναμις ποὺ νὰ παρασύρη τὸ ἀκροαχτήριον. “Ὁ τροχαῖος 
πάλιν εἶναι ὃ ρυθμὸς τοῦ βιαστικοῦ λόγου, ὅπως τοῦτο γίνε- 
ται φανερὸν εἷς τὰ τετράμετρα ποὺ ἀπαρτίζονται ἀπὸ τρο- 
χαίους.Μένει λοιπὸν διὰ τὸν πεζὸν λόγον κατάλληλος ὁ παιάν, 
ποὺ ἡ χρησιμοποίησίς του ἤρχισεν ἀπὸ τὸν Θρασύμαχον, 
ἀλλὰ ποὺ ὅσοι τὸν μεταχειρίζονται δὲν ἠμπόρεσαν νὰ δώ- 
σουν τὲν ὁρισιόν του. Εἶναι δὲ ὁ παιὰν ὁ τρίτος ρυθμὸς ποὺ 
ἀποτελεῖ συνέχειαν τῶν δύο προηγουμένων καὶ ἀποτελεῖται 
ἀπὸ τρεῖς βραχείας καὶ δύο μακρὰς συλλαβάς, ἐνῶ ἀπὸ τοὺς 
προηγουμένους ἄλλοι μὲν ἀποτελοῦνται ἀπὸ μίαν καὶ μίαν”, 
ἄλλοι δὲ ἀπὸ μίαν καὶ δύο ’. Λοιπὸν ὁ ἡμιόλιος, δηλαδὴ ὁ 
παιάν, σχετίζεται καὶ μὲ τὰ δύο αὐτὰ εἴδη τῶν ρυθμῶν. Πρέ- 
πει λοιπὸν οἵ μὲν ἄλλοι ρυημοὶ νὰ μὴ χρησιμοποιοῦνται καὶ 
διὰ τοὺς λόγους ποὺ ἐξεθέσαμεν καὶ διότι μὲ αὐτοὺς σχημα- 
τίζεται ἔμμετρος λόγος. καὶ νὰ χρησιμοποιῆται μόνον ὁ παιάν, 
διότι αὐτὸς μόνος κάμνει ρυθμικὸν τὸν λόγον χωρὶς νὰ τὸν 
κάμνη καὶ ἔμμετρον. Καὶ ἔτσι δὲν προκαλεῖ τὴν προσοχὴν 
τῶν ἀκροατῶν ἐπὶ ζημίᾳ τοῦ θέματος. Καὶ τώρα μὲν χρησι- 
μοποιοῦν συνήθως ἕνα εἶδος παιᾶνος καὶ εἰς τὴν ἀρχὴν 
τοῦ λόγου καὶ εἰς τὸ τέλος του. Πρέπει ὅμως νὰ διαφέρῃ τὸ 
τέλος ἀπὸ τὴν ἀρχὴν καὶ ὑπάρχουν δύο εἴδη παιᾶνος ἀντί- 
θετα μεταξύ των, ἀπὸ τὰ ὁποῖα τὸ μὲν ἕνα ταιριάζει εἰς τὴν 
ἀρχὴν τοῦ λόγου καὶ χρησιμοποιεῖται ἐκεῖ᾽ «αὐτὸς δὲ εἶναι 
ἐκεῖνος ποὺ ἀρχίζει μὲ μίαν μακρὰν συλλαθὴν καὶ τελειώνει 
μὲ τρεῖς βραχείας᾽ ἔτσι 
Δαλογενὲς εἴτε Λυχίαν 5 


χαὶ 
χρυσεοκόμα ἝἜκατε παῖ Διός '. 


Τὸ δὲ ἄλλο εἶδος παιᾶνος εἶναι ἀντιθέτως ἐκεῖνο ποὺ ἀρ- 
χίζει μὲ τρεῖς βραχείας συλλαθὰς καὶ τελειώνει μὲ μίαν μα- 
Χράν, ὅπως εἰς τὸν στίχον: 

μετὰ δὲ γᾶν ὕδατά τ' ὠχεανὸν ἠφάνισε νύξ ὅ. 

Ὃ παιὰν αὐτὸς τελειώνει εὐστόχως μίαν φράσιν, διότι 

ἡ βραχεῖα συλλαθὴ μὲ τὸ νὰ εἶναι ἀτελὴς κάμνει χάπως κο- 


δ. «Ἠ νύχτα ὕστερα ἀπὸ τὴν γῆν ἔκρυψα χαὶ τὰ νερὰ καὶ τὸν 
ὠκεανόν». Στἰχος ἀποδιδόμανος εἰς τὸν Σιμωνίδην καὶ κατ᾽ ἄλλους 
εἰς τὴν «Θεογονίαν» τοῦ Ὀρφέως. Δὲν μεταφράζω διὰ τὸν ἴδιον λόγον. 
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ναι ποιεῖ κολοβόν. ᾿Αλλὰ δεῖ τῇ μακρᾷ ἀποκόπτεσθαι καὶ 
δήλην εἶναι τὴν τελευτὴν μὴ διὰ τὸν γραφέα. μηδὲ διὰ 
τὴν παραγραφή», ἀλλὰ διὰ τὸν ῥυϑ μόν. 

95 Ὅει μὲν οὖν εὕρυϑιον δεῖ εἶναι τὴν λέξιν καὶ μὴ 
ἄρρυθμον, καὶ τίνες εὔρυθμον ποιοῦσι ῥυϑμοὶ καὶ πῶς 
ἔχοντες, εἴρηται. 


9. Τὴν δὲ λέξιν ἀνάγκη εἶναι ἢ εἰρομένην καὶ τῷ συν- 

δέσμῳ μίαν, ὥσπερ αἷ ἐν τοῖς διθυράμβοις ἀναβολαί, ἢ 

30 κατεστραμμένην καὶ ὁμοίαν ταῖς τῶν ἀρχαίων ποιητῶν 
ἀντιστρόφοις. “Η μὲν οὖν εἰρομένη λέξις ἡ ἀρχαία ἐστίν' 
«Ηροδότου Θουρίου ἥδ᾽ ἱστορίης ἀπόδειξις»' ταύτῃ γὰρ 
πρότερον μὲν ἅπαντες, νῦν δὲ οὗ πολλοὶ χρῶνται. Λέγω δὲ 
εἰρομένην ἢ οὐδὲν ἔχει τέλος καϑ᾽ αὑτήν, ἂν μὴ τὸ πρᾶγμα 

35 λεγόμενον τελειωὺῇ. "ἔστι δὲ ἀηδὴς διὰ τὸ ἄπειρον τὸ γὰρ 
τέλος πάντες βούλονται καϑορᾶν. Διό περ ἐπὶ τοῖς καμπτῆρ- 

σιν ἐκπνέουσι καὶ ἐκλύονται: προορῶντες γὰρ τὸ πέρας οὗ 
κάμνουσι πρότερον. “Η μὲν οὖν εἰρομένη τῆς λέξεώς ἔστιν 

ἥδε, κατεστραμμένη δὲ ἢ ἐν περιόδοις λέγω δὲ περίοδον 

40 λέξιν ἔχουσαν ἀρχὴν καὶ τελευτὴν αὐτὴν καϑ᾽ αὑτὴν καὶ 
{4092 μέγεθος εὐσύνοπτον. “᾿Ηδεῖα δ᾽ ἡ τοιαύτη καὶ εὐμαθής, 
| ἡδεῖα μὲν διὰ τὸ ἐναντίως ἔχειν τῷ ἀπεράντῳ, καὶ ὅτι ἀεί 
τι οἴεται ἔχειν ὁ ἀκροατὴς καὶ πεπεράνϑαι τι αὑτῷ' τὸ δὲ 
μηδὲν προνοεῖν εἶναι μηδὲ ἀνύειν ἀηδές. Εὐμαθὴς δὲ ὅτι 

5 εὐμνημόνευτος, Τοῦτο δὲ ὅτι ἀριϑμὸν ἔχει ἡ ἐν περιόδοις 
λέξις, ὃ πάντων εὐμνημονευτότατον. Διὸ καὶ τὰ μέτρα πάν- 

τες μνημονεύουσιν μᾶλλον τῶν χύδην ἀριθμὸν γὰρ ἔχει ᾧ 


1. Ὁ Ἡρόδοτος ἧτο ἀπὸ τὴν 'Αλικαρνασσόν, ἀλλ᾽ εἶχεν ἐγκα- 
τασταθή εἰς τὸ Θούριον τῆς Ἰταλίας χαὶ ὠνομάζετο πολλάκις 
θούριος. 

9, Δηλαδὴ κάθε περίοδος τοῦ προσφέρει καὶ κάτι τι, ἑνῶ δὲν 
εἶναι εὐχάριστον τὸ νὰ μὴ μπορῇ καναὶς ποτὲ οὔτε νὰ προθλέφη τί 
πρόκειται νὰ ἐπαχολουθήσῃ οὔτε νὰ καταλήξῃ πουθενά. 
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λοβὴν τὴν φράσιν ποὺ τελειώνει μὲ αὐτήν. Καὶ πρέπει νὰ 
κόπτωμεν τὸν λόγον µας μὲ μακρὰν συλλαθήν, ὥστε νὰ εἶναι 
φανερὸν ὅτι ἐτελείωσεν ἡ φράσις ὄχι ἀπὸ τὸ χειρόγραφον καὶ 
ἀπὸ τὴν χρησιμοποίησιν σημείου στίξεως. ἀλλὰ ἀπ᾽ αὐτὸν 
τὸν ρυθμόν. 

᾿Εξεθέσαμεν λοιπὸν ὅτι ἢ ρητορικὴ φράσις πρέπει νὰ 
εἶναι ρυθμικὴ χαὶ ὄχι ἄρρυθμος καὶ ποῖοι ρυθμοὶ καὶ ὑπὸ 
ποίας συνθήκας τῆς δίδουν αὐτὸ τὸ χάρισμα. 


9. ΠΕΡΙ ΛΕΚΤΙΚΟΥ ΣΥΝΕΧΟΥΣ ΚΑΙ ΠΕΡΙΟΔΙΚΟΥ 


Τὸ λεκτικὸν κατ᾽ ἀνάγχην ἢ εἶναι συνεχὲς καὶ μονοκόμ.- 
µατον. ὅπως συμβαίνει εἰς τὰ προοίμια τῶν διθυράµθων, ἢ ἄπο- 
τελεῖται ἀπὸ περιόδους καὶ εἶναι ὅμοιον μὲ τὰς ἀντιστροφὰς 
τῶν ἀρχαίων ποιητῶν. Συνεχὲς εἶναι τὸ λεκτιχὸν τῶν πα- 
λαιῶν᾽ «ἰδοὺ ἡ ἔκθεσις τῆς ἱστορίας τοῦ “Ἡροδότου ἀπὸ τὸ 
Θούριον» '. Τὴν μορφὴν αὐτὴν παλαιότερα τὴν ἐχρησιμο- 
ποιοῦσαν ὅλοι. τώρα ὅμως ὄχι πολλοί. Τὴν ὀνομάζω δὲ συνε- 
χῆ. διότι αὐτὴ δὲν περιέχει κανένα τέλος, ἂν ἐκεῖνο ποὺ 
πρέπει νὰ λεχθῇ δὲν τελειώση Ἡ μορφὴ αὐτὴ δὲν εἶναι 
εὐχάριστος, ἀκριθῶς διότι δὲν ἔχει δικκοπάς: ἐνῶ ὅλοι εὐ: 
χαριστοῦνται νὰ βλέπουν κάπου τὸ τέλος. "Ετσι (εἰς ἀγῶνας 
δρόμου), ὅταν φθάσουν στὸ τέρμα οἱ δρομεῖς, εἶναι ξεψυ- 
χισμένοι καὶ ἀποκαμωμένοι, ἐνῶ πρωτύτερα. ὅσον βλέ- 
πουν μπροστά των τὸ τέρμα, δὲν αἰσθάνονται τὴν κούρασιν. 
Αὐτὸ λοιπὸν εἶναι τὸ συνεχὲς λεκτιχόν. "Αλλο δε εἶδος 
εἶναι ἐκεῖνο ποὺ ἀποτελεῖται ἀπὸ περιόδους. Περίοδον δὲ 
ὀνομάζω µίχν φράσιν ποὺ ἔχει μέσα της ἀρχὴν καὶ τέλος 
καὶ ἔχτασιν τόσην, ὥστε εὔκολα νὰ ἠμπορῇ νὰ γίνεται 
ἀντιληπτή. Τὸ λεκτικὸν αὐτὸ εἶναι εὐχάριστον καὶ εὐκο- 
λονόητον. Εὐχάριστον μὲν διότι εἶνχι τὸ ἀντίθετον ἀπὸ 
τὸ προηγούμενον, ποὺ εἴπαμεν ὅτι δὲν ἔχει τέλος, καὶ 
διότι ὁ ἀκροατὴς νομίζει πάντοτε ὅτι κάποιο ὡλοκληρωμέ- 
νον νόημα. ἑκάστοτε ἀποκτᾷ μὲ αὐτό ". ᾿Ενῶ δὲν εἶναι εὖ- 
χάριστον τὸ νὰ μὴ μπορῇ κανεὶς ποτὲ οὔτε νὰ προθλέψη 
(τί πρόχειται νὰ ἐπαχολουθήσι) οὔτε νὰ χατχλήξη πουθενά. 
Εἶναι δὲ καὶ εὐκολονόητον, διότι συγκρατεῖταχι εὔκολα εἰς 
τὴν μνήμην, αὐτὸ δὲ συμβαίνει ἐπειδὴ ἡ περιοδικὴ φράσις 
ὑπόκειται εἰς τὸν κανόνα τοῦ ἀριθμοῦ ποὺ εὐνοεῖ ἐξαιρετικὰ 
τὴν ἀπομνημόνευσιν καὶ γι αὐτὸ ὅλοι συγκρατοῦν καλύτερα 
εἰς τὴν μνήμην των τοὺς στίχους παρὰ τὸν πεζὸν λόγον, 
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μετρεῖται. Δεῖ δὲ τὴν περίοδον καὶ τῇ διανοίᾳ τετελειῶσϑαι, 
καὶ μὴ διακόπτεσθαι ὥσπερ τὰ Σοφοκλέους ἰαμβεῖα, 
Καλυδὼν μὲν ἥδε γαῖα Πεἱοπίας χθονός' 

τοὐναντίον γὰρ ἔστιν ὑπολαβεῖν τῷ διαιρεῖσθαι, ὥσπερ καὶ 
ἐπὶ τοῦ εἰρημένου τὴν Καλυδῶνα εἶναι τῆς []ελοποννήσου. 

Περίοδος δὲ ἡ μὲν ἐν κώλοις ἡ δ᾽ ἀφελής. "ἔστιν δ' ἔν 
κώλοις μὲν λέξις ἡ τετελειωμένη τε καὶ διῃρημένη καὶ εὖ- 
ανάπνευστος, μὴ ἐν τῇ διαιρέσει ὥσπερ καὶ ἡ περίοδος, ἀλλ᾽ 
ὅλη. Κῶλον δ᾽ ἐσιὶν τὸ ἕτερον μόριον ταύτης. ᾿Αφελῆ δὲ 
λέγω τὴν μονόκολον. Δεῖ δὲ καὶ τὰ κῶλα καὶ τὰς περιό- 
δους μήτε μυούρους εἶναι μήτε μακράς. Ἰὸ μὲν γὰρ μικρὸν 
προσπταίειν πολλάκις ποιεῖ τὸν ἀκροατήν' ἀνάγκη γάρ, 
ὅταν ἕτι δριιῶν ἐπὶ τὸ πόρρω καὶ τὸ μέτρον», οὗ ἔχει ἐν ἕαυ- 
τῷ ὅρον, ἀντισπασῦῇ παυσαμένου, οἷον προσπταίειν γίγνε- 
σϑαι διὰ τὴν ἀνιίκρουσιν. Ἰὰ δὲ μακρὰ ἀπολείπεσϑαι ποι- 
εἴ, «Ὅπερ οἱ ἐξωιέρω ἀποκάμπιοντες τοῦ τέρματος ἀπολεί- 
πουσι γὰρ καὶ οὗτοι τοὺς συμπεριπατοῦντας, “Ομοίως δὲ καὶ 
αἱ περίοδοι αἱ μακραὶ οὖσαι λόγος γίνειαι καὶ ἀναβολῇ 
ὅμοιον, ὥστε γίνειαι ὃ ἔσκωψεν Δημόκριτος ὁ Χῖος εἰς Με- 
λανιππίδην ποιήσαντα ἀντὶ τῶν ἀντιστρόφων ἀναβολάς, 

οἷ τ᾽ αὐτῷ κακὰ τεύχει ἀνὴρ ἄλλῳ κακὰ τεύχων, 
ἡ δὲ μακρὰ ἀναβολὴ τῷ ποιήσαντι κακίστη" 


ἁρμόττει γὰρ τὸ τοιοῦτον καὶ εἷς τοὺς μακροκώλους λέγειν. 


1. Ὁ στίχος ἐν τούτοις αὐτὸς δὰν εἶναι τοῦ Σοφοχλέους, ἀλλὰ 
τοῦ Εὐριπίδου ἀπὸ τὸν «Μελέαγρον». Τὸ λάθος πιθανὸν νὰ ὀφείλεται 
εἰς τὸ ὅτι ὁ πρῶτος στίχος τοῦ «Φιλοκτήτου» τοῦ Σοφοχλέους «ἀκτὴ 
μὲν ἧδε τῆς περιρρύτου χθονὲς» εἶναι σχθδὸν ὅμοιος μὲ τὸν ἐν τῷ κει- 
μένῳ στίχον τοῦ Εὐριπίδου. 

9. "Ενὸς νοήματος αἰς δύο μιφεζχίῳ Τοῦτο, ὅπως εἶναι γνωστόν, 
οἱ κλασσικοὶ τὸ ἐθεωροῦσαν ὣς σοδαρώτατον λάθος’ τὸ εἰσήγαγε δέ, 
ἐπικριθεὶς πολὺ δι᾽ αὐτό, ὁ Ἡ μωρο καὶ παρ᾽ ἡμῖν ὃ Βαλαωρίτης, τῶν 
ὁποίων αἱ ἔννοιαι σπανίως συμπίπτουν μὲ τοὺς στίχους. 

9, Ὁ Μελαγιππίδης ἧτο ποιητἠς τοῦ ΚΕ’ αἰῶνος καὶ ἑνεωτέρισον 
εἰς τὴν κΧχτασχευὴν τοῦ διθυράμθου. 

4. "Η φράσις αὐτὴ ἡμπερεῖ νὰ διαθασθῇ καὶ ὥς διδακτικὸς στἰ- 
χος. Εἶναι δηλ. ἔμμετρος. ᾿Αλλὰ συμμµεαριζόμαθα τὴν γνώμην ὅτι ἅπο- 
τελεῖ μέρος τοῦ καιμένου καὶ ὄχι παράθεσιν στίχου. 
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διότι οἱ στίχοι ὑπόκεινται εἰς τὸν ἀριθμὸν ποὺ εἰς τὴν πε- 
ρίπτωσίν των εἶναι τὸ μέτρον. Ἡ κάθε περίοδος πρέπει νὰ 
περ.ἐχη ἕνα πλῆρες νόημα καὶ νὰ μὴ εἶναι κομμένη, ὅπως 
μερ.χοὶ ἰαμθικοὶ στίχοι τοῦ Σοφοκλέους: λ. χ. 


«Ἡ Καλυδών. ἡ πόλις αὐτὴ τῆς χώρας τοῦ Πέλοπος ’». 


Πράγματι μὲ τὴν διαίρε5ιν αὐτὴν ’ εἶναι δυνατὸν ὁ 
ἀκροατὴς νὰ ὑποθέση τὸ ἀντίθετον ἀπὸ τὸ νόημα τοῦ συγ- 
γραφέω:, λ. χ. εἰς τὸν ἀνωτέρω στίχον ὅτι ἡ Καλυδὼν εἶναι 
πόλις τῆς Ιελοποννήσου. 

Ἡ περίοδος ἢ ἀποτελεῖτχι ἀπὸ περισσότερα τοῦ ἑνὸς 
μέλη ἢ εἶναι ἑνιαία. ᾿Αποτελεῖται δὲ ἀπὸ μέλη ἐκείνη ἡ 
τελεία φράσις ποὺ ὑποδιαιρεῖται καὶ ἔχει διακοπάς, ποὺ 
διευκολύνουν τὴν ἀναπνοὴν χι κατὰ τὸν τρόπον ποὺ διευ- 
κολύνεται ἡ ἀνχπνοὴ εἰς τὰς περιόδους, δηλαδὴ μὲ διακο- 
πὴν ἐντὸς αὐτῶν, ἀλλὰ διότι τὸ μέλος τῆς περιόδου εἶναι 
εὔκολον μὲ μίαν πνοὴν νὰ ἀπαγγελθῇ. Τὰ μέλη τῆς πε- 
ριόδου λέγονται κῶλα. ᾿Ὀνομάζω δὲ ἑνιχίαν τὴν περίοδον 
ποὺ ἁπαάστίζτεται μόνον ἀπὸ ἓν κῶλον Πρέπει δὲ τὰ κῶλα, 
καθὼς καὶ αἱ περίοδοι, νὰ μὴ εἰναι οὔτε πολὺ σύντομοι, 
οὔτε πολὺ μαχραἰ. Διότι ἡ ὑπερθολιχὴ βραχύτης συχνὰ κά- 
μνει τὸν ἀκροατὴν νὰ σκοντάπτῃ. Διότι ἀναγκαστιχά, ὅταν 
ἀπὸ τὴν ἀρχὴν τῆς περιόδου προθλέπη ἀνάλογον τὴν διάρ- 
χειάν της καὶ ξαφνικὰ σταματήοῃ ἡ φωνὴ τοῦ ρήτορος. ὁ 
ἀκροατὴς αἰσθάνεται σὰν νὰ ἐσκόνταφε κάπου ἀπὸ τὴν αἱ- 
φνιδίαν αὐτὴν παῦσιν τὰς πολὺ μακρὰς πάλιν περιόδους 
δὲν ἠμπορεῖ νὰ παρακολουθήση ὁ ἀκροατής, ἀχριθῶς ὅπως 
καὶ οἱ περιπατηταὶ ποὺ προχωροῦν πέραν ἀπὸ τὸ (συμφω- 
νημένον) τέρμα, διότι καὶ αὐτοὺς δὲν ἠμποροῦν νὰ τοὺς πα- 
ρακολουθήσουν οἱ συμπεριπατηταἰ των. Τὸ ἴδιον συμβαίνει 
καὶ μὲ τὰς περιόδους ποὺ εἶναι πολὺ μακραί. διότι τότε 
ὁμοιάπουν μὲ παραμύθι ἢ μὲ προοίμιον (διθυράµδου) καὶ κα- 
ταντοῦν εἰς ἐκεῖνο ποὺ κορόϊΐδευε ὁ Δημόκριτος ὁ Χῖος τὸν 
Μελανιππίδην " λέγων: 


«Ὁ ἄνθρωπος αὐτός, θέλοντας νὰ βλάγη τοὺς ἄλλους 
βλάπτει τὸν ἑαυτόν το". 

Καὶ τὸ μακρὸν προοίμιον βλάπτει πράγματι χυρίως 
ἐκεῖνον ποὺ τὸ χρησιμοποιεῖ 4. 


Ὁ ἴδιος δὲ κανὼν ἐφαρμόζεται καὶ εἰς τὰς περιόδους 
ποὺ ἀποτελοῦνται ἀπὸ μακρὰ κῶλα. Ὅσες δὲ εἶναι πολὺ 
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Αἵ τε λίαν βραχύκωλοι οὗ περίοδος γίνεται’ προπετῆ οὖν 
ἄγει τὸν ἀκροατήν. 

Τῆς δὲ ἐν κώλοις λέξεως ἢ μὲν διῃρημένη ἐστὶν ἡ δὲ 
ἀντικειμένη. διῃοημένη μέν, οἷον «πολλάκις ἐθδαύμασα τῶν 
τὰς πανηγύρεις ουναγαγόντων καὶ τοὺς γυμνικοὺς ἀγῶνας 
καταστησάντων», ἀντικειμένη δὲ ἐν ᾗ ἑκατέρῳ τῷ κώλῳ ἢ 
πρὸς ἐναντίῳ ἐναντίον σύγκειται ἢ ταὐτὸ ἐπέζευκται τοῖς 
ἐναντίοις, οἷον «ἀμφοτέρους δ᾽ ὤνησαν, καὶ τοὺς ὑπομεί- 
ναντας καὶ τοὺς ἀκολουθήσαντας τοῖς μὲν γὰρ πλείω τῆς 
οἴχοι προσεκτήσαντο, τοῖς δ᾽ ἱκανὴν τὴν οἶκοι κατέλιπον». 
"Βνανιία ὑπομονὴ ἀκολούθησις, ἱκανὸν πλεῖον. «"Ώστε καὶ 
τοῖς χρημάτων δεομένοις καὶ τοῖς ἀπολαῦσαι βουλομένοις» 
ἀπόλαισις κτήσει ἀντίκειται, Καὶ ἕτι «συμβαίνει πολλάκις 
ἐν ταύταις καὶ τοὺς φρονίμους ἀτυχεῖν καὶ τοὺς ἄφρονας 
κατορϑοῦν». «Εὐϑὺς μὲν τῶν ἀριστείων ἠξιώϑησαν, οὐ 
πολὺ δὲ ὕστερον τὴν ἀρχὴν τῆς ϑαλάττης ἔλαβον». «[Πλεῦ- 
σαι μὲν διὰ τῆς ἠπείρου, πεζεῦσαι δὲ διὰ τῆς ϑαλάττης, 
τὸν μὲν ᾿Ελλήσποντον ζεύξας, τὸν δ᾽" ϑω διορύξας». «Καὶ 
φύσει πολίτας ὄντας νόμῳ τῆς πόλεως στέρεσϑαι». «Οἱ 
μὲν γὰρ αὐτῶν κακῶς ἀπώλοντο, οἳ δ᾽ αἰσχρῶς ἐσώϑησαν», 
Καὶ «ἰδίᾳ μὲν τοῖς βαρβάροις οἰκέταις χρῆσθαι, κοινῇ δὲ 


πολλοὺς τῶν συμμάχων περιορᾶν δουλεύοντας». «"Η ζῶντας 
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σύντομες δὲν ἀποτελοῦν περίοδον, ἐφόσον κάνουν τὸν ἆκροα- 
τὴν νὰ σχοντάφτη. 

Τὸ ὄφος ποὺ ἀποτελεῖται ἀπὸ προτάσεις χωρισμένας εἰς 
μέλη. ἄλλοτε μὲν συγκροτεῖται ἀπὸ διαιρέσεις (τῆς περιόδου), 
ἄλλοτε δὲ ἀπὸ ἀντιθέσεις (μεταξὺ τῶν διαφόρων μελῶν τῆς 
περιόδου). ᾿Απὸ διαιρέσεις μέν, ὅπως εἰς τὸ παράδειγμα: 
«Συχνὰ παραξενεύθηκα μὲ τὴν νοοτροπίαν ἐκείνων ποὺ 
συνέλαθαν τὴν ἰδέχν νὰ ὀργανώσουν τὰς θρησκευτικὰς πανη- 
γύρεις καὶ νὰ καθιερώσουν τοὺς ἀθλητικοὺς ἀγῶνας» ". 
᾿Απὸ ἀντιθέσεις δέ. ὅταν τὸ κάθε μέλος μιᾶς περιόδου, ἢ 
συγχροτῆται ἀπὸ τὴν ἀντίθετον ἔννοιαν τοῦ ἄλλου μέλους 
της ἢ συνδέονται καὶ τὰ δύο μὲ τὰ ἀντίθετά των. ὅπως : 

«Ὡφέλησαν καὶ τὰς δύο κατηγορίας πολιτῶν, καὶ ἐκεί- 
νους ποὺ ἔμειναν καὶ ἐκείνους ποὺ τοὺς ἠκολούθησαν. Εἰς 
μὲν τοὺς τελευταίους ἔδωσαν χώραν μεγαλυτέραν ἀπὸ ἐκεί- 
νην ποὺ εἶχαν εἰς τὸν τόπον των, εἰς δὲ τοὺς πρώτους ἄφη- 
σαν εὐρυχωρίαν μεγαλυτέραν ἀπὸ πρίν»". ᾿ΕΕδῶ τὰ ἀντί- 
θετα εἶναι τὸ «ἔμειναν» μὲ τὸ «ἠκολούθησαν», τὸ «μεγα- 
λυτέραν» μὲ τὸ «εὐρυχωρίαν». ᾿Επίσης : 

«Εἰς ἐκείνους ποὺ ἐπιζητοῦσαν ν ἀποκτήσουν ἀγαθὰ χα- 
θὼς καὶ εἰς ἐκείνους ποὺ ἤθελαν ν᾽ ἀπολαύσουν τὰ ἀγαθὰ 
ποὺ εἶχαν»". ΕΗδῶ ἀντίθεσις ὑπάρχει μεταξὺ τῶν ἐννοιῶν 
τῆς ἀποκτήσεως καὶ τῆς ἀπολαύσεως. "Αλλα παραδείγματα : 

«Εἰς τὰς περιστάσεις αὐτὰς συχνὰ συμθαίνει καὶ οἱ φρό- 
νιμοι νὰ ἀποτυγχάνουν καὶ οἱ τρελλοὶ νὰ ἐπιτυγχάνουν» ". 

«Αμέσως μὲν ἐπέτυχαν τὰς τιμὰς ποὺ τοὺς ἄξιζαν, σὲ 
λίγον καιρὸ δὲ ἀπέκτησαν χαὶ τὴν κυριαρχίαν τῆς θαλάσ- 
σης» ". 

«Κατώρθωσε νὰ πλεύση μὲν ἀνάμεσα ἀπὸ τὴν στεριά, νὰ 
πεζοπορήση, δὲ ἐπάνω εἰς τὴν θάλασσαν, ἀφοῦ τὸν μὲν ᾿Βιλ- 
λήσποντον ἔζευξε (μὲ πρόχειρον γέφυραν) εἰς δὲ τὸν "Αθω 
ἔχαμε διώρυγα» 5. 

«Καὶ ἐκείνους ποὺ ἐκ φύσεως ἐγεννήθησαν πολῖται, μὲ 
νόμον τοὺς ἐστέρησε τῶν πολιτικῶν των δικαιωμάτων» Ἰ. 

«Αλλοι ἀπ᾿ αὐτοὺς ἐχάθησαν κατ᾽ ἀξιολύπητον τρόπον, 
καὶ ἄλλοι ἐσώθησαν ὑπὸ ἐπαισχύντους συνθήκας» ». 

«(Εἶναι ντροπὴ) οἱ μὲν ἰδιῶται νὰ ἔχουν τοὺς βαρθάρους 
ὡς δούλους. τὸ δὲ κράτος νὰ ἀδιαφορῇ γιὰ τὸ ὅτι ἔχουν κα- 
ταντήσει δοῦλοι πολλοὶ ἀπὸ τοὺς συμμάχους μας». 


9. Αὐτόθι 8 181. 
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ἕξειν ἢ τελευτήσαντας καταλείψειν». Καὶ ὃ εἰς Πειδόλαόν τις 
εἶπεν καὶ Λυκόφρονα ἐν τῷ δικαστηρίῳ, «οὗτοι δ᾽ ὗ μᾶς οἵ- 
κοι μὲν ὄντες ἐπώλουν, ἐλθόντες ὃ ὡς ὑμᾶς ἐώνηνται». 
“Απαντια γὰρ ταῦτα ποιεῖ τὸ εἰρημένον. 'Ηδεῖα δὲ ἐστὶν ἡ 
τοιαύτη λέξις, δει τἀναντία γνωριμώτατα καὶ παρ᾽ ἄλληλα 
μᾶλλον γνώριμα. καὶ ὅτι ἔοικεν συλλογισμῷ' ὃ γὰρ ἔλεγχος 
συναγωγὴ τῶν ἀντικειμένων ἐστίν. 

᾿Αντίϑεσις μὲν οὖν τὸ τοιοῦτον ἐστίν, παρίσωσις δ' ἐὰν 
ἴσα τὰ κῶλα, παρομοίωσις δὲ ἐὰν ὅμοια τὰ ἔσχατα ἔχῃ ἑκά- 
τερον τὸ κῶλον. ᾿Ανάγκη δὲ ἢ ἐν ἀρχῇ ἢ ἐπὶ τελευτῆς ἔχειν. 
Καὶ ἀρχὴ μὲν ἀεὶ τὰ ὀνόματα, ἡ δὲ τελευτὴ τὰς ἐσχάτας 
συλλαβὰς ἢ τοῦ αὐτοῦ ὀνόματος πτώσεις ἢ τὸ αὐτὸ ὄνομα. 
"Εν ἀρχῇ μὲν τὰ τοιαῦτα «ἀγρὸν γὰρ ἔλαβεν ἀργὸν παρ᾽ 
αὐτοῦ» 

δωρητοί τ᾽ ἐπέλοντο παράρρητοί τ' ἐπέεσσιν᾽ 

ἐπὶ τελευιῆς δὲ «ᾠήϑησαν αὐτὸν παιδίον τειοκέναι ἀλλ᾽ 
αὐτοῦ αἴτιον γεγονέναι» «ἐν πλείσταις δὲ φροντίσι καὶ ἓν 
ἐλαχίσταις ἐλπίσιν». []τώσεις δὲ ταὐτοῦ «ἄξιος δὲ σιαϑῆναι 


χαλκοῦς, οὐκ ἄξιος ὢν χαλκοῦ ;» ταὐτὸ δ᾽ ὄνομα «σὺ δ᾽ αὖ- 








1. Αὐτόθι 8 186, 

2. Πρθλ. Διόδωρον Σιχελιώτην ΙΔ 14, 

9. Δὲν τὸ ματαφράζομεν. διὰ νὰ διασωθῇ ἡ παρήχησις τοῦ πρω: 
τοτύπου. «᾿Ἐπῆρεν ἀπ᾽ αὐτὸν ἕνα χωράφι χάρσο», Ξενοφῶντος «Κύρου 
Παιδεία» Η ὃ δ. 

4. Δὲν τὸ μετχφράζομεν διὰ τὸν αὐτὸν λόγον. Ἰλιὰς | 526. 

ὍΘ. Δὰν μεταφράζοµεν διὰ τὸν ἴδιον λόγον. "Άλλωστε παρ᾽ ὅλας 
τὰς προταθείσας. 4 τὲν ἀριθμὲν καθ᾽ ὅσον γνωρίζομεν, διορθώσαις 
(δηλ. «φήθης αὐτὸν κλπ.», «οὐκ ᾠήθησαν χλπ.», «φήθης ἂν αὐτὸν 
οὗ παιδίον κλπ.». «φήθης ἂν αὐτὸν οὗ παιδίον τετοχέναι ἀλλ᾽ αὐτὸν 
παιδίον γεγονέναι») ἡ ἔννοια τοῦ χωρίου αὐτοῦ μένει κατ' ἐξοχὴν 
σκοτεινἠ καὶ ἀμφίθολος. 

6. «Σὲ µεγάλες φροντίδες καὶ μὲ πολὺ μικρὲς ἐλπίδες». 

1. «(Καὶ φ:ονεῖς) ὅτι ἀξίζεις νὰ σοῦ στηθῇ χάλκινον ἄγαλμα, ἐσὺ 
ποὺ δὲν ἀξίζεις μιὰ πεντάρα ;». Ὁ χαλκοῦς ἧτο τὸ μικρότβρον νόμισμα, 
τὸ 1/8 ἑνὸς ὁδολοῦ. 
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«Ἢ νὰ τοὺς πιάσουν ζωντανούς, ἢ νὰ τοὺς ἀφήσουν νε- 
χροὺς (εἰς τὸ πεδίον τῆς μάχης)» '. 

"Ας ἀναφέρωμεν ἀκόμη ἐχεῖνο ποὺ κάποιος εἶπε µπρο- 
στὰ εἰς τὸ δικαστήριον διὰ τὸν Πειθόλαον καὶ τὸν Λυκό- 
φρονα : | | 
«Οἱ ἄνθρωποι αὐτοί, ὅσον ἦσαν ἀκόμη στὸν τόπον των, 
σᾶς πουλοῦσαν. Καὶ ὅταν ἦλθαν κοντά σας, πουλήθηκαν» ". 

Ὅλαι αὐταὶ αἱ φράσεις πράγματι ἐπιφέρουν τὸ ἀποτέ- 
λεσμα ποὺ ἐξεθέσαμεν. Τὸ εἶδος αὐτὸ τοῦ λεκτιχοῦ εἶναι εὖ- 
χάριστον, διότι τὰ ἀντίθετα ἀναγνωρίζονται εὐκόλως, πολὺ 
εὐχολώτερα δὲ ὅταν τοποθετοῦνται τὸ ἕνα πλάϊ στὸ ἄλλο. 
"Επίσης δὲ διότι ὁμοιάζουν μὲ συλλογισμόν Διότι ὁ ἐλεγ- 
κτιχὸς συλλογισμὸς δὲν εἶναι τίποτε ἄλλο παρὰ ἀντιπαρά- 
θεσις τῶν ἀντιθέτων ἐννοιῶν. 

Αἱ ὑποδιαιρέσεις λοιπὸν αὐτοῦ τοῦ εἴδους ὀνομάζονται 
ἀντιθέσεις. Παρίσωσις δὲ ὑπάρχει ὅταν τὰ μέλη μιᾶς πε- 
ριόδου ἀποτελοῦνται ἀπὸ ἴσον ἀριθμὸν συλλαβῶν, καὶ παρή- 
χησις ὅταν αἱ ἄκραι τῶν δύο μελῶν τῆς περιόδου εἶναι 
ὅμοιαι (κατὰ τὸν ἦχον) μεταξύ των. Πρέπει δὲ ἡ ὁμοιότης 
αὐτὴ νὰ ὑφίσταται εἶτε εἰς τὴν ἀρχὴν εἴτε εἰς τὸ τέλος τοῦ 
κάθε μέλους τῆς περιόδου. Καὶ εἰς μὲν τὴν ἀρχὴν πάντοτε 
ἡ ὁμοιότης ὑφίσταται μεταξὺ λέξεων ὁλοκλήρων͵ Εἰς τὸ τέ- 
λος ὅμως ἀρχεῖ ὁμοιότης μεταξὺ τῶν τελευταίων συλλαβῶν 
μιᾶς λέξεως, ἢ ἀρκεῖ νὰ ἐπαναλαμθάνεται ἡ ἰδία λέξις εἰς 
ἄλλην πτῶσιν, ἢ τέλος νὰ ἐπαναλαμθάνεται ἡ ἰδία λέξις 
καθ᾽ ὅμοιον τρόπον. Καὶ ἔχομεν παρῆχησιν : εἰς μὲν τὴν ἀρ- 
χήν, εἰς τὰ ἑξῆς παραδείγματα : 


«ἀγρὸν γὰρ ἔλαδεν ἀργὸν παρ᾽ αὐτοῦ» 8, 
«λωρητοί τ᾽ ἐπέλοντο, παράρρητοί τ᾽ ἐπέεσσιν» ". 


᾿]δοὺ καὶ παραδείγματα παρηχήσεως εἰς τὸ τέλος τῶν 
δύο μελῶν τῆς περιόδου: 

«(λῄθηπαν αὐτὸν παιδίον τετοκέναι, ἀλλ᾽ αὐτοῦ αἴτιον 
γεγονέναι» 5. 

«Εν πλείσταις δὲ φροντίσι καὶ ἐν ἐλαχίσταις ἐλπίσιν» ". 

᾿Ιδοὺ τώρα παρήχησις σὲ διχφορετικὰς πτώσεις τῆς ἰδίας 
λέξεως : - ; 

«Αξιος δὲ σταθῆναι χαλκοῦς, οὐκ ἄξιος ὢν χαλκοῦ» '. 

Καὶ ἄλλο παράδειγμαχ παρηχήσεως, ὅπου χρησιμοποι- 
εἶται ἡ ἰδία λέξις εἰς τὸν αὐτὸν τύπον : 


818 ΑΡΙΣΤΟΤΕΛΟΥΣ 


τὸν καὶ ζῶντα ἔλεγες κακῶς καὶ νῦν γράφεις κακῶς». Απὸ 


συλλαβῆς δὲ «τί ἂν ἔπαϑες δεινόν, εἰ ἄνδρ᾽ εἶδες ἀργόν ;» 


14105 ἔσειν δὲ ἅμα πάντα ἔχειν ταὐτό, καὶ ἀντίθεσιν εἶναι τὸ 


δ 


αὐτὸ καὶ πάρισον καὶ ὁμοιοτέλευτο». Αἱ δ᾽ ἀρεταὶ τῶν πε- 
ριόδων οχεδὸν ἓν τοῖς Θεοδεκτείοις ἐξηρίϑμηνται. Εἰσὶν δὲ 
καὶ ψευδεῖς ἀντιθέσεις, οἷον καὶ ᾿Επίχαρμος ἐποίει, 


τόκα μὲν ἐν τήνων ἐγὼν ἦν, τόκα δὲ παρὰ τήνοις ἐγών. 


10. ᾿Επεὶ δὲ διώρισιαι περὶ τούτων. πόϑεν λέγεται τὰ 
ἀστεῖα καὶ τὰ εὐδοκιμοῦντα λεκτέον. []οιεῖν μὲν οὖν ἐστὶν 
τοῦ εὐφυοῦς ἢ τοῦ γεγυμνασμένου, δεῖξαι δὲ τῆς μεϑόδου 


ταύτης. Εἴπωμεν οὖν καὶ διαριϑμησώμεθα' ἀρχὴ δ᾽ ἔστω 


10 ἡμῖν αὕτη. Τὸ γὰρ μανϑάνειν δᾳδίως ἡδὺ φύσει πᾶσιν 


ἐστί, τὰ δὲ ὀνόματα σηιαένει τι, ὥστε ὅσα τῶν ὀνομάτων 
ποιεῖ ἡμῖν μάϑησιν., ἥδιστα. Αἱ μὲν οὖν γλῶτται ἀγνῶτες, 
τὰ δὲ κύρια ἴσμεν, ἢ δὲ μεταφορὰ ποιεῖ τοῦτο μάλιστα" 


ὅταν γὰρ εἴπῃ τὸ γῆρας καλάμην, ἐποίησεν μάϑησιν καὶ 


15 γνῶσιν διὰ τοῦ γένους ἄμφω γὰρ ἀπηνϑηκότα' ποιοῦσιν 


μὲν οὖν καὶ αἱ τῶν ποιητῶν εἰκόνες τὸ αὐιό' διό περ ἂν 
εὖ, ἀστεῖον φαίνεται. "ἔστιν γὰρ ἡ εἰκών. καϑάπερ εἴρηται 


πρότερον, μεταφορὰ διαφέρουσα προθέσει: διὸ ἧττον ἡ δύ, 


1. «Εσύ, καὶ ὅταν ἐζοῦσε, τὸν ἐχχκομετεχδιρίζεσο μὲ τὰ λόγια, 
καὶ τώρα ποὺ πέθανε τὸν χκαχομεταχειρἰζεσαι μὲ αὐτὰ ποὺ γράφεις». 

2, «Καὶ τί κακὸ θὰ πάθα.νες ἂν ἔδ.επε: ἕνα ἄνθρωπον ποὺ νὰ 
μὴ δουλεύῃ ; » Ἐπειδὴ δὲν ὁμοιάζουν ἀπολύτως αἱ δύο ταλικαὶ συλ- 
λαθαὶ ἔχει προταθῆ ἡ διόρθωσις τοῦ «ἀργὸν» εἰς «ἁγνόν». 

δ. "Ἔργον ἀπολεσθὲν τοῦ ᾿Αριστοτάλους. Πιστεύεται ὅτι αὐτὸ 
ὑπῆρξε τὸ ἀρχιχὸν σχεδίασµα ἑνὸς ἄλλου ἔργου του, τῆς «Ρητορικῆς 
εἷς ᾿Αλέξανδρον». 

4. «"Αλλοτ6 μὲν ἤμουν ἕνας ἀπ᾿ αὐτοὺς καὶ ἐγώ, καὶ ἄλλοτε 
βρισχόµουνα κοντά τους». 

5, Δηλ. δὲν μᾶς διδάσκει τίποτε νέον, «οὐ ποιεῖ μάθησιν». 

6. Ὀδύσσεια Π 214. 
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«Σὺ δ᾽ αὐτὸν καὶ ζῶντα ἔλεγες καχῶς καὶ νῦν γράφεις 
χακῶς» 1. | 

Καὶ τέλος παρήχησις ποὺ περιορίζεται εἰς τὴν ὁμοιό- 
τητα μόνον μιᾶς συλλαβῆς, τῆς τελευταίας : 

«Τί ἂν ἔπαθες δεινόν, εἰ ἄνδρ᾽ εἷδες ἀργόν : ») 

Εἶναι δὲ δυνατὸν ἢ ἰδία περίοδος νὰ περιέχη ὅλα αὐτὰ 
τὰ σχήματα, δηλ. καὶ ἀντίθεσιν καὶ πάρισον καὶ ὁμοιοτέ- 
λευτον. Τὰ πλεονεκτήματα δὲ ποὺ ἔχει ὁ λόγος, ὅταν συγ- 
κροτῆται ἀπὸ περιόδους, σχεδὸν ὅλα ἐξετέθησαν εἰς τὸ 
πρὸς Θεόδεκτον ἔργον μας ". 

Ὑπάρχουν ἐπίσης καὶ ψευδεῖς ἀντιθέσεις, ὅπως καὶ εἰς 
τὸν ἑξῆς στίχον τοῦ ᾿Επιχάρµου : 


«Τόκα μὲν ἐν τήνων ἐγὼν ἣν, τόχα δὲ παρὰ τήνοις ἐγών» ἡ, 
10, ΠΕΡΙ ΤΗΣ ΚΟΜΨΟΤΗΤΟΣ ΤΟΥ ΥΦΟΥΣ 


"Αφοῦ ἐξεθέσαμεν λοιπὸν τὰ ἀνωτέρω. εἶνχι τώρα χαι- 
ρὸς νὰ εἰποῦμε ἀπὸ τί συνίστανται αἱ φράσεις ποὺ χαρα- 
κτηρίζονται κομψαὶ ἢ εὐτυχεῖς. Τὰς ἐκφράσεις αὐτὰς τὰς 
διατυπώνει χανεὶς ὅταν ἔχ φυσικὸν τάλαντον ἢ ὅταν ἔχῃ 
ἐξασκηθή. "Ἔργον δὲ τῆς τέχνης ποὺ πραγματευόμεθα εἶναι 
τὸ νὰ φανερώση πῶς συγκροτοῦνται. "Ας ἐξετάσωμεν λοιπὸν 
τὸ ζήτημα μὲ κάθε δυνατὴν λεπτομέρειαν. Ας ξεκινήσωμεν 
δὲ ἀπὸ τὴν ἑξῆς ἀρχήν. Τὸ νὰ μαθαίνηῃ κανεὶς εὔχολα εἶναι 
πρᾶγμα ἐκ φύσεως εὐχάριστον γιὰ ὅλους. Αἱ λέξεις πάλιν 
ἔχουν πάντοτε κάποιαν σημασίαν καὶ ἑπομένως αἱ λέξεις 
ποὺ μᾶς μαθαίνουν κάτι τι εἶναι αἱ πιὸ εὐχάριστοι ἀπὸ ὅλας. 
᾽Αλλὰ τῶν μὲν ξενοτοόπων καὶ ἰδιωματικῶν λέξεων εἶναι 
σκοτεινὴ ἡ σημασία, ἡ δὲ χυριολεξία εἶναι ἐκ τῶν προτέρων 
γνωστή», ὥστε ἡ μεταφορὰ κυρίως προκαλεῖ τὸ εὐχάριστον 
αὐτὸ ἀποτέλεσμα. Πράγματι, ὅταν (ὁ Ὅμηρος) ' ὀνομάζη τὰ 
γηρατεῖα «ξερὴ καλαμιά», μᾶ- διδάσκει κάτι τι, διότι ἀνά- 
γει τὰς δύο ἀτομιχκὰς περιπτώσεις (δηλ. τὸ γῆοχς τοῦ ἀν- 
θρώπου καὶ τὸ γῆρας τοῦ φυτοῦ) εἰς ἓν νέον γένος. Διότι καὶ 
τὰ δύο ἔχουν χάσει τὰ ἄνθη των. Καὶ αἱ εἰκόνες τῶν ποιη- 
τῶν προκαλοῦν τὸ ἴδιον ἀποτέλεσμα. Καὶ γι᾿ αὐτό, ἂν γίνη. 
καλὴ χρῆσις των. ἡ φράσις φαίνεται χομψή. Διότι ἡ εἰχών, 
ὅπως εἴπαμεν πρὸ ὀλίγου”. εἶναι εἶδος μεταφορᾶς, μὲ μὀνην 
τὴν διαφορὰν ὅτι εἰς τὴν εἰκόνχ προτάσσεται τὸ ὁμοιωματι- 
χὸν «ὡς». Καὶ γι αὐτὸ ἡ εἰκῶν εἶναι ὀλιγώτερον εὐχάρι- 
στος ἀπὸ τὴν μεταφοράν, διότι τραθάει σὲ μάκρος καὶ διότι 
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ὅτι µακροτέρως καὶ οὗ λέγει ὧς τοῦτο ἐκεῖνο' οὔκουν οὐδὲ 
ζητεῖ τοῦτο ἡ ψυχή. ᾿Ανάγκη δὴ καὶ λέξιν καὶ ἐνϑυμήματα 
ταῦτ᾽ εἶναι ἀστεῖα, ὅσα ποιεῖ ἡμῖν μάϑησιν ταχεῖαν. Διὸ 
οὔιε τὰ ἐπιπόλαια τῶν ἐνϑυμημάτων εὐδοκιμεῖ' (ἐπιπόλαια 
γὰρ λέγομεν τὰ παντὶ δῆλα, καὶ ἃ μηδὲν δεῖ ζητῆσαι), οὔτε 
ὅσα εἰρημένα ἀγνοούμενα, ἀλλ᾽ ὅσων ἢ ἅμα λεγομένων ἡ 
γνῶσις γίνεται, καὶ εἰ μὴ πρότερον ὑπῆρχεν, ἢ μικρὸν 
ὑστερίζει ἢ διάνοια" γίγνεται γὰρ οἷον μάϑησις, ἐκείνως δὲ 
οὐδέτερον. Καιὰ μὲν οὖν τὴν διάνοιαν τοῦ λεγομένου τὰ 
τοιαῦτα εὐδοκιμεῖ τῶν ἐνϑυ μη μάτων, κατὰ δὲ τὴν λέξιν τῷ 
μὲν σχήμαιι, ἐὰν ἀντικειμένως λέγηται, οἷον «καὶ τὴν τοῖς 
ἄλλοις κοινὴν εἰρήνην νομιζόντων τοῖς αὑτῶν ἰδίοις πόλε- 
μον» ἀνιίκειται πόλεμος εἰ ρήνῃ. Τοῖς δ᾽ ὀνόμασιν, ἐὰν ἔχῃ 
µεταφορά», καὶ ταύτην μήτ᾽ ἀλλοτρίαν, χαλεπὸν γὰρ συνι- 
δεῖν, μήτ᾽ ἐπιπόλαιον, οὐδὲν γὰρ ποιεῖ πάσχειν. "Ετι εἶ 
πρὸ ὀμμάτων ποιεῖ’ ὁρᾶν γὰρ δεῖ τὰ πρατιόµενα μᾶλλον ἢ 
μέλλοντα, Δεὶ ἄρα τούτων στοχάζεσθαι τριῶν, μειαφορᾶς 
ἀντιδέσεως ἐνεργείας. 

Τῶν δὲ μεταφορῶν τετιάρ ων οὐσῶν εὐδοκιμοῦσι μάλι- 
στα αἱ κατ ἀναλογίαν, ὥσπερ []ερικλῆς ἔφη τὴν νεότητα 
τὴν ἀπολομένην ἐν τῷ πολέμῳ οὕτως ἠφανίσθαι ἐκ τῆς πό- 
λεως ὥσπερ εἶ τις τὸ ἔαρ ἐκ τοῦ ἐνιαυτοῦ ἐξέλοι. Καὶ Λε- 


πτίνης περὶ Λακεδαιμονίων, οὐκ ἐᾶν περιιδεῖν τὴν “Ελλά- 


1. ᾿Αλλὰ τὴν αὑρίοκαι ἑτοιμασμένην ἀπὸ τἐν συγγραγέα 

2, Πιθανώτατα ἑ ᾿Αριστοτέλης ἐννοεῖ ἐκεῖνα τὰ ἐπιχειρήματα 
ποὺ χωρὶς νὰ εἶναι τετριµµένα, καὶ μάλιστα ἐνῶ πολλάκις εἶναι προ: 
τότυπα, ὅταν ἀπαγγελθοῦν κάμνουν εἰς τὸν ἀκροατὴν τὴν ἐντύπωσιν 
ὅτι καὶ αὐτὸς τὸ ἴδιον ἑσχέπτετο. 

9. ᾿Ισοκράτους «Πρὸς Φίλιππον» 8 13. 


ΡΗΤΟΡΙΚΗ Γ΄, 10, 141005 19--1411ᾳ 5 981 


δὲν λέγει «αὐτὸ εἶνχι ἐκεῖνο» (ἀλλὰ λέγει «αὐτὸ εἶναι σὰν 
ἐκεῖνο») καὶ ἑπομένως καὶ ἢ ψυχὴ δὲν ἀναζητεῖ τὴν ὁμοιό- 
τητα'. ᾿Αναγχαστικὰ λοιπὸν ἐκεῖνο τὸ λεκτικὸν χαὶ ἐχεῖνα 
τὰ ἐπιχειρήματα εἶναι κομφὰ ποὺ ταχέως κατανοοῦνται. 
Καὶ γι αὐτὸ οὔτε τὰ ἐντελῶς εὔκολα ἐπιχειρήματα θεωροῦν- 
ται ἐπιτυχημένα (κα’ μὲ τὴν λέξιν «εὔκολα» ἐννοοῦμεν ἐκεῖνα 
ποὺ εἶναι φανερὰ εἰς τὸν καθένα καὶ δὲν ἀπαιτοῦν οὔτε τὴν 
παραιικρὰν πνευματικὴν προσπάθειαν διὰ νὰ χατανοηθοῦν), 
οὔτε πάλιν καὶ ἐχεῖνα ποὺ καὶ ὅταν ἀπαγγελθοῦν δὲν κατα- 
γοοῦνται’ ἀλλὰ περισσότερον ἐκεῖνα ποὺ γίνονται ἀντιληπτὰ 
τότε ποὺ ἀπαγγέλλονται, ἂν δὲν ἦσαν καὶ ἀπὸ πρὶν μέσα εἰς 
τὸ μυαλὸ τῶν ἀχροατῶν", ἢ τοὐλάχιστον ἐκεῖνα ποὺ μὲ 
μικρὰν προσπάθειαν γίνονται μετ᾽ ὀλίγον ἀντιληπτά Διότι 
αὐτοῦ τοῦ εἴδους τὰ ἐπιχειρήματα μᾶς διδάσκουν κάτι χαι- 
νούργιο, ὄχι ὅμως καὶ ἐκεῖνα ποὺ προηγουμένως ἀνεφέ- 
ραμεν. τὰς πρὸς τὸ περιεχόμενόν των λοιπὸν αὐτοῦ τοῦ εἷ- 
δους τὰ ἐνθυμήματα θεωροῦνται ἐπιτυχημένα. ὣς πρὸς τὴν 
μορφὴν δὲ ἀφ᾽ ἑνὸς μὲν ἐὰν μεταχειριζώμεθα τὸ σχῆαα 
τῆς ἀντιθέσεως, ὅπως εἰς τὸ ἑξῆς παράδειγµα : «καὶ ἔκριναν 
ὅτι ἡ χοινὴ εἰρῆνη ὅλων τῶν ἄλλων ἧτο πόλεμος ἐναν- 
τίον αὐτῶν τῶν ἰδίων» ". Διότι ἐδῶ γίνετχι ἀντίθεσις με- 
ταξὺ τῆς ἐννοίας τῆς εἰρῆνης καὶ τῆς ἐννοίας τοῦ πολέμου. 
Ὑπάρχει ἐξ ἄλλου ἐπιτυχὴς χρηπιμοποίησις τῶν λέξεων 
ὅταν χάμνωμεν χρῆσιν μεταφορᾶς, ἢ ὁποία ὅμως νὰ μὴ εἶναι 
οὔτε ἐντελῶς ἀπομακρυσμένη ἀπὸ τὸ θέμα, διότι τότε δυσ- 
κολεύονται οἱ ἀκροαταὶ νὰ τὴν ἐννοήσουν, οὔτε πάλιν τε- 
λείως τετριμμένη καὶ εὔκολη, διότι τότε δὲν προχαλεῖ κανέ- 
γα συναίσθημα. Κυρίως δὲ ἐπιτυχὴς εἶναι ἡ μεταφορά, ὅταν 
μὲ αὐτὴν τὸ θέμ.χ ποὺ μᾶς ἀπασχολεῖ ζωντανεύει ἐμπρὸς στὰ 
μάτια µας. Διότι ἀναγκαστικὰ γίνετχι καλύτερα ἀντιληπτὸν 
ἐχεῖνο ποὺ τώρχ ἐκτελεῖται παρὰ ἐκεῖνο ποὺ πρόκειται νὰ 
ἐκτελεσθῇ. Πρέπει λοιπὸν νὰ ἔχωμεν πάντα στὸ νοῦ µας αὐ- 
τὰ τὰ τρίχ, δηλαδὴ τὴν µεταφοράν, τὴν ἀντίθεσιν χα! τὴν 
δρᾶσιν. 

᾿Απὸ τὰ τέσσαρα εἴδη τῶν μεταγρορῶν περισσότερον ἐπι- 
τυχεῖς εἶναι ὅσαι βασίζονται εἰς τὴν ἀνχλογίαν, ὅπως ἐκείνη 
ποὺ μετεχειρίσθη ὁ Περικλῆς ὅταν μιλοῦσε γιὰ τὴν νεολαία 
ποὺ ἐχάθηκε στὸν πόλεμο, καὶ εἶπεν ὅτι ἡ ἀπώλειά της εἶναι 
γιὰ τὴν πατρίδα ὅ,τι θὰ ἧτο γιὰ τὸ ἔτος ἡ ἐξαφάνισις τῆς 
ἀνοίξεως. Επίσης ὁ Λεπτίνης εἰπε γιὰ τοὺς Λακεδα:μονίους 
ὅτι δὲν εἶναι σωστὸ νὰ ἀφήσωμεν νὰ μείνῃ ἢ “Βιλλὰς μονό- 
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δα ἑτερόφϑαλαον γενομένην. Καὶ Κηφισόδοτος σπουδάζον- 
τος Χάρητος εὐϑύνας δοῦναι περὶ τὸν ᾿Ολυνθιακὸν πόλε- 
μον ἠγανάκτει, φάσκων εἰς πνῖγμα τὸν δῆαον ἄγχοντα τὰς 
εὐϑύνας πειρᾶσθαι δοῦναι. Καὶ παρακαλῶν ποτὲ τοὺς ᾿Αϑη- 
ναίους εἰς Εὔβοιαν ἐπισιτισαμένους ἔφη δεῖν ἐξιέναι τὸ 
Μιλιιάδου ψήφισμα. Καὶ ᾿Ιφικράτης σπεισαµένων ᾿ Αϑη- 
ναίων πρὸς ᾿Επίδαυρον καὶ τὴν παραλίαν ἠγανάκτει, φά- 
σκῶν αὐτοὺς τὰ ἐφόδια τοῦ πολέμου παρῃρῆοϑαι, Καὶ Πει. 
ϑόλαος τὴν πάραλον ῥόπαλον τοῦ δήμου, Σηστὸν δὲ τηλίαν 
τοῦ Πειραιέως. Καὶ Περικλῆς τὴν Αἴγιναν ἀφελεῖν ἐκέλευσε 
τὴν λήμην τοῦ ΠΠειραιέως. Καὶ Μοιροκλῆς οὐδὲν ἔφη πονη- 
ρότερος εἶναι, ὄνομάσας τινὰ τῶν ἐπιεικῶν᾽ ἐκεῖνον μὲν 
γὰρ ἐπιτρίιων τόκων πονηρεύεσὺαι, αὐτὸν δὲ ἐπιδεκάτων. 
Καὶ τὸ ᾿ Αναξανδρίδου ἰαμβεῖον ὑπὲρ τῶν ϑυγατέρων πρὸς 
τὸν γάμον ἐγχρονιξουσῶν 
ὑπερήμεροί μοι τῶν γάμων αἱ παρϑένοι. 

Καὶ τὸ [Πολυεύκιου εἰς ἀποπληκτικόν τινα Σπεύσιππον, τὸ 
μὴ δύνασϑαι ἡσυχίαν ἄγειν ὑπὸ τῆς τύχης ἐν πεντεσυρίγ- 
γῷ νόσῳ δεδεμένον. Καὶ Κηφισόδοτος τὰς τριήρεις ἐκάλει 
μύλωνας ποικίλους, ὁ Κύων δὲ τὰ καπηλεῖα τὰ ᾿ Αιτικὰ φι- 


δίτια. Αἰσίων δέ, ὅτι εἰς Σικελίαν τὴν πόλιν ἐξέχεαν" τοῦτο 


1. Δηλαδὴ νὰ καταστραφῇ ἡ μία ἀπὸ τὰς δύο μεγάλας ἕλληνι- 
κὰς πολιτείας. 

9, ᾿Αθηναῖος ρήτωρ. 

9. Τὸ ψήφισμα τοῦ Μιλτιάδου ἐκανόνιζε τὰ τῆς ἐκστρατείας τῶν 
Ἑλλήνων ἐναντίον τοῦ Ξέρξου 

4, "Ἱερὸν πλοῖον ποὺ ματέρερε τοὺς ὑποδίκους ἀπὸ τὴν Σαλαμῖ- 


-να εἷς τὰς ᾿Αθήνας διὰ νὰ δικασθοῦν. 


δ. Ἡ κατὰ λέξιν μετάφραχσις ἐλάχιστα ἀποδίδει τὸ νόημα, διότι 
ἐδῶ κυρίως δὲν πρόχειται περὶ μεταφορᾶς, ἀλλὰ περὶ λογοπαιγνίου. 
Πράγματ:, γίνεται χρῆσις, τῆς λάξεως «τόχος» καὶ μὲ τὴν σημασίαν 
τῆς ἁμοιδῆς τοῦ χαφαλαίου καὶ μὲ τὴν σημασίαν τοῦ ἁπογόνου. 


ΡΗΤΟΡΙΚΗ ΓΙ΄, 10 14]11α 0-36 388 


φθαλμος '. ᾿Επίσης ὁ Κηφισόδοτος", ὅταν ἔθλεπεν ὅτι ὁ στρα- 
τηγὸς Χάρης ἐθ.άςετο ἐξαιρετικὰ νὰ λογοδοτήση, ἐνῶ κατὰ 
τὴν ἐποχὴν ἐκείνην λιεξήγετο διαρκῶς πόλεμος, ἐξεδήλωσε 
τὴν ἀγανάχτησίν του λέγων ὅτι ἤθελε νὰ λογοδοτήση κρα- 
τώντας τὸν λαὸν μὲ ἕνα βρόχον ἀπὸ τὸν λαιμόν. Καὶ πά- 
λιν ὁ ἴδιος, προτρέπων τοὺς Αθηναίους νὰ ἐκστρατεύσουν 
εἰς Εὔδοιαν, εἶπε : «πρέπει, ἀφοῦ πρῶτον ἐφοδιασθῶμεν μὲ κ 
τρόφιμα. νὰ ἐφαρμόσωμεν τὸ ψήφισμα τοῦ Μιλτιάδου»". Ὁ 
Ἱφικράτης πάλιν, ὅταν οἱ ᾿Αθηναῖοι ἔκαμαν συνθήκην μὲ 
τὴν ᾿Επίδαυρον καὶ μὲ τοὺς κατοίκους τῆς παραλίας, εἶπε 
μὲ ἀγανάκτησιν : «μόνοι σας ἀπεκόψατε τὸν ἐφοδιασμόν σχς 
ἐν καιρῷ πολέμου». ᾿Επίσης ὁ Πειθόλαος ὠνόμαζε τὴν 
Πάραλον ' ὅπλον τοῦ λαοῦ καὶ τὴν Σηστὸν τὴν ὠνόμαζε σι- 
τοβολῶνα τοῦ ἰἰειραιῶς. Καὶ ὁ {Περικλῆς ἔλεγεν ὅτι ἔπρεπε 
νὰ καταστραφῇ ἡ Αἰγινα, «αὐτὸ τὸ χάρφος µέσα στὰ μάτια 
τοῦ Πειραιῶς». Καὶ ὁ Μοιροκλῆς ἔλεγεν ὅτι δὲν ἧτο κα- 
θόλου χειρότερος ἀπὸ ἕνα κακὸν νοικοκύρην, τὸν ὁποῖον 
προσδιώρισε μὲ τὸ ὄνομά του, «διότι. ἔλεγε, αὐτὸς μὲν κά- 
μνει κακὸν μόνον μὲ τὸ νὰ ζητῇ τόκον ἴσον πρὸς τὸ 1/8 τοῦ 
κεφαλαίου, ἐγὼ δὲ μὲ τὸ νὰ προσπαθῶ νὰ θρέψω τὰ δέκα 
παιδιά μου» ”. ᾿Επίσης ὁ ᾿Αναξανδρίδης ἔγραψε τὸν ἑξῆς 
ἰαμθικὸν στίχον διὰ τὰς θυγατέρας του ποὺ ἑθράδυναν νὰ 
ὑπανδρευθοῦν : 


«Ἔχασαν τὴν προθεσμίαν τοῦ γάμου τὰ κορίτσια µου». 


᾿Επίσης ὁ Πολύευκτος εἶχεν εἰπεῖ γιὰ κάποιον Σπεύ- 
σιππον, ποὺ εἶχε προσθληθῇ ἀπὸ ἀποπληξίαν, ὅτι δὲν 
μπορεῖ νὰ καθήσῃ ἥσυχος, ἂν χαὶ ἡ τύχη τὸ Πε νὰ 
τὸν ἔχῃ χαθηλωμένον μία ἀρρώστεια πεντεσύριγγος». Ὁ 
Κηφισόδοτος ὠνόμαζε τὰ πλοῖα «στολισμένους ἀνεμο- 
μύλους» καὶ ὁ Διογένης, ὁ κυνικὸς φιλόσοφος, ἔλεγεν ὅτι 
οἱ ταθέρνες ἦσαν τὰ φιδίτια 1] τῶν ᾿Αθηναίων. Ὁ Αἰσίων δὲ 
ἔλεγεν ὅτι οἱ ᾿Αθηναῖοι ἄδειασαν τὴν πόλιν των μέσα στὴν 


6. []εντεσύριγγον ξύλον ἧτο ἕνα εἶδος βαρελιοῦ μὲ πέντε ὁπάς, 
ἀπὸ τὰς ὁποίας ἐπερνοῦσαν τὰ χέρια, τὰ πόδια καὶ τὸ κεφάλι τῶν κα; 
ταδίχων, ποὺ ἐδυσχέραινε τὰς κινήσεις των. Γι) αὐτὸ ἢ ἀποπληξία, ποὺ 
ἐπίσης προχαλεῖ τὴν ἀχινησίαν τοῦ ἑρρώστου, δωγραφίζεται ἠὲ αὖ- 
τὴν τὴν µεταφοράν. 

1. Τὰ φιδίτια ἦσαν τὰ κοινὰ γεύματα, εἰς τὰ ὁποῖα ὕποχρεωτι- 
κῶς παρεκάθηντο ὅλοι οἱ Σπαρτιᾶται πολῖται. 
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γὰρ μεταφορὰ καὶ πρὸ ὀμμάτων, Καὶ «ὥστε βοῆσαι τὴν 
"Ελλάδα»᾽ καὶ τοῦτο τρόπον τινὰ μεταφορὰ καὶ πρὸ ὀμμά- 
τω». Καὶ ὥσπερ Κηφισόδοτος εὐλαβεῖσθαι ἐκέλευεν μὴ πολ- 
λὰς ποιήσωσιν τὰς συνδρομὰς [ἐκκλησίας]. Καὶ Ισοκράτης 
πρὸς τοὺς συντρέχοντας ἐν ταῖς πανηγύρεσιν. Καὶ οἷον ἐν 
τῷ ἐπιταφίῳ, διότι ἄξιον ἦν ἐπὶ τῷ τάφῳ τῷ τῶν ἐν Σα- 
λαμῖνι τελευτησάντων κείρασϑαι τὴν Ελλάδα ὧς συγκατα- 
ϑαπτομένης τῇ ἀρετῇ αὐτῶν τῆς ἐλενϑερίας᾽ εἰ μὲν γὰρ εἷ- 
πεν ὅιι ἄξιον δακρῦσαι συγκαταϑαπτομένης τῆς ἀρετῆς, με- 


ταφορὰ καὶ πρὸ δωμάτων, τὸ δὲ «ιῇ ἀρετῇ τῆς ἐλευϑερίας» 


14115 ἀντίϑεσίν τινα ἔχει. Καὶ ὡς ᾿Ιφικράτης εἶπεν «ἡ γὰρ ὅδός 


οι 


10 


μοι τῶν λόγων διὰ μέσων τῶν Χάρητι πεπραγμένων ἐστίν»" 
μεταφορὰ κατ ἀναλογίαν, καὶ τὸ διὰ μέσου πρὸ ὁμμάτων 
ποιεῖ Καὶ τὸ φάναι παρακαλεῖν τοὺς κινδύνους τοῖς κιν- 
δύνοις ϑοηϑήσοντας, πρὸ ὀμμάτων (καὶν µεταφορά. Καὶ 
Λυκολέων ὑπὲρ Χαβρίου «οὐδὲ τὴν ἱκετηρίαν αἰσχυνϑέντες. 
αὐτοῦ, τὴν εἰκόνα τὴν χαλκῆν»᾽ μεταφορὰ γὰρ ἐν τῷ πα- 
ρόντι, ἀλλ᾽ οὐκ ἀεί, ἀλλὰ πρὸ ὀμμάτων' κινδυνεύοντος γὰρ 
αὐτοῦ ἱκετεύει ἡ εἰκών, τὸ ἄψυχον δὴ ἔμψυχον, τὸ ὑπόμνη- 
µα τῶν τῆς πόλεως ἔργων. Καὶ «πάντα τρόπον μικρὸν φρο- 
νεῖν μελετῶντες»᾽ τὸ γὰρ μελειᾶν αὔξειν τι ἐστίν. Καὶ ὅτι 
τὸν νοῦν ὁ ϑεὸς φῶς ἀνῆψεν ἐν τῇ ψυχῇ ἄμφω γὰρ δηλοῖ 
1. Ὁ ΠοῦταςῬ νομίζει ὅτι ἡ λέξις «Σαλαιῖνι» εἶναι παρεμβολὴ 
Ὦ λάθος ἀντιγρχφῆς καὶ προτείνει νὰ διορθωθῇ εἰς « Λαμίᾳ», διότι ὃ 
«Επιτάφιος» τοῦ Λυσίου δὲν ἀφωροῦσε τοὺς ἐν Σαλαμῖνι πεσόντας. 


2, ᾿Απὸ τὲν «[ἰανηγυρικὸν» τοῦ Ἰσοκράτους 8 150. ᾿Αναφέρεται 
εἰς τὰ δουλικὰ αἰσθήματα τῶν Περσῶν πρὸς τοὺς ἡγεμόνας των. 
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Σικελία. Τοῦτο εἶναι μεταφορὰ καὶ συγχρόνως παρουσιάζει 
τὸ γεγονὸς ἐμπρὸς στὰ μάτια τοῦ ἀχροατοῦ. ᾿Επίσης ἡ φρά- 
σις «ἐβόησεν ὁλόκληρη ἡ ᾿Βλλὰς» εἶναι καὶ αὐτὴ εἶδος µε- 
ταφορᾶς καὶ παρουσ:άζει τὸ γεγονὸς ἐμπρὸς στὰ μάτια τοῦ 
ἀκροατοῦ. Επίσης ὁ Κηφισόδοτος συνίστα εἰς τοὺς ἀκροατάς 
του νὰ προσέχουν μὴν ἀναγκασθοῦν νὰ συνέλθουν σὲ πολλὰς 
ταρχχώδεις συνελεύσεις τοῦ λαοῦ. Τὸ ἴδιον ἔλεγε χαὶ ὁ Ἴσο- 
κράτης πρὸς ἐκείνους ποὺ συνέτρεχον εἰς τὰς ἀθλητικὰς πα- 
νηγύρεις. Επίσης εἰς τὸν «᾿Επιτάφιον» (τοῦ Λυσίου) ὑπάρχει 
τὸ ἑξῆς παράδειγµα: «ἐπάνω εἰς τὸν τάφον ἐκείνων ποὺ ἔπε- 
σαν εἰς τὴν Σαλαμῖνα ' ἄξιζε νὰ κόψη τὰ μαλλιά της ἡ Εὺλ- 
λάς διότι μαζὶ μὲ τὴν πχλληκαχριά των ἐκηδεύετο καὶ ἢ ἐλευ- 
θερία της». Πράγματι, εἰς τὸ παράδειγµα αὐτό. ἐὰν ἔλεγεν ὅτι 
ἄξιζε νὰ θρηνήση κανεὶς ἐπειδὴ ἐθάπτετο ἡ παλληχαριά, θὰ 
ἐπρόχειτο μόνον περὶ μεταφορᾶς ποὺ ζωντανεύει τὴν εἰκόνα 
ἐμπρὸς στὰ μάτια τοῦ ἀκροατοῦ, μὲ τὸ νὰ προσθέσῃ ὅμως 
τὸ «χηδεύεται μαζὶ μὲ τὴν πχλληκαριὰ καὶ ἡ ἐλευθερία» δη- 
μιουργεῖ κάποιαν ἀντίθεσιν. Καὶ εἰς τὴν ἀκόλουθον φράσιν 
τοῦ ᾿Ιφικράτους «τὰ λόγια µου ἀνοίγουν ἕνα δρόμο μέσα 
ἀπὸ τὰς πράξεις ποὺ ἐξετέλεσεν ὁ Χάρης» ὑπάρχει ἀἆνα- 
φορὰ κατ᾽ ἀναλογίαν, καὶ τὸ «μέσα ἀπὸ τὰ ἔργα» παρου- 
σιάζει τὴν εἰκόνα ἐμπρὸς στὰ μάτια τῶν ἀκροατῶν. Καὶ 
ἡ φράσις «δεχόμεθα τὸν ἕνα χίνδυνον διὰ νὰ ἀποτρέψωμεν 
τὸν ἄλλον» εἶναι καὶ αὐτὴ μεταφορὰ ποὺ παρουσιάσει τὰ 
πράγματα μπρὸς στὰ μάτια τοῦ ἀκροατοῦ. ᾿Βπίσης εἰς 
τὴν φράσιν τοῦ Λυκολέοντος εἰς τὴν ἀγόρευσίν του ὑπὲρ 
τοῦ Χαθρίου «καὶ σεῖς δὲν ἐσεθχσθήκατε οὔτε κἂν τὸ χάλ- 
Χινον τοῦτο ἄγαλμά του ποὺ σᾶς παρακαλῶ γι αὐτόν» ὑπάρ- 
χει µεταφορά, ἡ ὁποία εἶναι χατάλληλος διὰ τὴν συγχεκρι- 
μένην αὐτὴν περίπτωσιν, ὄχι ὅμως γιὰ πάντοτε, ἀλλὰ διότι 
τὸ γεγονὸς ποὺ ἀναφέρει εὑρίσκετο ἐμπρὸς στὰ μάτια τῶν 
ἀκροατῶν του Πράγματι, ἐνῶ ὁ Χαθρίας ἐκινδύνευε νὰ κα- 
ταδιχασθῇ, ὁ ρήτωρ ζωντανεύει. μὲ τὴν μεταφορὰν τὸ ἄψυ- 
:χον ἄγαλμα ποὺ τοῦ εἶχε στήσει ἡ πόλις καὶ τὸ φαντάζεται 
νὰ παρακαλῇ ὑπὲρ τῆς σωτηρίας του, ἐνῶ συγχρόνως εἶναι 
μάρτυς ποὺ θυμίζει τἰ ἔκαμεν ἡ πόλις πρὸς τιμήν του. ᾿Επί- 
σης ἡ φράσις «ἐμελετοῦσαν μὲ ποῖον τρόπον νὰ φανοῦν πιὸ 
ταπεινόφρονες» " (ζωντανεύει τὴν εἰκόνα), διότι τὸ «ἐμελετοῦ- 
σαν» ἐξογκώνει τὴν σημασίαν τῆς φράσεως. Αλλο παράδει- 
γμα εἶναι ἢ φράσις «ὁ νοῦς εἶναι τὸ φῶς ποὺ ὁ θεὸς ἄναψε 
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τι. «Οὐ γὰρ διαλυόμεϑα τοὺς πολέμους ἀλλ᾽ ἀναβαλλόμε- 
θα». "άμφω γάρ ἐστιν μέλλοντα, καὶ ἡ ἀναβολὴ καὶ ἢ τοι- 
αύτη εἰρήνη. Καὶ τὸ τὰς συνδήκας φάναι τρόπαιον εἶναι 
πολὺ κάλλιον τῶν ἐν τοῖς πολέμοις γινομένων" τὰ μὲν γὰρ 
ὑπὲρ μικρῶν καὶ μιᾶς τύχης, αὗται δ᾽ ὑπὲρ παντὸς τοῦ πο- 
λέμου᾽ ἄμφω γὰρ νίκης σημεῖα. “Οτι καὶ αἱ πόλεις τῷ ψό- 
γῳ τῶν ἀνθρώπων μεγάλας εὐϑύνας διδόασιν' ἡ γὰρ εὔϑυ- 


να βλάβη τις δικαία ἐσιίν. 


11. Ὅτι μὲν οὖν τὰ ἀστεῖα ἐκ μεταφορᾶς τε τῆς ἀνάλο- 
γον λέγεται καὶ τῷ πρὸ ὀμμάτων ποιεῖν, εἴρηται: λεκτέον 
δὲ τί λέγομεν πρὸ ὁμμάτων, καὶ τί ποιοῦσι γίγνεται τοῦτο. 
Λέγω δὴ πρὸ ὀμμάτων ταῦτα ποιεῖν ὅσα ἐνεργοῦντα σηµαί- 
νει, οἷον τὸν ἀγαθὸν ἄνδρα φάναι εἶναι τετράγωνον μεταφο- 
ρά, ἄμφω γὰρ τέλεια, ἀλλ᾽ οὗ σημαίνει ἐνέργειαν ἀλλὰ τὸ 
«ἀνδοῦσαν ἔχοντος τὴν ἀκμὴν» ἐνέργεια, καὶ τὸ «σὲ δ᾽ 


ὥσπερ ἄφετον» [ἐλεύϑερον] ἐνέργεια, καὶ 
[τοὐντεῦϑεν οὖν] “Ελληνες ἄξαντες ποσὶν 


τὸ ἄξαντες ἐνέργεια καὶ μεταφορά' ταχὺ γὰρ λέγει. Καὶ ὡς 
κέχρηται πολλαχοῦ "Όμηρος, τὸ τὰ ἄψυχα ἔμψυχα ποιεῖν 
διὰ τῆς μεταφορᾶς. " Εν πᾶσι δὲ τῷ ἐνέργειαν ποιεῖν εὖδο- 


κιμεῖ, οἷον ἐν τοῖσδέ, 


. Δηλαδὴ τὸ «φῶς» καὶ τὸ «ἀνῆψε». 
. Ἰσοκράτους «Πανηγυρικὸς» 8 1132. 
. Αὐτόθι 8 180. 
. Ἰσοκράτους 8 10. 
. Αὐτόθι «Πρὸς Φίλιππον» 8 191. 
6. Εὐριπίδου «Ἰριγάνεια ἐν Αὐλίδι» στἰχ. 80, ὅπου ὅμως ἀντὶ τῆς 
λόξεως «ποσιν» ὑπάρχει ἢ λέξις «δόρυ». 


οι» οἱ ΒΦ -- 


ΡΗΤΟΡΙΚΗ Γ΄, 10 - 11, 14115 19 55 8981 


μέσα εἰς τὴν ψυχήν του». Πράγματι, καὶ αἱ δύο λέξεις ' 
χρησιμεύουν εἰς τὸ νὰ ζωντανεύουν τὸ νόημα. ᾿Επίσης τὸ «δὲν 
ξεμπερδεύομε μὲ τὸν πόλεμον ἀλλὰ ἁπλῶς τὸν ἀναβάλλομεν»", 
διότι καὶ τὰ δύο καὶ ἡ ἀναβολὴ δηλαδὴ καὶ ἣ εἰρήνη ποὺ 
συνάπτεται ὑπ᾽ αὐτὰς τὰς συνθήκας ποὺ ἐννοεῖ ὁ ρήτωρ, 
ἀναφέρονται εἰς τὸ μέλλον. Επίσης ἡ φράσις «ἡ συνθήκη 
ποὺ ἐπιθάλλει κανεὶς εἶνχι τρόπαιον πολὺ ὡραιότερον παρὰ 
ἐκεῖνο ποὺ ἀποχτᾷ εἰς τὸν πόλεμον, διότι τὰ μὲν τρόπαια 
τὰ ἀποχτᾷ κανεὶς μὲ μικρὰν προσπάθειαν καὶ συνήθως ὀφεί- 
λονται καὶ εἰς τὴν τύχην. ἐνῶ ἢ συνθήκη εἶναι ὁ χαρπὸς 
ὅλου τοῦ πολέμου» ". Πράγματι καὶ τὰ δύο, καὶ τὰ τρόπαια 
καὶ ἡ συνθήκη ποὺ ἐπιβάλλει: κανείς, εἶναι ἀποδείξεις τῆς 
νίκης. Τέλος ἣ φράσις «καὶ αἱ πόλεις ἔχουν βαρείας εὐθύ- 
νας χαὶ λογοδοτοῦν μὲ τὸ νὰ διατρέχουν τὸν κίνδυνον νὰ 
κατηγορηθοῦν ἀπὸ τὸν ἄλλον κόσμον». Πράγματι, ἡ εὐθύνη 
πρὸς λογοδοσίαν εἶναι ἕνα εἶδος βλάθης ποὺ προέρχεται ἀπὸ 
τὴν ἰδέαν τοῦ δικαίου. 


11. ΠΩΣ ΕΠΙΤΥΓΧΑΝΕΤΑΙ Η ΕΝΑΡΓΕΙΑ .. 


᾿Εξεθέσαμεν ὅτι ἢ χομψότης τοῦ ὕφους προέρχεται ἀπὸ 
τὴν χρησιμοποίησιν τῆς κατ᾽ ἀναλογίάν μεταφορᾶς καὶ ἀπὸ 
τὸ ζωντάνεμα τῶν εἰχόνων ἐμπρὸς στὰ μάτια τῶν ἀχοοχτῶν. 
Καὶ τώρα ἂς ἐκθέσωμεν τί ἐννοοῦμεν μὲ τὴν φράσιν «παρου- 
σιάζομεν τὰ γεγονότα ἐμπρὸς στὰ μάτια τῶν ἀκροατῶν» καὶ 
ποία μέθοδος προκαλεῖ τὸ ἀποτέλεσμχ τοῦτο. Μὲ τὴν φράσιν 
αὐτὴν ἐννοῶ ἐκείνας τὰς ἐκφράσεις ποὺ μᾶς παρουσιάζουν 
ἕνα γεγονὸς ἐν τῇ δράσει του. ᾿Επὶ παραδείγματι, τὸ νὰ 
ὀνομάσωμεν ἕνα χρηστὸν ἄνθρωπον «τετράγωνον» εἶναι µε- 
ταφορά, διότι καὶ τὰ δύο αὐτὰ πράγματα εἶναι τέλεια, ἀλλὰ 
δὲν μᾶς παρουσιάζει τὸ γεγογὸς ἐν τῇ δράσει του Εἰς τὴν 
φράσιν ὅμως «ποὺ εἶχε τὴν δύναμιν τῆς ἀνθισμένης ἡλιχίας 
του» ὑπάρχει δρᾶσις. Επίσης εἰς τὴν φράσιν «σὲ σένα 
ὅμως σὰν ἄνθρωπον ποὺ ἀπελευθερώθηκε, ταιριάζει...» 
ὑπάρχει ἐπίσης δρᾶσις. Εἰς τὴν φράσιν 

«Λοιπὲν ἁρματωμένοι οἱ Ἕλληνες ὁρμοῦν» 5, 


ὑπάρχει καὶ δρᾶσις καὶ µεταφορά. "Ετσι ὁ "Όμηρος χρησι- 
μοποιών τὴν μεταφορὰν σὲ πολλὰ σημεῖα ζωντανεύει τὰ 
ἄψυχα πράγματα. ᾿Αρέσει δὲ πάντοτε εἰς τὸν ἀκροατὴν ἡ 
χρησιμοποίησις φράσεων ποὺ παρουσιάζουν τὰ γεγονότα ἐν 
δράσει. ᾿]δοὺ καὶ μερικὰ παραδείγματα: 


35 


14123 
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αὖτις ἐπὶ δάπεδόνδε κυλίνδετο λᾶας ἀναιδής, 


καὶ 
ἔπτατ᾽ ὀιστός, 

καὶ 
ἐπιπτέσϑαι μενεαίνων, 

καὶ 
ἐν γαίῃ ἕσταντο λιλαιόµενα χροὸς ἆσαι, 

καὶ 


αἰχμὴ δὲ στέρνοιο διέσσυτο μαιμώωσα, 
"Ἐν πᾶσι γὰρ τούτοις διὰ τὸ ἔμψυχα εἶναι ἐνεργοῦντα φαί- 
νεται᾽ τὸ ἀναισχυντεῖν γὰρ καὶ μαιμᾶν καὶ τὰ ἄλλα ἐνέρ- 


γεια. Ταῦτα δὲ προσῆψε διὰ τῆς κατ᾽ ἀναλογίαν μεταφορᾶς᾽ 


- ὧς γὰρ ὁ λίϑος πρὸς τὸν Σίσυφον, ὁ ἀναισχυντῶν πρὸς τὸν 


10 


15 
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ἀναισχυντούμενον. []Ιοιεῖ δὲ καὶ ἐν ταῖς εὐδοκιμούσαις εἴ- 
κόσιν ἐπὶ τῶν ἀψύχων ταῦτα᾽ 

κυρτά, φαληριόωντα᾽ πρὸ μέν τ᾽ ἄλλ᾽, αὐτὰρ ἐπ᾽ ἄλλα' 
κινούμενα γὰρ καὶ ζῶντα ποιεῖ πάντα, ἡ δ᾽ ἐνέργεια κί- 
νησις. 

Δεῖ δὲ μεταφέρειν, καϑάπερ εἴρηται πρότερον, ἀπὸ οἷ- 
κείων καὶ μὴ φανερῶν, οἷον καὶ ἐν φιλοσοφίᾳ τὸ ὅμοιον 
καὶ ἐν πολὺ διέχουσι ϑεωρεῖν εὐστόχου, ὥσπερ ᾿Αρχύτας 
ἔφη ταὐτὸν εἶναι διαιτητὴν καὶ βωμόν' ἐπ᾽ ἄμφω γὰρ τὸ 
ἀδικούμενον καταφεύγει. ᾿Η εἶ τις φαίη ἄγκυραν καὶ κρε- 
μάϑραν τὸ αὐτὸ εἶναι" ἄμφω γὰρ ταὐτό τι, ἀλλὰ διαφέρει 
τῷ ἄνωθεν καὶ κἀτωῦεν. Καὶ τὸ ὡμαλίσϑαι τὰς πόλεις ἔν 


΄ 


πολὺ διέχουσιν ταὐτό, ἐν ἐπιφανείᾳ καὶ δυνάμεσι τὸ ἴσον. 


. Ὀδύσσεια λ 598, 

. Ίλιὰς Ν δ81. 

. Ἰλιὰς Δ 126. 

. "Ἰλιὰς Λ 5Ι͂4 (μετάφρ. Πολυλᾶ). 
, Ἱ]λιὰς 0 δ41. 
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«Καὶ ξανὰ ὁ ἁδιάντροπος βράχος ἐχύλησε πρὸς τὸν κάμπον» 1. 
«Τὸ βέλος πῆρε τὸ πέταμά του» 3, 

«Καιγότανε ἀπὸ τὴν ἐπιθυμία νὰ πατάξῃ» 5. 

«Στὴ γῆ στηλώνονταν ὀρθὰ γιὰ σάρκα παινασμένα» ', 

«Καὶ ἡ λόγχη πέρασα μέσα ἀπὸ τὰ στήθη του λυσσασμένη» ὅ, 


Πράγματι, εἰς ὅλα τὰ παραδείγματα αὐτά, τὰ ἀντικείμε- 
να μὲ τὸ νὰ παρουσιάζωνται ἔμψυχα φαίνονται σὰν νὰ εἶναι 
ἐν δράσει. Διότι τὸ νὰ μὴ ντρέπεται ὁ «βράχος» ἢ τὸ νὰ εἷ- 
ναι λυσσασμένη ἡ «λόγχη» εἶναι δρᾶσις, ὁ δὲ ποιητὴς τὸ 
ἐπέτυχεν αὐτὸ μὲ τὴν χρησιμ.οποίητιν τῆς μεταφορᾶς κατ᾽ 
ἀναλογίαν’ καὶ ἔτσι ὁ βράχος παρουσιάζεται ὅτι συµπερι- 
φέρεται πρὸς τὸν Σίσυφον ὅπως ὁ ἀναιδὴς ἄνθρωπος πρὸς 
ἐκεῖνον πρὸς τὸν ὁποῖον συμπεριφέρεται μὲ ἀναίδειαν. Τὸ 
ἴδιον ἀποτέλεσμα ἐπιτυγχάνεται καὶ μὲ τὴν χρησιμ.οποίησιν 
καταλλήλων εἰκόνων γιὰ ἄψυχα πράγματα: 


«Κυρτά, γιὰ χάτασπρες κορφές, ἄλλα κατόπιν στ ἄλλα» 5, 


Πράγματι, ἢ εἰκὼν αὐτὴ παριστάνει τὰ κύματα ζωντανὰ Ἢ 
καὶ κινούμενα᾽ ἡ δὲ δρᾶσις εἶναι κίνησις. 

Ὅταν κάμνωμεν μεταφοράς, πρέπει, ὅπως εἴπαμεν καὶ 
προηγουμένως, νὰ χρησιμοποιοῦμεν ὅρους ποὺ νὰ ταιριάζουν 
μὲ τὸ θέμα µας, χωρὶς ὅμως νὰ εἶναι καὶ ὅλως διόλου φανε-. 
ρὰ ἢ ἀναλογία των. "Ετσι καὶ εἰς τὴν φιλοσοφίαν πρέπει νὰ 
προσέχωμεν νὰ ἀνακαλύπτωμεν τὴν ὁμοιότητα καὶ μεταξὺ 
πραγμάτων ποὺ διαφέρουν πολὺ μεταξύ των, ὅπως ὁ ᾿Αρχύ- 
τας εἶπεν ὅτι ὁ διαιτητὴς χαὶ ὁ βωμὸς εἶναι τὸ ἴδιον πρᾶγμα, 
διότι ὁ ἀδικημένος προσφεύγει καὶ πρὸς τὸν ἕνα καὶ πρὸς 
τὸν ἄλλον. ᾿Ἠπίσης ἐὰν ἔλεγε κανεὶς ὅτι ἡ ἄγκυρα καὶ ἡ 
κρεμάστρα εἶναι τὸ ἴδιον πρᾶγμα. Πράγματι, καὶ τὰ δύο αὐτὰ 
κάμνουν τὴν ἴδια δουλειά, διαφέρουν ὅμως, διότι τὸ ἕνα ἐνερ- 
γεῖ πρὸς τὰ ἄνω καὶ τὸ ἄλλο πρὸς τὰ κάτω. (Επίσης ἡ φρά- 
σις) «αἱ πόλεις εὑρίσκονται εἰς τὸ αὐτὸ ἐπίπεδον», ποὺ δια- 
φέρουν πολὺ ἀναμεταξύ των καὶ εἰς ἔκτασιν καὶ εἰς δύναμιν, 
ὅταν ἔχουν τὴν ἰσότητα ". 


6. Ἰλιὰς Ν 119 (μετάφρ. Πολυλά). 

1. ᾽ἀνάμνησις ἀπὸ τὴν φράσιν τοῦ Ἰσοκράτους «Πρὸς Φίλιππον» 
6 40 «οἶδα γὰρ ἁπάσας ὠμαλισμένας ὑπὸ τῶν συμφορῶν», δηλ. 
- «ξέρω δτι ἡ συμφορὰ ἔφεαρεν ὅλας τὰς πόλεις εἰς τὸ ἴδιον ἐπίπεδον». 


890 - ΑΡΙΣΤΟΤΕΛΟΥΣ 


Ἔσιιν δὲ καὶ τὰ ἀστεῖα τὰ πλεῖστα διὰ μεταφορᾶς καὶ 
ἐκ τοῦ προσεξαπατᾶν μᾶλλον γὰρ γίγνεται δῆλον ὅτι ἔμαϑε 
παρὰ τὸ ἐναντίως ἔχειν, καὶ ἔοικεν λέγειν ἡ ψυχὴ «ὡς ἁλη- 
ϑῶς, ἐγὼ δὲ ἥμαρτον». Καὶ τῶν ἀποφϑεγεάτων δὲ τὰ 

95 ἀστεῖά ἔστιν ἐκ τοῦ μὴ ὅ φησι λέγειν, οἷον τὸ Στησιχόρου, 
ὅτι οἱ τέττιγες ἑαυιοῖς χαμόϑεν σονται. Καὶ τὰ εὖ ἠνιγμέ- 
να διὰ τὸ αὐτὸ ἡδέα᾽ μάϑησις γάρ. καὶ λέγεται μειαφο- 
ρά. Καὶ ὃ λέγει Θεόδωρος. τὸ καινὰ λέγειν. Γίγνεται δὲ 
ὅταν παράδοξον ᾖ, καὶ μή, ὡς ἐκεῖνος λέγει, πρὸς τὴν ἔμ- 

30 προσϑεν δόξαν,. ἀλλ᾽ ὥσπερ οἱ ἓν τοῖς γελοίοις τὰ παρα- 
πεποιημένα, ὅπερ δύναται καὶ τὰ παρὰ γράμμα σκώμμµατα᾽ 
ἐξαπατᾷ γάρ. Καὶ ἐν τοῖς µέτροις οὐ γὰρ ὥσπερ ὅ ἀκούων 


ὑπέλαβεν 


ἔστειχε δ᾽ ἔχων ὑπὸ ποσσὶ χίμεϑλα᾽ 


35 ὁ δ᾽ ᾧετο πέδιλα ἐρεῖν. Τούτου δ᾽ ἅμα λεγομένου δεῖ δῆ- 
λον εἶναι. Τὰ δὲ παρὰ γράμμα ποιεῖ οὐχ ὃ λέγει λέγειν, 
ἀλλ᾽ ὃ μεταστρέφει ὄνομα, οἷον τὸ Θεοδώρου εἰς Νίκωνα 
τὸν κιδαρῳδὸν «Ἄράττει σεϑ᾽ προσποιεῖται γὰρ λέγειν τὸ 

1412» «ὑράττει σε» καὶ ἐξαπατᾷ: ἄλλο γὰρ λέγει. Διὸ μαθόντι 
ἡδύ, ἐπεὶ εἰ μὴ ὑπολαμβάνει Θρᾷκα εἶναι, οὐ δόξει ἀστεῖον 


εἶναι. Καὶ τὸ «βούλει αὐτὸν πέρσαι». Δεῖ δὲ ἀμφότερα προσ- 


.------------- 


1 Δηλαδὴ θὰ Ζγωθῇ ἡ χώρα των καὶ δὲν θὰ μείνῃ οὔτε ἕνα δέν- 
δρον. 'Η φράσις αὐτὴ ἀναφέρεται καὶ εἰς τὸ βιθλἰον Β κεφάλαιον 21, 
ὅπου βλέπε καὶ σημείωσίν µου. 

2. "Ένας ἀπὸ τοὺς πρώτους διδασκάλους τῆς ρητορικῆς. 

8. ᾿Επροτάθησαν ποικίλαι διορθώσεις διὰ νὰ »οθῇ νόηµα εἰς τὰς 
φράσεις αὐτάς, χωρὶς ἀποτέλεσμα ὅμως. Τὸ νόημα εἶναι τελείως ἆσα- 
φές. Ὑποτίθεται ὅτι ὅ θεόδωρος, ἑνῶ φαίνεται ὅτι θέλει νὰ εἰπῇ περὶ 
τοῦ Νίχκωνος ὅτι εἶναι ἀπὸ τῆν θράκην, λέγει κάτι ἄλλο πειραχτιχόν. 

4. Δηλ. «θέλεις νὰ τὸν καταστρέφης;» Προδήλως γίνεται λογο- 
παίγνιον μὲ τὸ ἐθνικὸν «Πέρσαι». 


ΡΗΤΟΡΙΚΗ 5’, 11, 14134 21--14130 4 891 


Αἷ περισσότεραι χομψαὶ φράσεις προέρχονται ἀπὸ τὴν 
χρησιμοποίησιν τῆς μεταφορᾶς καὶ ἀπὸ τὴν δημιουργίαν 
μιᾶς παραισθήσεως εἰς τὸν ἀκῥοατήν. Πράγματι, κάμνει 
μεγαλυτέραν ἐντύπωσιν τὸ νὰ μάθωμεν ἕνα πρᾶγμα κατὰ 
τρόπον ἀντίθετον ἀπὸ ἐχεῖνον ποὺ ἐπεριμέναμεν, καὶ ἢ 
ψυχη τοῦ ἀκροατοῦ φαίνεται σὰν νὰ λέγη: «πόσο ἀληθινὸ εἷ- 
ναι αὐτό, ἐγὼ εἶχα ἄδικο». Καὶ ἀπὸ τὰ ἀποφθέγματα δὲ 
χομφὰ εἶναι ἐκεῖνα ποὺ δὲν ἐκφράζουν ρητῶς ἐχεῖνα ποὺ θέ- 
λουν νὰ εἰποῦν λ.χ. ἣ φράσις τοῦ Στησιχόρου «τὰ τζιτζί- 
κια των θὰ τραγουδοῦν ἀπὸ χάτω ἀπὸ τὸ χῶμα» '. Διὰ τὸν 
ἴδιον λόγον εἶναι εὐχάριστα χαὶ τὰ ἐπιτυχημένα αἰνίγματα, 
διότι μὲ αὐτὰ μαθαίνει χανεὶς κάτι καὶ συγχρόνως γίνεται 
χρῆσις μεταφορᾶς. Εὐχάριστον ἐπίσης εἶναι ἐκεῖνο ποὺ συμ- 
δουλεύει ὁ Θεόδωρος”, δηλαδὴ ἣ χρησιμοποίησις νέων ἐκ- 
φράσεων. Αὐτὸ Σὲ ἐπιτυγχάνεται, ὅταν χρησιμοποιοῦμεν μίαν 
λέξιν ἀπροσδόκητον καὶ ὄχι, ὅπως λέγει ἐκεῖνος, σύµφωνα μὲ 
τὴν ἔννοιαν ἡ ὁποία καὶ προηγουμένως ἀπεδίδετο εἰς αὐτὴν 
τὴν λέξιν, ἀλλὰ ὅπως κάμνουν ἐκεῖνοι ποὺ εἰς τὰ ἀστεῖα των 
χρησιμοποιοῦν παραμορφωμένας λέξεις. Τὸ ἴδιου δὲ ἀποτέλε- 
σμαχ δημιουργοῦν καὶ τὰ λογοπαίγνια, διότι προκαλοῦν τὴν 
παραίσθησιν᾽ τοῦτο δὲ συμθαίνει καὶ εἰς τὴν ποίησιν. Διότι 
τὸ νόημα δὲν εἶναι ἐκεῖνο ποὺ ἐπερίμενεν ὁ ἀκροατής λ.χ. 
εἰς τὸν στίχον 


«περιπατοῦσε ἔχοντας στὰ πόδια του, .. χιονίστρες» 


Ὁ ἀκροατὴς θὰ ἐπερίμενεν ἀσφχλῶς ν᾿ ἀκούση τὴν λέξιν 
πέδιλα. "Ὅταν ὅμως γίνεται χρῆσις αὐτοῦ τοῦ τρόπου, πρέ- 
πει, μόλις λεχθῇ ἡ (ἀπροσδόχητος) λέξις. νὰ βγαίνῃ πάλιν 
ἕνχ σαφὲς νόημα ἀπὸ τὴν φράσιν. 

Τὰ δὲ λογοπαίγνια συντελοῦν ὥστε νὰ λέγῃ κανεὶς ὄχι 
ἐκεῖνο ποὺ φαίνεται ὅτι ἤθελε ΄ νὰ πῇ. ἀλλὰ μίαν λέξιν ἡ 
ὁποία ἀλλάζει τελείως τὴν ἔννοιαν ὅπως λ.χ. τὸ λογοπαί- 
γνιον τοῦ Θεοδώρου πρὲς τὸν Νίκωνα τὸν κιθαρωδὸν «θράτ- 
τει σε» πράγματι. φαίνεται ὅτι πρόκειται νὰ εἰπῇ «θράττει 
σε»! χαὶ ἐξαπχτᾷ τὸν ἀκροατήν, διότι λέγει χάτι ἄλλο καὶ 
γι΄ αὐτό, ὅταν τὸ χατχλάθη ὁ ἀκροατής, δοκιμάζει εὐχαρί- 
στησιν. δ:ότι, ἐὰν δὲν ἐνόμιζεν ὅτι αὐτὸς γιὰ τὲν ὁποῖον γίνε- 
ται λόγος εἶναι θρᾶξ, τὸ λογοπαίγνιον αὐτὸ δὲν θὰ φανῇ ἔξυ- 
πνον. ᾿Ανάλογον εἶναι καὶ τὸ ἄλλο λογοπαίγνιον «βούλει 
αὐτὸν πέρσαι:» ' Πρέπει δὲ καὶ αἱ δύο ἔννοιαι τῆς λέξεως, 
μὲ τὴν ὁποίαν γίνεται τὸ λογοπαίγνιον. νὰ ταιριάζουν 
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ἠκόντως λεχϑῆναι. Οὕτω δὲ καὶ τὰ ἀστεῖα, οἷον τὸ φάναι 
"Αϑηναίοις τὴν τῆς ϑαλάττης ἀρχὴν μὴ ἀρχὴν εἶναι τῶν 
κακῶν᾽ ὄνασϑαι γάρ "Η ὥσπερ ᾿Ισοκράτης τὴν ἀρχὴν τῇ 
πόλει ἀρχὴν εἶναι τῶν κακῶν. ᾿Αμφοτέρως γὰρ ὃ οὐκ ἂν 
ᾠήδη τις ἐρεῖν, τοῦτ᾽ εἰρήται, καὶ ἐγνώσθη ὅτι ἀληϑές᾽ τό 
τε γὰρ τὴν ἀρχὴν φάναι ἀρχὴν εἶναι οὐδὲν σοφόν" ἀλλ᾽ 
οὖχ οὕτω λέγει ἀλλ᾽ ἄλλως. καὶ ἀρχὴν οὐχ ὃ εἶπεν ἀπόφη- 
σιν, ἀλλ᾽ ἄλλως. ᾿Γν ἅπασι δὲ τούτοις. ἐὰν προσηκόντως 
τὸ ὄνομα ἐνέγκῃ ὁμωνυμίᾳ ἢ μεταφορᾶ. τότε τὸ εὖ. Οἷον 
«᾿Ανάσχειος οὐκ ἀνασχειός» ὁμωνυμίαν ἀπέφησε, ἀλλὰ 
προσηκόντως, εἰ ἀηδής. Καὶ 
οὐκ ἂν γένοιο μᾶλλον ἤ σε δεῖ ξένος 
[ξένος] 
[ἢ] οὐ μᾶλλον ἤ σε δεῖ τὸ αὐτὸ καὶ οὐ δεῖ τὸν ξέν ον ξένον 
ἀεὶ εἶναι ἀλλότριον γὰρ καὶ τοῦτο Τὸ αὐτὸ καὶ τὸ᾽ Αναξαν- 
δρίδου τὸ ἐπαινούμενον. 
καλόν γ᾽ ἀποθανεῖν πρὶν ϑανάτου δρᾶν ἄξιον' 

ταὐτὸ γάρ ἐστι τῷ εἰπεῖν ἄξιόν γ᾽ ἀποϑανεῖν μὴ ὄντα ἄξιον 
ἀποϑανεῖν ἢ ἄξιόν γ ἀποθανεῖν μὴ ϑανάτου ἄξιον ὄν- 
τα. ἢ μὴ ποιοῦντα ϑανάτου ἄξια. Τὸ μὲν οὖν εἶδος τὸ 
αὐτὸ τῆς λέξεως τούιων ἀλλ ὅσῳ ἂν ἐλάττονι καὶ ἀντι- 
κειμένως λεχϑῇ, τοσούτῳ εὐδοκιωεῖ μᾶλλον. Τὸ δ᾽ αἴτιον 
ὅτι ἡ μάθησις διὰ μὲν τὸ ἀντικεῖσθαι μᾶλλον. διὰ δὲ τὸ 
ἐν ὀλίγῳ ϑᾶιτον γίνεται. 4εἲ ὃ ἀεὶ προσεῖναι ἢ τὸ πρὸς 
ὃν λέγειαι ἢ ὀρϑῶς λέγεσϑαι, εἰ τὸ λεγόμενον ἀληϑὲς καὶ 
μὴ ἐπιπόλαιον᾽ ἔστιν γὰρ ταῦτα χωρὶς ἔχειν. οἷον «ἀπο- 


Ὀνήσκειν δεῖ μηϑὲν ἁμαρτάνοντα» ἀλλ᾽ οὐκ ἀστεῖον. «Τὴν 


1. «Πρὸς Φίλιππον» 8 61. 
3. Δηλ, καὶ ἐδῶ ἡ λέξις «ἄξιος» λαμξάνεται μὲ δύο σημασίας, 
τὴν τιμητικῆν καὶ τῆν τοῦ ποινικοῦ Χχταλογισιοῦ. 


ΡΗΤΟΡΙΚΗ Γ΄’ 11, 141230 ὅ-δἱ 595 


πρὸς τὸ θέμα, διότι τότε μόνον εἶναι κομφὴ ἡ χρησιμοποίη- 
σίς του. “Όπως εἰς τὴν φράσιν «διὰ τοὺς ᾿Αθηναίους ἢ ἀρχὴ 
(δηλ. ἡ κυριαρχία) τῆς θαλάσσης δὲν ὑπῆρξεν ἀρχὴ τῶν χα- 
κῶν, διότι ὠφελοῦνται ἀπὸ αὐτήν». Ἢ εἰς τὴν ἄλλην φρά- 
σιν τοῦ Ἰσοκράτους ’ «ἡ ἀρχὴ (δηλ. ἡ κυριαρχία τῆς θαλάσ- 
σης) ἦτο γιὰ. τοὺς ᾿Αθηναίους ἢ ἀρχὴ τῶν συμφορῶν». διότι 
καὶ εἰς τὰς δύο φράσεις αὐτὰς ἐλέχθη κάτι ποὺ ὁ ἀκροατὴς 
δὲν προέθλεπεν ὅτι θὰ λεχθῇ, ἀντελήφθη ὅμως ὅτι ἧτο ἄλη- 
θινόν. Καὶ πράγματι. τὸ νὰ εἴπη κανεὶς ὅτι ἡ ἀρχὴ εἶναι 
ἀρχὴ δὲν εἶναι καθόλου ἔξυπνον' εἰς τὰ παραδείγµατά µας 
ὅμως δὲν γίνεται αὐτό, ἀλλὰ κάτι ἄλλο, καὶ ἡ λέξις «ἀρχὴ» 
δὲν διατηρεῖ μέχοι τέλους τὴν ἰδίαν σημασίαν, ἀλλὰ χρησι- 
μοποιεῖται μὲ νέαν σημασίαν. Κὶς ὅλας αὐτὰς τὰς περιπτώ- 
σεις, ἐὰν ἡ ὁμωνυμία ἢ ἡ μεταφορὰ παρουσιάση καταλλήλως 
τὴν ἰδίαν λέξιν (μὲ ἄλλην σημασίαν). τὸ ἀποτέλεσμα εἶναι 
εὐχάριστον᾽ λ. χ. εἰς τὴν φράσιν «ὁ ᾿Ανάσχετος δὲν εἶναι 
ἀνασχετὸς (δηλ. ὑποφερτός)». Ἡ φράσις αὐτὴ περιέχει μίαν 
ὁμωνυμίαν, ἀλλὰ ἢ ὁμωνυμία εἶναι ταιριαστή, ἐὰν ὑποτεθῇ 
ὅτι ὁ ᾿Ανάσχετος εἶναι δυσάρεστον πρόσωπον. ᾿Επίσης τὸ 


«δὲν μπορεῖς νὰ εἶσαι τόσο πολὺ ξένος, ἀφοῦ εἶσαι φιλοξενούμενός µας» 


Τὸ «ξένος περισσότερον ἀπὸ ὅ,τι πρέπει» ἔχει τὴν ἰδίαν 
σημασίαν μὲ τὸ «ὁ φιλοξενούμενός µας δὲν ἠμπορεῖ νὰ μᾶς 
εἶναι πάντοτε ξένος». Ἢ λέξις «ξένος» χρησιμοποιεῖται μὲ 
δύο διχφορετικὰς ἐννοίας. Τὸ ἴδιον συμβαίνει μὲ τὸν περί- 
φημον στίχον τοῦ Αναξανδρίδου 

«Εἶναι ὡραῖο πρᾶγμα νὰ σὲ πάρῃ ὁ θάνατος, 
πρὶν γίνης ἄξιος θανάτου». 

Διότι εἶναι σὰν νὰ ἐλέγαμεν ὅτι «ἀξίζει νὰ πεθάνης 
ἐνῷ δὲν εἶσαι ἄξιος θανάτου» ἢ «ἀξίζει νὰ πεθάνης ὅταν 
εἶσαι ἄξιος θανάτου», ἢ τέλος «ἀξίζει νὰ ἑ πεθάνῃς ὅταν δὲν 
χάνης πράξεις ἄξιες θανάτου» 3 

Αὐτὸ εἶναι τὸ σχῆμα τῆς ὁμωνυμίας. ᾿Αλλ. ὅσον ἡ φρά- 
σις εἶναι συντομωτέρα καὶ περιέχει μεγαλυτέραν ἀντίθε- 
σιν, τόσον περισσότερον ἀρέσε. εἰς τοὺς ἀχροατάς. Αἰτία δὲ 
τούτου εἶναι ὅτι μὲ τὴν ἀντίθεσιν μὲν εἶναι διδακτικωτέρα ἡ 
φράσις, μὲ τὴν συντομίαν δὲ ταχύτερον ἀντιληπτή. Πρέπει 
δὲ πάντοτε ἡ φράσις νὰ ταιριά-ῃ μὲ τὸ πρόσωπον εἰς τὸ 
ὁποῖον ἀνχφέρεται καὶ νὰ διατυπώνεται ὀρθά, διὰ νὰ ἔχη 
ἐπιτυχὲς ἀποτέλεσια χαὶ ὄχι ὅλως δίόλου τετριμμένον. Διότι 
εἶναι δυνατὸν αἱ ἀνωτέρω ἰδιότητες νὰ μὴ συνυπάρχουν. 
Λ. χ. ἡ φράσις «πρέπει νὰ πεθαίνη κανεὶς χωρὶς νὰ ἔχη δια- 
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ἀξίαν δεῖ γαμεῖν τὸν ἄξιον» ἀλλ᾽ οὐκ ἀστεῖον. ᾿ Αλ}᾽. ἐὰν 
ἅμα ἄμφω ἔχῃ. «ἄξιόν γ᾽ ἀποθανεῖν μὴ ἄξιον ὄντα τοῦ ἀπο- 
Ἰλανεῖν». "Ὅσῳ δ᾽ ἂν πλείω ἔχῃ. τοσούτῳ ἀατειότερον φαί- 
νεται. οἷον εἰ καὶ τὰ ὀνόματα μεταφορὰ εἴη καὶ μεταφορὰ 
τοιαδὶ καὶ ἀνιίθεσις καὶ παρίσωσις, καὶ ἔχοι ἐνέργειαν. 
Εἰσὶν δὲ καὶ αἱ εἰκόνες ὥσπερ εἴρηται καὶ ἐν τοῖς ἄνω, 
αἱ εὐδοκιμοῦσαι τρόπον τινὰ μεταφοραί᾽ ἀεὶ γὰρ ἐκ δυοῖν 
λέγονται, ὥσπερ ἡ ἀνάλογον µεταφορά. Οἷον ἡ ἀσπὶς φαμέν 


14134 ἐσιι φιάλη "Άρεως, καὶ τόξον φόρμιγξ ἄχορδος. Οὕτω μὲν 


10 


οὖν λέγουσιν οὐχ ἁπλοῦν, τὸ δ᾽ εἰπεῖν τὸ τόξον: φόρμιγγα 
ἢ τὴν ἀσπίδα φιάλην ἁπλοῦν. Καὶ εἰκάζουσιν δὲ οὕτως, 
οἷον πιϑήκῳ αὐλητήν, λύχνῳ ψακαζομένῳ [εἰς] μύωπα᾽ 
” , Ζ . 5 ο 4 ϱ . . 
ἄμφω γὰρ συνάγεται. Τὸ δὲ εὖ ἐστὶν ὅταν μεταφορὰ ᾖ 
ἔστιν γὰρ εἰκάσαι τὴν ἀσπίδα φιάλῃ "Άρεως καὶ τὸ ἐρεί- 
πιον δάχει οἰκίας, καὶ τὸ τὸν Νικήρατον φάναι Φιλοκτήτην 
εἶναι δεδηγιεένον ὑπὸ []ράτνος, ὥσπερ εἴκασεν Θρασύμαχος 
ἰδὼν τὸν Νικήρατον ἡττημένον ὑπὸ Πράτνος δαψῳδοῦντα, 
κουῶντα δὲ καὶ αὐχμηρὸν ἔτι ἓν οἷς μάλιστά τ᾽ ἐκπίπτου- 
σιν οἱ ποιηταί, ἐὰν μὴ εὖ. καὶ ἐὰν εὖ, εὐδοκιμοῦσιν. Λέγω 
δ' ὅταν ἀποδιδῶσιν. 
ὥσπερ σέλινον οὗλα τὰ σκέλη φορεῖ. 
Ὥσπερ Φιλάμμων ζυγομαχῶν τῷ κωρύκῳ. 
Καὶ τὰ τοιαῦτα πάντ᾽ εἰκόνες εἰοίν, Αἱ δ᾽ εἰκόνες ὅτι µετα- 
’ ” ΄ 
φοραί, εἴρηται πολλάκις. 
Κοὶ αἱ παροιμίαι μειαφορηὶ ἐπ᾽ εἴδους ἐπ εἶδος εἰσίν" 


οἷον ἄν τις ὡς ἀναϑὸν πεισόμενος αὐτὸς ἐπαγάγηται, εἶτα 


1. ΕΕ αἰτίας τῶν μορρασμῶν του. 

9. Ὑπχινιγμὸς εἰς τὸν Φιληκτήτην, ποὺ ἀπὸ τότε ποὺ τὸν ἐλά- 
γχασε τὸ φίδι. παργμ.Ξλἠθη ἀπὸ ἕλους. 

8. Κώρυκος ἧτο στὰ γυμναστήριχ ἕνα εἶδος μπαλόνι γεμάτο 
σπόρους ἀπὸ οὗκα ἢ ἄμμο, ποὺ οἱ ἀθληταὶ τὸ χτυποῦσαν μὲ τὰ πό; 
διχ τους. 
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πράξει κανένα ἁμάρτημα» δὲν εἶναι κομψή. ᾿Επίσης ἢ φρά- 
σις «ἡ ἀξία γυναίκα πρέπει νὰ παίρνῃ ἄξιον ἄνδρα» δὲν 
εἶναι κομψή. Αν ὅμως συνυπάρχουν καὶ αἱ δύο αὐταὶ 
ἰδιότητες, τότε ἔχομεν χομφὴν φράσιν, λ.χ. «ἀξίζει νὰ πε- 
θάνῃ κανεὶς ἐνῷ δὲν εἶναι ἄξιος θανάτου». Καὶ ὅσον περισ- 
σοτέρας ἀπὸ τὰς ἀνωτέρω ἰδιότητας ἔχει ἡ φράσις, τόσον χομ- 
φοτέρα φαίνεται. Αὐτὸ δὲ συμβαίνει, ὅταν αἱ λέξεις ποὺ µε- 
ταχειριζόµεθα ἀποτελοῦν μετχφοράν, καὶ μεταφορὰν αὐτοῦ 
τοῦ εἴδους, χαὶ ἀντίθεσιν καὶ παρίσωσιν, χαὶ παριστοῦν 
τὰ πράγματα ἐν δράσει. 

Καὶ αἱ εἰκόνες δέ, ὅπως ἐλέχθη χαὶ ἀνωτέρω, εἶναι 
τρόπον τινὰ ἐπιτυχημέναι μεταφοραί. Διότι πάντοτε ἀπο- 
τελοῦνται ἀπὸ δύο ὅρους. ὅπως καὶ αἱ κατ᾽ ἀναλογίαν µε- 
ταφοραί. Λέγομεν λ.χ. «ἢ ἀσπὶς εἶναι τὸ ποτήρι τοῦ 
Άρεως» ἢ «τὸ τόξον εἶνχι λύρα χωρὶς χορδάς» “Όταν µε- 
ταχειριζώμεθα αὐτοῦ τοῦ εἴδους ἐκφράσεις, δὲν ἔχομεν φρά- 
σεις ἁπλᾶς. ἐνῶ ἂν εἴπωμεν τὸ τόξον «λύραν» ἢ τὴν ἀσπίδα 
«ποτήρι». ἡ φράσις εἶναι ἁπλῆ. ᾿Βπίσης εἰκόνες γίνονται 
κατὰ τὸν ἑξῆς τρόπον : ᾿Εκεῖνος ποὺ παίζει φλάουτον παρο- 
μοιάζεται μὲ πίθηκον '. Ὁ μύωφ μὲ λυχνάρι ποὺ τὸ φυτίλι 
του εἶνχι βρεγμένο. Διότι οἱ δύο ὅροι τῆς κάθε φράσεως 
συγγενεύουν. Εἶναι δὲ ὡραία, ὅταν ὑπάρχῃ µεταφορά. 
Διότι εἶναι δυνατὸν νὰ παρομοιώσωμεν τὴν ἀσπίδα μὲ πο- 
τήρι τοῦ "Άρεως ἢ τὸ ρηαάδι μὲ ράχος σπιτιοῦ καὶ τὸν 
Νικήρατον μὲ Φιλοκτήτην ποὺ τὸν ἐδάγκασεν ὁ Πράτυς. Τὴν 
παρομοίωσιν αὐτὴν ἔκαμεν ὁ Θρασύμαχος, ὅταν εἶδεν ὅτι ὁ 
Νικήρατος ἐνικήθηκεν εἰς ἕνα πο:ητιχὸν ἀγῶνα ἀπὸ τὸν Πρά- 
τυν καὶ ἔχτοτε ἔμενεν ἀχκούρευτος καὶ μὲ παραμελημένα 
ροῦχα ". Κὶς τὴν χρησιμοποίησιν τῶν παρομοιώσεων χυρίως 
πέφτουν ἔξω οἱ ποιηταί, ὅταν αἱ παρομοιώσεις δὲν εἶναι 
ἐπιτυχημέναι, καὶ πάλιν ἂν εἶναι ἐπιτυχημέναι. γίνονται 
ἀρεστοί. Μὲ αὐτὸ ἐννοῶ, ὅταν χρησιμοποιοῦν εἰχόνας ὅπως 
αἱ ἀκόλουθοι : 


«Τὰ πόδια του εἶναι στραθὰ σὰν τὸ σέλινο» 
«Σὰν τὸν Φιλάμμωνα, ὅταν ἀγωνίζεται μὲ τὸν κώρυκο ὃ», 


Ὅλαι αἱ ἐκφράσεις αὐτοῦ τοῦ εἴδους εἶναι εἰχόνες. Ὅτι 
δὲ αἱ εἰχόνες εἶναι μεταφοραί. ἐλέχθη ἀπὸ προτήτερα. 

Αἱ παροιμίαι ἐπίσης εἶναι μεταφοραὶ μὲ τὰς ὁποίας 
περνᾶ κανεὶς ἀπὸ ἕνα κύχλον, ἐννοιῶν εἰς ἄλλον. "Ετσι. ὅταν 
μπάσῃ κανεὶς κάτι στὸ σπίτι του μὲ τὴν ἰδέαν ὅτι θὰ ὧφε- 
ληθῇ ἀπ᾽ αὐτό, καὶ κατόπιν ἀντὶ ὠφελείας ὑποστῇ βλάθην, 
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βλαβῇ, ὡς ὁ Καρπάϑιός φησιν τὸν λαγώ᾽ ἄμφω γὰρ τὸ εἷ- 
ρημένον πεπόνϑασιν. | 

Ὅδεν μὲν οὖν τὰ ἀστεῖα λέγεται καὶ διότι, σχεδὸν εἴρη- 
ται τὸ αἴειον εἰσὶν δὲ καὶ εὐδοκιμοῦσαι ὑπερβολαὶ µετα- 
φοραί, οἷον εἰς ὑπωπιασμένον «ᾠήϑητε δ᾽ ἂν αὐτὸν εἶναι 
συκαμίνοον κάλαὺον»' ἐρυϑρὸν γάρ τι τὸ ὑπώπιον, ἀλλὰ τὸ 
πολὺ σφῥδρα. Ἰὸ δὲ ὥσπερ τὸ καὶ τὸ ὑπερβολὴ τῇ λέξει 
διαφέρουσα. 


ὭΏσπερ Φιλάμμων ζυγομαχῶν τῷ κωρύκῳ᾽ 


«ᾠήϑης δ᾽ ἂν αὐτὸν Φιλάμμωνα εἶναι μαχόμενον τῷ κα” 
ούκῳ». 


Ὥσπερ σέλινον οὗλα τὰ σκέλη φορεῖν' 


«φήϑης δ᾽ ἂν οὐ οκέλη ἀλλὰ σέλινα ἔχειν, οὕτως οὗλα». 
Εἰσὶ δὲ ὑπερβολαὶ μειρακιώδεις: σφοδρότητα γὰρ δηλοῦ- 
σιν. Διὸ ὀργιζόμενοι λέγουσιν μάλιστα" 

οὐδ᾽ εἴ μοι τόσα δοίη ὅσα ψάμαϑος τε κόνις τε. 

Κούρην δ᾽ οὗ γαμέω ᾿Αγαμέμνονος ᾿Ατρείδαο, 

οὐδ’ εἰ χρυσείῃ ᾿4φροδίτῃ κάλλος ἐρίζοι, 

ἔργα δ᾽ ᾿Αϑηναίῃ, 
 Χρῶνται δὲ μάλιστα τούτῳ ᾿Αττικοὶ δήτορες. "Διὸ πρεσβυ- 


τέρῳ λέγειν ἀπρεπές. 


12, Δεῖ δὲ μὴ Λεληθέναι ὅτι ἄλλη ἑκάστῳ γένει ἁρμόττει 
λέξις. Οὐ γὰρ ἡ αὐτὴ γραφικὴ καὶ ἀγωνιστική, οὐδὲ δη- 
μηγορικὴ καὶ δικανική. "Αμφω δὲ ἀνάγκη εἰδέναι" τὸ μὲν 


1. Οἱ Κχρπάθιοι ποὺ δὲν εἶχαν λαγοὺς ἔφεραν ἀπάξω στὸ νησί 
των, περιμένοντες νὰ ὠφαληθοῦν ἀπ᾿ αὐτούς, οἱ ὁποῖοι ὅμως ἐπολ- 
λαπλασ:ἀσθησαν τόσον, ὥστα κατέστρεφαν τὴν παραγωγήν των. 

9. Ἰλιὰς | 388 καὶ ἐπ. (μετάφρ. Πολυλᾶ). 


ΡΗΤΟΡΙΚΗ Τ’, 11-13. 14154 19'-- 14150 5 Ο9Ί 


(ταιριάζει ἡ παροιμία) «ὅπως ἔπαθαν οἱ χάτοιχοι τῆς Καρ- 
πάθου ἀπὸ τὸν λαγό». Διότι καὶ οἱ δύο ἔπαθαν τὸ ἴδιον 
πρᾶγμα. 

|]ῶς λοιπὸν καταρτίζεται ἡ κομψὴ φράσις καὶ ποῖα 
εἶναι τὰ αἴτια ποὺ τὴν δημιουργοῦν, σχεξὸν ἔχει λεχθῆ. 
Ὑπάρχουν δὲ καὶ ὑπερθολαὶ ἐπιτυχημέναι, ποὺ ἀποτελοῦν- 
ται ἀπὸ μεταφοράς. Λ.χ., γιὰ ἄνθρωπον μὲ πληγωμένον 
πρόσωπον ἢ ὑπερθολὴ «θὰ μπορούσατε νὰ τὸν νομίσετε γιὰ 
καλάθι γεμᾶτο μοῦρα» εἶναι ἐπιτυχημένη. Διότι καὶ τὰ 
μοῦρα καὶ αἱ πληγαὶ εἶναι χόχχινα. ἀλλὰ ἡ ἔκφρασις εἶναι 
ὑπερβολιχή. Καὶ αἱ φράσεις δὲ ποὺ διατυπώνονται «τοῦτο 
εἶναι σὰν ἐχεῖνο» εἶναι χαὶ αὐταὶ ὑπερθολαί, μὲ διαφορὰν 
εἰς τὸ λεχτικόν. Ἔτσι εἰς τὸ παράδειγµα 


«Καθὼς ξ Φιλάμμωνας, ὅταν ἀγωνίζεται μὲ τὸν χώρυκο». 


θὰ ἐνόμιζες ὅτι πράγματι ὁ ἴδιος ὁ Φιλάμμων παλεύει μὲ 
τὸν κώρυχο. Βιὶς τὸ ἄλλο πάλιν 


«Τὰ πόδια του εἶναι στραδὰ σὰν τὸ σάλινο» 


θὰ ἐνόμιζες ὅτι δὲν ἔχει πόδια, ἀλλὰ σέλινα, τόσον στραδὰ 
εἶναι. 

Αἱ ὑπερθολαὶ ταιριάζουν εἷς τὸ στόμα τῶν νέων, διότι 
φανερώνουν σφοδρότητα αἰσθημάτων. Καὶ γι᾽ αὐτὸ κυρίως 
οἳ θυμωμένοι τὰς μεταχειρίζονται, ὅπως ὁ ᾿Αχιλλεὺς εἰς 
τοὺς ἑξῆς στίχους : 

«(οὔτε ἂν μοῦ δώσῃ) 
Ἢ ὅσα ἡ σκόνη εἶναι τῆς γῆς ἢ ἡ ἅμμος τῆς θχλάσσης 
καὶ τοῦ ᾿Αγαμέμνονος ἐγὼ δὲν παίρνω θυγατέρα 
στὸ κάλλος ἂν μὲ τὴ χρυσὴ συγκρίνεται ᾿Αφρολίτη 
κι᾿ ἂν ἔχη μὲ τὴν ᾿Αθηνᾶ τῶν ἔργων τὰ πρωτεῖα». 

Μεταχειρίζονται χυρίως τὰς ὑπερθολὰς οἱ ᾿Αθηναῖοι 
ρήτορες. Διὰ τὸν λόγον δὲ ποὺ ἐξεθέσχμεν παραπάνω αἱ 
ὑπερθολαὶ δὲν ταιριάζει νὰ λέγωνται ἀπὸ ἡλικιωμένους 
ἀνθρώπους. | 


1ο. ΠΕΡΙ ΤΟΥ ΙΔΙΑΙΤΕΡΟΥ ΛΕΚΤΙΚΟΥ ΠΟΥ ΑΡΜΟΖΕΙ 
ΕΙΣ ΚΑΘΕ ΕΙΔΟΣ ΡΗΤΟΡΙΚΟΥ ΛΟΓΟΥ 


- Δὲν πρέπει δὲ νὰ μᾶς διαφεύγη ὅτι σὲ κάθε εἶδος ρητο- 
ρικοῦ λόγου ταιριάζει καὶ διαφορετιχὸν λεκτικόν. ἱἱράγματι, 
δὲν εἶναι ἡ ἰδία εἰς ἕνα λόγον ποὺ γράφεται μόνον, ἢ εἰς ἄλ- 
λον ποὺ ἀπαγγέλλεται δημοσίᾳ, οὔτε ἡ ἰδία εἰς τοὺς πολιτι- 
κοὺς χαὶ εἰς τοὺς ρητορικοὺς λόγους. Πάντως ὅμως πρέπει 
(εἰς ὅλα τὰ εἴδη) νὰ γνωρίζῃ καλὰ ὁ ρήτωρ τὰ ἑξῆς δύο 
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γάρ ἐστιν ἑλληνίζειν ἐπίστασθαι, τὸ δὲ μὴ ἀναγκάξεοϑαι 
κατασιωπᾶν, ἄν τι βούληται μεταδοῦναι τοῖς ἄλλοις, ὅ περ 
πάσχουσιν οἱ μὴ ἐπιστάμενοι γράφειν. "Εοτι δὲ λέξις γρα- 
φικὴ μὲν ἢ ἀκριβεστάτη, ἀγωνιστικὴ δὲ ἢ ὑποκριτικωτάτη. 
(Ταύτης δὲ δύο εἴδη' ἡ μὲν γὰρ ἠδικὴ ἡ δὲ παϑητική)' διὸ 
καὶ οἱ ὑποκριταὶ τὰ τοιαῦτα τῶν δραμάτων διώκουσι, καὶ 
οἱ ποιηταὶ τοὺς τοιούτους. Βαστάζονται δὲ οἳ ἂναγνωστι- 
κοί, οἷον Χαιρήμων (ἀκριβὴς γὰρ ὥσπερ λογογράφος)᾽ καὶ 
Λικύμνιος τῶν διθυραμβοποιῶν. Καὶ παραβαλλόμενοι οἱ 
μὲν τῶν γραφικῶν ἐν τοῖς ἀγῶσι σιενοὶ φαίνονται, οἳ δὲ 
τῶν ῥητόρων εὖ λεχϑένιες ἰδιωτικοὶ ἐν ταῖς χερσίν. Αἷ- 
τιον δ᾽ δει ἐν τῷ ἀγῶνι ἁρμόττει’ διὸ καὶ τὰ ὑποκριτικὰ 
ἀφῄῃρηωένης τῆς ὑποκρίσεως οὗ ποιοῦντα τὸ αὐτῶν ἔργον 
φαίνεται εὐήδη, οἷον τά τε ἀσύνδετα καὶ τὸ πολλάκις τὸ 
αὐτὸ εἰπεῖν ἐν τῇ γραφικῇ ὀρϑῶς ἀποδοκιμάζεται, ἐν δὲ 
ἀγωνιστικῇ οὔ, καὶ οἱ ῥήτορες χοῶνται᾽ ἔστι γὰρ ὑποκρι- 
τικά, ᾿Ανάγκη γὰρ μεταβάλλειν τὸ αὐτὸ λέγοντας, ὃ περ 
ὥσπερ εἰδοποιεῖ τῷ ὑποκρίνεσϑαι᾽ «οὗτός ἐστιν ὅ κλέψας 
ὑμῶν, οὗτός ἐστιν ὃ ἐξαπατήσας, οὗτος ὁ τὸ ἔσχατον προ- 
δοῦναι ἐπιχειρήσας». Οἷον καὶ Φιλήμων ὁ ὑποκριτὴς ἐποίει 
ἔν τε τῇ ᾿Αναξανδρίδου γεροντομανίᾳ, διε λέγοι «'Ραδάμαν- 

1. Ὁ Χαιρήμων ἧτο τραγικὸς ποιητής. Π.θανώτστα ἐξεφώνησεν 
ἐχ τοῦ προχείρου κχ. μερικοὺς λόγους, ὡς πολίτης εἰς τὴν συνέλευ- 
σιν τοῦ λαοῦ; καὶ διεκρίθη διὰ τὰς ἰδιότητας ποὺ ἀναφέρονται ὑπὸ 
τοῦ ᾿Αριστοτάλους. 


9. Καὶ οἱ διθύραμδοι συνετίθεντο ἐκ τοῦ προχείρου. 
8. Κωμωδία τοῦ ᾿Αναξανδρίδου. 


ΡΗΤΟΡΙΚΗ Γ’, 12, 11130 ϐ - 26 999 


πράγματα. Πρῶτον μὲν νὰ κατέχῃ. καλὰ τὴν (ἑλληνικὴν) 
γλῶσσαν, καὶ δεύτερον νὰ μὴ ἀναγκάζεται νὰ σιωπήση ὅταν ᾽ 
θέλῃ νὰ μεταδώση τὰς ἰδέας του εἰς τοὺς ἄλλους πρᾶγμα 
ποὺ παθαίνουν ὅσοι δὲν ξέρουν νὰ προετοιμάσουν γραπτῶς 
τὸν λόγον των. Τὸ λεχτιχὸν τῶν μὲν λέγων ποὺ προετοιμάζον- 
ται Ὑραπτῶς ἔχει μεγαλυτέραν ἀκρίδειαν ᾿Εἰκείνων δὲ ποὺ 
ἐχφωνοῦνται κατὰ τὰς δημοσίας συζητήσεις (ἐκ τοῦ προχεί- 
ρου) εἶναι δρχματικώτερον. Ὑποδιχιροῦνται δὲ οἱ τελευταῖοι 
αὐτοὶ λόγοι εἰς δύο εἴδη. εἰς λόγους ἠθικοὺς καὶ εἰς λό- 
γους παθητικούς, Καὶ γι᾿ αὐτὸ αὐτὰς τὰς δύ" ἰδιότητας (ὅτι 
δηλ. ἀνάγεται εἰς τὸ ἦθος χαὶ ὅτι ἀνάγεται εἰς τὸ πάθος) 
ἐπιδιώχουν οἱ ἠθοποιοὶ εἰς τὰ δράματα ποὺ παίζουν καὶ οἱ 
ποιηταὶ εἰς τοὺς ἠθοποιοὺς ποὺ τοὺς ἑρμηνεύουν. Διατηρεῖται 
δὲ ἡ (λογοτεχνιχὴ) ἀξία ἐκείνων τῶν λόγων ποὺ μποροῦν καὶ 
ἀργότερα εὐχαρίστως νὰ διχθασθοῦν. Αὐτὸ συμβαίνει μὲ τοὺς 
λόγους τοῦ Χαιρήμονος', διότι ἔχουν ἀκριδολογίαν, σὰν νὰ Ἢ 
προετοιμάσθησαν ἀπὸ λογογράφον. Τὸ ἴδιον ἠμπορεῖ νὰ λεχθῇ 
καὶ διὰ τὸν Λιχύμνιον μεταξὺ τῶν συνθετῶν διθυράμθων 5, 
Αν κάμωμεν σύγκρισιν μεταξύ των, βλέπομεν ὅτι οἱ λόγοι 
- ποὺ προετοιμάσθησαν Ὑγραπτῶς φαίνονται ἀδύνατοι κατὰ 
τὴν συζήτησιν, καὶ πάλιν οἱ (ἐκ τοῦ προχείρου) λόγοι, ποὺ 
ἐξετιμήθησαν κατὰ τὴν ἀπαγγελίαν των, φαίνονται, ὅταν 
τοὺς διαθάςη κανείς, σὰν γραμμένοι ἀπὸ ἀρχαρίους. Αὐτὸ 
ὀφείλεται εἰς τὸ ὅτι οἱ τελευταῖοι αὐτοὶ λόγοι περιέχουν µό- 
νον ἐκεῖνα ὅσα ταιριάζουν εἰς τὸν ἀγῶνα [τὸν δικαστικὸν ἢ 
τὸν πολιτικόν). Καὶ γι΄ αὐτὸ ὅσα εἶναι γραμμένα διὰ τὸ θέα- 
τρον, ἅμα δὲν τὰ ζωντανεύση ἡ ἠθοποιῖα (ἀλλὰ ἁπλῶς τὰ 
διαθάζομεν), καὶ εὑρεθοῦν ἔτσι ἔξω ἀπὸ τὸν προορισµόν των. 
φαίνονται μέτρια. Λ.χ. αἱ ἀσόνδετοι φράσεις καὶ ἢ ἐπα- 
νάληψις τῆς ἰδίας λέξεως ἢ φράσεως πολλὲς φορές, ὀρθῶς 
θεωροῦνται ὡς ἀδίκημα εἰς ἕνα γραπτὸν λόγον, ὄχι ὅμως καὶ 
κατὰ τὴν ὥραν τῆς συζητήσεως, καὶ γι αὐτὸ τὰ χρησιμοποι- 
οὖν οἱ ρήτορες, διότι προσθέτουν παραστατικότητα εἰς τὴν 
συζήτησιν. Πρέπει δέ, ὅταν θέλωμεν νὰ ἐπαναλάδωμεν πολ-. 
λὲς φορὲς τὸ ἴδιον νόημα, νὰ μεταβάλλωμεν τὰς λέξεις. διότι 
τοῦτο βοηθεῖ εἰς τὴν δημιουργίαν δρχματιχοῦ ἀποτελέσματος. 
Λ.χ. «Αὐτὸς ἐδῶ εἶναι ποὺ σᾶς ἔχλεφε. Αὐτὸς εἶναι ποὺ σᾶς 
ἐγέλασε. Αὐτὸς εἶναι ποὺ στὸ τέλος ἐδοκίμασε νὰ σᾶς προ- 
δώσῃ». “Ετσι ἔκαμνε καὶ ὁ Ἡἠθοποιὲς Φιλήμων ὅταν εἰς 
τὴν «Γεροντομανίαν» τοῦ ᾿Ανχξανδρίδου ἀπήγγελλε τὸ 
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ὅυς καὶ Παλαμήδης», καὶ ἐν τῷ προλόγῳ τῶν Εὐσεβῶν τὸ 
«ἐγώ»' ἐὰν γάρ τις τὰ τοιαῦτα μὴ ὑποκρίνηται, γίγνεται «ὃ 
τὴν δοκὸν φέρων». Καὶ τὰ ἀσύνδεια ὡσαύτως: «ἦλϑον, 
ἀπήντησα, ἐδεόμην» ἀνάγκη γὰρ ὑποκρίνεσθαι καὶ μὴ ὥς 
ἓν λέγοντα τῷ αὐτῷ ἦδει καὶ τόνῳ εἰπεῖν. "Ετι ἔχει ἴδιόν 
τι τὰ ἀσύνδετα' ἐν ἴσῳ γὰρ χρόνῳ πολλὰ δοκεῖ εἰρῆσθαι' ὁ 
γὰρ σύνδεσμος ἓν ποιεῖ τὰ πολλά, ὥσιε ἐὰν ἐξαιρεθῇ, δῆ- 
λον ὅτι τοὐναντίον ἔσται τὸ ἓν πολλά. "ἔχει οὖν αὔξησιν' 
«ἦλϑον, διελέχϑην, ἱκέτευσα» πολλὰ δοκεῖ, «ὑπερεῖδεν ὅσα 
εἶπον». Τοῦτο δὲ βούλεται ποιεῖν καὶ “Ὁ αὐ θόξ ἐν τῷ 


Νιρεὺς αὖ Σύμηϑεν, 
Νιρεὺς ᾿Αγλαΐης, 


Νιρεὺς ὃς κάλἑιστος. 
Περὶ οὗ γὰρ πολλὰ εαν, ἀνάγκη καὶ πολλάκις εἰρῆσθαι: 
εἰ οὖν καὶ πολλάκις, καὶ πολλὰ δοκεῖ, ὥστε ηὔξησεν ἅπαξ 
ἀνησϑεὶς διὰ τὸν παραλογισμόν, καὶ μνήμην πεποίηκεν, οὐ- 
δαμοῦ ὕστερον αὐτοῦ λόγον ποιησάμενος. 

“Η μὲν οὖν δημηγορικὴ λέξις καὶ παντελῶς ἔοικεν τῇ 
σκιαγραφίᾳ᾽ ὅσῳ γὰρ ἂν πλείων ᾗ ὁ ὄχλος, πορρώτερον ἡ 
ϑέα, διὸ τὰ ἀκριβῆ περίεργα καὶ χείρω φαίνεται ἐν ἆμφο- 
τέροις' ἡ δὲ δικανικὴ ἀκριβεστέρα. "Ετι δὲ μᾶλλον ἡ (ἐν) ἑνὶ 
κριτῇ᾽ ἐλάχιστον γάρ ἐστιν (ἑνὶ) δητορικῆς' εὐσύνοπτον γὰρ 


1. Δηλ. ὁ λόγος γίνεται μονότονος σὰν τὸ βάδισμα φορτωμένο 
ἀνθρώπου. 

9 Δηλ. συνλέει περισσοτέρας φράσεις εἰς μίαν. 

ὁ, Ἰλιὰς Β θ7] ἐπ. (μετάφρ. Πολυλά). 


ΡΗΤΟΡΙΚΗ Γ’, 19, 14190 οἵ-- 14ἱδα 14 401 


χομμάτι «ὃ Ραδάμανθυς χαὶ ὁ Παλαμήδης κλπ.» ἢ εἰς τὸν 
πρόλογον τῶν «Βὐσεθῶν» τὸ «ἐγώ». Διότι, ἂν κανεὶς δὲν 
μεταχειρίζεται δραματιχὸν τόνον ὅταν προφέρη αὐτοῦ τοῦ 
εἴδους μέρη, μπορεῖ νὰ λεχθῇ γι᾿ αὐτὸν ἡ παροιμία «πὼς 
μοιάζει μὲ ἄνθρωπον φορτωμένον μὲ ἕνα δοχάρι» '. Τὸ 
ἴδιο συμθαίνει καὶ μὲ τὰς ἀσυνδέτους φράσεις «ἦλθα, τὸν 
συνήντησα, τὸν παρεκάλεσα». Πρέπει εἰς τὰς περιπτώσεις 
αὐτὰς νὰ μεταχειρἰζεται ὁ ρήτωρ δραματικὴν ὑπόκρισιν καὶ 
νὰ μὴ λέγῃ μὲ τὸν ἴδιον τόνον μονοχόμματα ὅλας τὰς φρά- 
σεις. Διότι αἱ ἀσύνδετοι φράσεις ἔχουν τὴν ἑξῆς ἰδιότητα. 
Ὅτι δηλ. φαίνεται ὅτι λέγει κανεὶς σὲ μιὰ στ'γμὴ πολλὰ 
πράγματα µαζί Πράγματι, ὁ σύνδεσμος χάμνει ἕνα τὰ πολλὰ », 
᾽ ὥστε ἐὰν λείψῃ εἶναι φανερὸν ὅτι ἐξ ἀντιθέτου τὸ ἕνα θὰ 
φανῇ ὡσὰν νὰ εἶναι πολλά, χαὶ ἀπ᾽ αὐτὸ προέρχεται µεγα- 
λυτέρα ἐντύπωσις. "Ετσι ἡ φράσις «ἦλθα, ὠμίλησα μαζί του, 
τὸν παρεκάλεσα, αὐτὸς περιφρόνησε ἐκεῖνα ποὺ τοῦ εἶπα» 
φαίνεται σὰν νὰ ἀποτελῆται ἀπὸ πολλὰς ἐννοίας. Αὐτὸ δὲ 
φαίνεται ὅτι ἐπιχειρεῖ νὰ ἐπιτύχῃ καὶ ὁ "Όμηρος μὲ τοὺς 
στίχους του: 


«᾿Απὸ τὴν Σύμην ὁ Νιρεύς..... 
Τῆς ᾿Αγλαῖΐας ὁ Νιρεύς..... 
“Όπου στὸ κάλλος ὃ Νιρεύς....» 5 


Πράγματι, ἐκεῖνος γιὰ τὸν ὁποῖον λέγονται πολλὰ πρά- 
γματα χατ ἀνάγκην θὰ κατονομασθῇ καὶ πολλάκις. Ἔπο: 
μένως, ἂν κάποιος κατονομασθῇ πολλάκις, θὰ φανῇ ὅτι 
ἐλέχθησαν πολλὰ γι᾿ αὐτόν. "Ἔτσι ὁ ποιητὴς ἐπιτυγχάνει 
νὰ τονίσῃ τὸ πρόσωπον περὶ τοῦ ὁποίου ἓν μόνον πρᾶγμα 
εἶπε, χαὶ νὰ τὸ ἐντυπώση εἰς τὴν μνήμην τῶν ἀκροατῶν 
του, ἂν καὶ δὲν κάμνει καμμίαν μνείαν αὐτοῦ πιὸ πέρα. 

Λοιπὸν τὸ μὲν λεκτικὸν τῶν πολιτικῶν λόγων ὁμοιάζει 
πρὸς τὴν ζωγραφιχήν, διότι ὅσον περισσότερα πράγματα 
ζωγραφίζονται µέσα εἰς ἕνα πίνακα, τόσον ἀπὸ μεγαλυτέ- 
ραν ἀπόστασιν πρέπει νὰ τὸν βλέπη κανείς. Γι αὐτὸ καὶ 
εἰς τοὺς ζωγραφικοὺς πίνακας καὶ εἰς τοὺς πολιτικοὺς λό- 
γους ἡ μεγάλη ἀκριθολογία φαίνεται καὶ περιττὴ καὶ κα- 
τωτέρας ποιότητος. Τὸ δικανιχὸν λεκτιχὸν πρέπει νὰ ἔχῃ 
περισσοτέραν ἀκρίθειαν, κυρίως δὲ ὅταν ἀπευθύνεται πρὸς 
ἕνα μόνον δικαστήν, διότι εἰς αὐτὴν τὴν περίπτωσιν δὲν 
ὑπάρχει τρόπος προσφυγῆς εἰς ρητορικὰ τεχνάσματα, ἀφοῦ 
εἶναι εὔκολον νὰ διακρίνῃ ὁ δικαστὴς τί ἀπὸ ὅσα λέγονται 
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15 μᾶλλον τὸ οἰκεῖον τοῦ πράγµατος καὶ τὸ ἀλλότριον, καὶ ὁ 
ἀγὼν ἄπεστιν, ὥστε καϑαρὰ ἢ κρίσις. Διὸ οὐχ οἳ αὐτοὶ ἐν 
πᾶσιν τούτοις εὐδοκιμοῦσιν ῥήτορες ἀλλ᾽ ὅπου μάλιστα 
ὑποκρίσεως, ἐνταῦθα ἥκιστα ἀκρίβεια ἔνι. Τοῦτο δὲ ὅπου 
φωνῆς, καὶ μάλιστα ὅπου μεγάλης. 

90 'Η μὲν οὖν ἐπιδεικτικὴ λέξις γραφικωτάτη" τὸ γὰρ ἔρ- 
γον αὐτῆς ἀνάγνωσις δευτέρα δὲ ἡ δικανική. Τὸ δὲ προσδι- 
αιρεῖσϑαι τὴν λέξιν, ὅτι ἡδεῖαν δεῖ καὶ μεγαλοπρεπῆ, περί- 
ἔ0γον᾽ τί γὰρ μᾶλλον ἢ σώφρονα καὶ ἐλευθέριον καὶ εἴ τις 
ἄλλη ἤθους ἀρετή, Τὸ δὲ ἡδεῖαν εἶναι ποιήσει δῆλον δει τὰ 

25 εἰρηιιένα, εἴπερ ὀρϑῶς ὥρισται ἡ ἀρετὴ τῆς λέξεως" τίνος 
γὰρ ἕνεκα δεῖ σαφῆ καὶ μὴ ταπεινὴν εἶναι ἀλλὰ πρέπουσαν ; 
"Αν τε γὰρ ἀδολεσχῇ, οὗ σαφής, οὐδὲ ἂν σύντομος. ᾿Αλλὰ 
δῆλον ὅτι τὸ μέσον ἁρμόττει. Καὶ τὸ ἡδεῖαν τὰ εἰρημένα 
ποιήτει, ἂν εὖ μιχϑῇ, τὸ εἰωϑὸς καὶ ξενικόν, καὶ ὁ ῥυθμός, 

30 καὶ τὸ πιθανὸν ἐκ τοῦ πρέποντος. 

Περὶ μὲν οὖν τῆς λέξεως εἴρηται, καὶ κοινῇ περὶ ἁπάν- 
τῶν καὶ ἰδίᾳ περὶ ἕκαστον γένος' λοιπὸν δὲ περὶ τάξεως 


εἶπεῖν. 


13. "ἔστι δὲ τοῦ λόγου δύο µέρη ἀναγκαῖον γὰρ τό τε 


96 πρᾶγμα εἰπεῖν περὶ οὗ, καὶ τοῦτ᾽ ἀποδεῖξαι. Διὸ εἰπόντα μὴ 
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σχετίζεται μὲ τὴν ὑπόθεσιν καὶ τί εἶναι ξένον πρὸς αὐτήν. 
"Αλλωστε εἰς τὰς περιπτώσεις αὐτὰς δὲν ὑπάρχει συ-ήτη- 
σις καὶ ἡ ἀπόφασις ἀπορρέει καθαρῶς ἀπὸ τὰ πράγματα 
(καὶ ὄχι ἀπὸ τὰ ρητορικὰ τεχνάσματα). Καὶ γι αὐτὸ δὲν 
ἔχουν εἰς ὅλα τὰ εἴδη τοῦ λόγου ἴσην ἐπιτυχίαν οἱ ἴδιοι ρή- 
τορες, ἀλλ᾽ ἐκεῖνοι ποὺ χρησιμοποιοῦν δραματικὸν τόνον 
στεροῦνται ἀκριβολογίας, εἰς αὐτὸ δὲ βοηθεῖ καὶ ἡ φωνὴ 
καὶ μάλιστα δυνατὴ φωνή. 

Διὰ δὲ τὸν πανηγυρικὸν λόγον εἶναι περισσότερον ἀπὸ 
κάθε ἄλλο εἶδος χατάλληλον τὸ λεκτιχὸν ποὺ µεταχειρι- 
ζόμεθα εἰς τοὺς λόγους ποὺ προετοιμάζονται γραπτῶς. 
Διότι χυρίως οἱ πανηγυρικοὶ προορίζονται νὰ διαθασθοῦν. 
Κατὰ δεύτερον δὲ λόγον ἔρχονται οἱ διχανικοὶ λόγοι. 
Τὸ νὰ χάμνη κανεὶς καὶ ἄλλας ὑποδιαιρέσεις, δηλ. πότε 
τὸ λεχτιχκὸν πρέπει νὰ εἶναι εὐχάριστον καὶ πότε μεγαλο- 
πρεπές, εἶναι περιττὸν πρᾶγμα. Διότι ἂν ζητοῦμεν ἀπὸ τὸ 
λεχτικὸν αὐτὰς τὰς ἰδιότητας, διατὶ νὰ μὴ ζητήσωμεν νὰ 
ἐμφανίζη καὶ σωφροσύνην καὶ ἐλευθεριότητα καὶ ὅλας τὰς 
ἄλλας ἀρετὰς τοῦ ἤθους : Βὐχάριστον θὰ γίνῃ τὸ λεκτικὸν 
προδήλως ἀπὸ τὴν χρησιμ.οποίησιν τῶν διδχγμάτων ποὺ ἐξε- 
θέσαμεν ἕως τώρα, ἂν φυσικὰ ἐξώσαμεν ὀρθὸν ὁρισμὸν τῶν 
ἀρετῶν τοῦ λεχτικοῦ. Πράγματι, διὰ ποῖον λόγον (εἴπαμεν 
ὅτι) πρέπει τὸ λεκτιχὸν νὰ εἶναι σαφὲς καὶ νὰ μὴ εἶναι χυ- 
δαῖον ἀλλ᾽ ἀνάλογον πρὸς τὸ θέμα : Διότι, ἂν περιέχῃ φλυα- 
ρίας, δὲν θὰ εἶναι σχφές, καὶ τὸ ἴδιον θὰ συμθ6ῇ ἂν τὸ λεκτι- 
κὸν εἶναι ὑπερθολικὰ σύντομον. Εἶναι λοιπὸν φανερὸν ὅτι 
εἰς τὸ μέσον εὑρίσκεται τὸ ὀρθὸν μέτρον. Τὰ ἀνωτέρω διδά- 
γµατα ἑπομένως θὰ κάμουν εὐχάριστον τὸ λεχτικόν, ἂν εἰς 
τὴν πρέπουσαν ἀναλογίαν ἀναμιχθῇ ἢ συνήθης πρὸς τὴν ξε- 
νότροπον φρασεολογίαν καὶ γίνῃ χρῆσις τοῦ ρυθμοῦ καὶ 
πειστικῶν ἐπιχειρημάτων βασιζομένων εἰς ἀναλόγους πρὸς 
τὴν περίστασιν συλλογισμούς 

' Ὁμιλήσαμεν περὶ τοῦ λεκτικοῦ χαὶ γενικῶς καὶ περὶ 
ἐκείνου ποὺ ἰδιαιτέρως ἁρμόζει εἰς κάθε εἶδος ρητορικοῦ 
λόγου. Μένει νὰ ὁμιλήσωμεν καὶ περὶ τῆς διατάξεως τοῦ 
λόγου. | 


18. ΠΕΡΙ ΤΗΣ ΔΙΑΤΑΞΕΩΣ ΤΟΥ ΛΟΓΟΥ 


Ὃ λόγος ἀποτελεῖται ἀπὸ δύο µέρη. Πράγματι, πρέ- 
πει κανεὶς πρῶτα νὰ ἐχθέσῃ ποῖον εἶναι τὸ θέμα του καὶ 
κατόπιν νὰ τὸ ἀποδείξῃ. Καὶ γι αὐτὸ χανεὶς δὲν ἠμπορεῖ 
νὰ ἐχθέσῃ μόνον τὸ θέμα του, χωρὶς κατόπιν νὰ τὸ ἀποδείξη, 
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ἀποδεῖξαι ἢ ἀποδεῖξαι μὴ προειπόντα ἀδύνατον ὅ τε γὰρ 
ἀποδεικνύων τι ἀποδείκνυσι, καὶ ὁ προλέγων ἕνεκα τοῦ ἆπο- 
δεῖξαι προλέγει. Τούτων δὲ τὸ μὲν πρόδεσίς ἐστι τὸ δὲ πίστις, 
ὥσπερ ἂν εἴ τις διέλοι ὅτι τὸ μὲν πρόβλημα τὸ δὲ ἀπόδειξις. 
Νῦν δὲ διαιροῦσι γελοίως" διήγησις γάρ που τοῦ δικανικοῦ 
μόνου λόγου ἐστίν, ἐπιδεικτικοῦ δὲ καὶ δημηγορικοῦ πῶς ἐν- 
δέχεται εἶναι διήγησιν οἷαν λέγουσιν, ἢ τὰ πρὸς τὸν ἀντίδικον, 
ἢ ἐπίλογον τῶν ἀποδεικτικῶν ; Προοίμιον δὲ καὶ ἀντιπαρα- 
βολὴ καὶ ἐπάνοδος ἐν ταῖς δηαηγορίαις τότε γίνεται ὅταν 
ἀντιλογία ᾖ. Καὶ γὰρ ἡ κατηγορία καὶ ἡ ἀπολογία πολλά- 
κις, ἀλλ᾽ οὐχ ᾗ συαβουλή' ἀλλ᾽ ὁ ἐπίλογος ἔτι οὐδὲ δικανι- 
κοῦ παντός, οἷον ἐὰν μικρὸς ὁ λόγος ἢ τὸ πρᾶγαα εὐινημό- 
νευτον συμβαίνει γὰρ τοῦ μήκους ἀφαιρεῖσθαι. ᾿ ἀναγκαῖα 
ἄρα μόρια πρόϑεσις καὶ πίστις. "Ίδια μὲν οὖν ταῦτα, τὰ δὲ 
πλεῖστα προοίμιον πρόθεσις πίστις ἐπίλογος' τὰ γὰρ πρὸς | 
τὸν ἀντίδικον τῶν πίοτεών ἐστι, καὶ ἡ ἀντιπαραβολὴ αὔξη- 
σις τῶν αὐτοῦ, ὥστε μέρος τι τῶν πίστεων᾽ ἀποδείκνυσι γάρ 
τι ὅ ποιῶν τοῦτο, ἀλλ᾽ οὐ τὸ προοίμιον, οὐδ᾽ ὁ ἐπίλογος, 
ἀλλ᾽ ἀναμιμνήσκει. "ἔσται οὖν, ἄν τις τὰ τοιαῦτα διαιρῇ, 
ὅ περ ἐποίουν οἱ περὶ Θεόδωρο», διήγησις ἕτερον καὶ ἡ 


ἐπιδιήγησις καὶ προδιήγησις καὶ ἔλεγχος καὶ ἐπεξέλεγχος. 


1. Ἡ εἰσαγωγή, ἡ ἔχθεσις τοῦ θέματος. 
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ἢ πάλιν νὰ ἀρχίσῃ νὰ ἀποδεικνύη ἐκεῖνο ποὺ δὲν ἐξέθεσε. 
Πράγματι, καὶ ἐκεῖνος ποὺ ἀποδειχνύει, ἀποδεικνύει κάτι τι, 
καὶ ἐχεῖνο ποὺ προοιμτάζει, χάμνει τὴν εἰσαγωγήν του μὲ 
σκοπὸν νὰ τὴν ἀποδείξῃ. ᾿Απὸ τὰ δύο αὐτὰ μέρη τοῦ λόγου 
τὸ μὲν πρῶτον εἶναι ἡ «πρόθεσις», τὸ δὲ δεύτερον ἡ ἀπό- 
δειξις. Ὅπως ἀκριδῶς ἠμπορεῖ νὰ γίνη ἡ διάκρισις καὶ εἰς 
τὰ μαθηματικὰ ὅτι τὸ πρῶτον μέρος λέγεται πρόθληµα, τὸ δὲ 
δεύτερον λύσις τοῦ προβλήματος. Σήμερον (οἱ διδάσκαλοι 
τῆς ρητορικῆς) εἰσάγουν γελοίας ὑποδιαιρέσεις. “Ομιλοῦν 
περὶ διηγήσεως. ἀλλὰ ἡ διήγησις σχεδὸν μόνον εἰς τὸν δι- 
κανικὸν λόγον ἀνήκει, καὶ πῶς εἶναι δυνατὸν νὰ παρεμβά- 
λωμεν καὶ εἰς τὸν πανηγυρικὸν καὶ εἰς τὸν πολιτικὸν λόγον 
διήγησιν, ὅπως αὐτοὶ τὴν ἐννοοῦν, ἢ ἀντίχρουσιν τοῦ ἀντιδί - 
κου ἢ ἐπίλογον τῆς ἀποδείξεως : Τὸ προοίμιον πάλιν, ἡ 
διαλογικὴ συζήτησις καὶ ἢ ἀνακεφαλαίωσις τῶν ἀποδεί- 
ξεων γίνεται εἰς τοὺς πολιτικοὺς λόγους μόνον ὅταν ὑπάρ- 
ξῃ συζήτησις. (κατὰ τὴν ὁποίαν νὰ δοθῇ ὁ λόγος ἐκ περι- 
τροπῆς καὶ κατ᾽ ἐπανάληψιν καὶ εἰς τὰ δύο μέρη). Αὐτὸ ὅμως 
γίνεται συχνὰ (εἰς τοὺς δικανικοὺς λόγους) μεταξὺ χατηγο- 
ρίας καὶ ὑπερασπίσεως, ὄχι ὅμως χαὶ εἰς τοὺς πολιτικοὺς 
λόγους. ᾿Αλλὰ ὁ ἐπίλογος ἀκόμη δὲν ταιριάζει οὔτε κἂν εἰς 
τὸ σύνολον τῶν δικανικῶν λόγων, λ. χ. ἂν ὁ λόγος εἶναι μι- 
κρὸς ἢ τὸ θέμα εὔκολα ἠμπορῇ νὰ διατηρηθῇ εἰς τὴν μνή- 
μην τῶν ἀχροχτῶν. Διότι τότε, διὰ νὰ ἀποφύγωμεν τὴν μα- 
κρηγορίαν, παραλείπεται ὁ ἐπίλογος. 

“Επομένως οὐσιώδη µέρη τοῦ λόγου εἶναι ἡ «πρόθεσις» 
καὶ ἡ ἀπόδειξις, Αὐτὰ ἀποτελοῦν τὴν οὐσίαν, ἂν δὲ θέλωμεν 
νὰ προσθέσωμεν καὶ ἄλλα, ὁ λόγος ἀποτελεῖται ἀπὸ προοί- 
μιον. «πρόθεσιν», ἀπόδειξιν καὶ ἐπίλογον. Τὸ μέρος ποὺ 
(οἱ ἄλλοι διδάσκαλοι τῆς ρητοριχῆς) ἀποκαλοῦν ἀντίχρου- 
σιν τοῦ ἀντιδίκου ἀποτελεῖ μέρος τῆς ἀποδείξεως, ἐπίσης δὲ 
καὶ ἡ ἀναχεφαλαίωσις εἶναι τονισμὸς τῶν ἰδικῶν µας ἀπο- 
δείξεων, ἑπομένως καὶ αὐτὴ μέρος τῆς ἀποδείξεως, Δὲν ἡμ.- 
πορεῖ νὰ λεχθῇ τὸ ἴδιον πρᾶγμα καὶ διὰ τὸ προοίμιον καὶ διὰ 
τὸν ἐπίλογον, ὁ ὁποῖος χρησιμεύει διὰ νὰ ὑπενθυμίσῃ τὰ 
κυριώτερχ σημεῖα τοῦ λόγου. 

Αν βέδαια κανεὶς ἀρχίζη νὰ ὑποδιχιρῇ καὶ αὐτὰ τὰ 
µέρη τοῦ λόγου, ὅπως κάμνει ἡ σχολὴ τοῦ Θεοδώρου, τότε 
θὰ ἔχωμεν καὶ διήγησιν καὶ ἐπιδιήγησιν καὶ προδιήγησιν 
καὶ ἔλεγχον καὶ ἐπεξέλεγχον. Ὅταν ὅμως κανεὶς µεταχειρί- 
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Δεῖ δὲ εἶδός τι λέγοντα καὶ διαφορὰν ὄνομα τίϑεσϑαι᾽ εἰ 
δὲ μή, γίνεται κενὸν καὶ ληρῶδες, οἷον Λικύμνιος ποιεῖ 


ἐν τῇ τέχνῃ. ἐπούρωσιν ὀνομάζων καὶ ἀποπλάνησιν καὶ 


ὄξους. 


14. Τὸ μὲν οὖν προοίμιόν ἐστιν ἀρχὴ λόγου, ὅ περ ἓν 
ποιήσει πρόλογος καὶ ἐν αὐλήσει προαύλιον᾽ πάντα γὰρ ἀρ- 
χαὶ ταῦτ᾽ εἶσί, καὶ οἷον δδοποίησις τῷ ἐπιόντι. Τὸ μὲν οὖν 
προαύλιον ὅμοιον τῷ τῶν ἐπιδεικτικῶν προοιμίῳ" καὶ γὰρ 
οἳ αὐληταί, ὅ τι ἂν εὖ ἔχωσιν αὐλῆσαι, τοῦτο προαυλήσαν- 
τες συνῆψαν τῷ ἐνδοσίαῳ, καὶ ἐν τοῖς ἐπιδεικτικοῖς λόγοις 
δεῖ οὔτως γράφειν" ὅ τι γὰρ ἂν βούληται εὐϑὺ εἶπόντα ἓν- 
δοῦναι καὶ συνάψαι, ὅ περ πάντες ποιοῦσιν. Παράδειγμα 
τὸ τῆς ᾿Ισοκράτους "Ελένης προοίμιον' οὐϑὲν γὰρ οἰκεῖον 
ὑπάρχει τοῖς ἐριστικοῖς καὶ "Ελένῃ. “Αμα δὲ καὶ ἐὰν ἐκ- 
τοπίσῃ, ἁρμόττει, καὶ μὴ δέον τὸν λόγον ὁμοειδῆ εἶναι. 
Λέγεται δὲ τὰ τῶν ἐπιδεικτικῶν προοίμια ἐξ ἐπαίνου ἢ 
ψόγου, οἷον Γοργίας μὲν ἐν τῷ "Ολυμπικῷ λόγῳ «ὑπὸ 
πολλῶν ἄξιοι ϑαυμάζεοϑαι, ὦ ἄνδρες Ἕλληνες» ἐπαινεῖ 
γὰρ τοὺς τὰς πανηγύρεις συνάγοντας' ᾿ Ισοκράτης δὲ ψέγει 
ὅτι τὰς μὲν τῶν σωμάτων ἀρετὰς δωρεαῖς ἑτίμησαν, τοῖς δ" 
εὖ φρονοῦσιν οὐδὲν ἆθλον ἐποίησαν. Καὶ ἀπὸ συμβουλῆς, 
οἷον ὅτι δεῖ τοὺς ἀγαϑοὺς τιμᾶν, διὸ καὶ αὐτὸς "Αρι- 
στείδην ἐπαινεῖ, ἢ τοὺς τοιούτους οἳ μήτε εὐδοκιμοῦσιν 


μήτε φαῦλοι, ἀλλ᾽ ὅσοι ἀγαϑοὶ ὄντες ἄδηλοι, ὥσπερ ᾿Αλέ- 
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ζεται διαφόρους ὅρους, πρέπει ὁ καθένας ἀπ᾿ αὐτοὺς νὰ πε- 
ριέχῃ τὰ χαρχκτηριστικὰ ἑνὲς ἰδιαιτέρου εἴδους. "Αλλως 
δὲν πρόκειται παρὰ περὶ χενῆς φλυαρίας, ὅπως κάμνει ὁ 
Λιχύμνιος εἰς τὸ ἔργον του περὶ τῆς ρητορικῆς, ὅπου εἰσά- 
γει καὶ ἄλλας ὑποδιαιρέσεις καὶ τὰς ἀποχαλεῖ «ἐπούρωσιν», 
«ἀποπλάνησιν» καὶ «ὄζους». 


14. ΠΕΡΙ ΤΟΥ ΠΡΟΟΙΜΙΟΥ 


Προοίμιον εἶναι ἢ ἀρχὴ τοῦ λόγου, ὅπως εἰς τὴν (δρα- 
ματικὴν) ποίησιν ὁ πρόλογος ἢ εἰς τὴν μουσικὴν τὸ «πρε- 
λούντιο». Πράγματι, ὅλα αὐτὰ εἶναι ἀρχαὶ χαὶ ἄνοιγμα τρὀ- 
πον τινὰ τοῦ δρόμου διὰ νὰ ἐπακολουθήσουν τὰ ἄλλα. Καὶ 
τὸ μὲν «πρελούντιο» εἶναι ὅμόιον μὲ τὸ προοίμιον τῶν πα- 
νηγυρικῶν λόγων. Πράγματι, οἱ μουσικοὶ ὅ,τι καλύτερον πε- 
ριέχει τὸ κομμάτι ποὺ πρόχειται νὰ ἐκτελέσουν τὸ παρεμ- 
βάλλουν εἰς τὸ «πρελούντιό» των χαὶ συνεχίζουν τὴν ἐκτέλε- 
σιν. Καὶ οἱ πανηγυρικοὶ λόγοι πρέπει νὰ γράφωνται χατὰ 
τὸν ἴδιον τρόπον. Πράγματι, ἐκεῖνο ποὺ πρόκειται νὰ εἴπη 
κανεὶς (εἰς τὸ χύριον σῶμα τοῦ λόγου του) πρέπει νὰ τὸ ἐκ- 
θέση εὐθὺς ἀμέσως καὶ νὰ συνεχίση τὸν λόγον του, καὶ αὖ- 
τὸ χάμνουν ὅλοι, ὡς παράδειγµα δὲ ὑπάρχει τὸ προοίμιον 
τοῦ «ἐγκωμίου» τῆς Ελένης ὑπὸ τοῦ Ἰσοκράτους, ἂν καὶ 
δὲν ὑπάρχει καμμιὰ σχέσις μεταξὺ σοφιστῶν καὶ “Ελένης. 
Μὰ ὁ ρήτωρ καλὰ χάνει καὶ ἐξέρχεται ἀπὸ τὸ θέμα του 
γιὰ νὰ μὴν εἶνχι μονότονος ὁ λόγος του. 

Τὰ προοίμια τῶν πανηγυρικῶν λόγων ἀποτελοῦνται ἀπὸ 
ἕνα ἔπαινον ἢ ἕνα ψόγον. Λ. χ. ὁ Γοργίας εἰς τὸν «᾿Όλυμ- 
πιχόν» του λόγον, «εἶναι ἄξιοι γενικοῦ θαυμασμοῦ, ὦ Ἕλ- 
ληνες πολῖται». εἶπε ἐπαινῶν ἐκείνους ποὺ ἵδρυσαν τοὺς 
ἀγῶνας. Ὁ δὲ ᾿Ισοκράτης ἀπ᾽ ἐναντίας διατυπώνει τὴν 
μομφήν, ὅτι ἐτίμησαν διὰ βραθείων τὰς σωματικὰς ἀρετάς, 
ἐνῶ κανένα ἔπαθλον δὲν ὥρισαν διὰ τοὺς φρονίμους ἀν- 
θρώπους. "Επίσης τὸ προοίμιον ἠμπορεῖ νὰ ἀρχίζη ἀπὸ 
μίαν συμθουλήν. Παράδειγμα: «πρέπει νὰ τιμῶνται οἱ 
χρηστοὶ ἄνθρωποι». Καὶ γι αὐτὸ καὶ ὁ ἴδίος κάμνει τὸ 
ἐγκώμιον τοῦ ᾿Αριστείδου. Ἢ ἀκόμη ἐπαινεῖ ἐκείνους ποὺ 
οὔτε διεκρίθησαν οὔτε ὑπῆρξαν διεστραμμένοι, ἀλλὰ ἦσαν 
καλοὶ χωρὶς νὰ τοὺς ξέρῃ ὁ κόσμος, ὅπως ὁ ᾿Αλέξανδρος 
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14154 ξανδρος ὁ Πριάμου οὗτος γὰρ συμβουλεύει. "Ετι δ᾽ ἐκ τῶν 


10 


15 


20 


δικανικῶν προοιμίων" τοῦτο δ᾽ ἐστὶν ἐκ τῶν πρὸς τὸν 

ἀκροατήν εἰ περὶ παραδόξου λόγος ἢ περὶ χαλεποῦ ἢ περὶ 

τεϑρυλημένου πολλοῖς, ὥστε συγγνώμην ἔχειν, οἷον Χοιρίλος 
νῦν δ᾽ ὅτα πάντα δέδασται. 


Τὰ μὲν οὖν τῶν ἐπιδεικτικῶν λόγων προοίμια ἐκ τού: 
τω», ἐξ ἐπαίνου, ἐκ ψόγου ἐκ προτροπῆς, ἐξ ἀποτροπῆς, 
ἔκ τῶν πρὸς τὸν ἀκροατήν: δεῖ δὲ ἢ ξένα ἢ οἰκεῖα εἶναι 
τὰ ἐνδόσιμα τῷ λόγῳ. Ἰὰ δὲ τοῦ δικανικοῦ προοίμια δεῖ 
λαβεῖν δει ταυιὸ δύναται ὃ περ τῶν δραμάτων οἱ πρόλογοι 
καὶ τῶν ἐπῶν τὰ προοίμια᾽ τὰ μὲν γὰρ τῶν διϑυράμβων 
ὅμοια τοῖς ἐπιδεικτικοῖς 


διὰ σὲ καὶ τεὰ δῶρα εἴτε σκῦλα. 


"Εν δὲ τοῖς λόγοις καὶ ἔπεσι δεῖγμά ἐστιν τοῦ λόγου. ἵνα 
προειδῶσι περὶ οὗ ἢ ὃ λόγος καὶ μὴ κρέμηται ἡ διάνοια 
τὸ γὰρ ἀόριστον πλανᾷ ὃ δοὺς οὖν ὥσπερ εἷς τὴν χεῖρα 
τὴν ἀρχὴν ποιεῖ ἐχόμενον ἀκολουθεῖν τῷ λόγῳ. Διὰ τοῦτο 


μῆνιν ἄειδε ϑεά. 

"Ανδρα μοι ἔννεπε μοῦσα. 

“Ηγεό μοι λόγον ἄλλον, ὅπως "Ασίας ἀπὸ γαίης. 
ἦλδεν ἐς Εὐρώπην πόλεμος μέγας. 


Καὶ οἱ τραγικοὶ δηλοῦσι περὶ τὸ δρᾶμα, κἂν μὴ εὐθὺς ὥσ- 
περ Εὐριπίδης, ἀλλ᾽ ἐν τῷ προλόγῳ γέ που [δηλοῖ,] ὥσπερ 
καὶ δοφρκλῆς 


1. Στἰχος τοῦ Σαμίου ποιητοῦ Χοιρίλου εἰς τὸν πρὀλογον ἑνὸς 
ἔργου του. Κατὰ τὸν σχολιαστὴν εἰς τὸν πρόλογον αὖτέν ὁ πηιητῆς 
παραπονεῖται διότι χατεχλύσθη τὸ πεδίον τῶν γραμμάτων καὶ τεχνῶν 
ἀπὸ σωρείαν καλλιτοχνῶν καὶ ὁ νέος ὑπηεάτης τῶν Μουσῶν δὲν 
εἶνχι εὔκολον νὰ εὗρη κάτι πρωτότυπον. 

2, Προοίμιον διθυράμ6ου πρὲς τὸν Διόνυσον. Ὁ σχολιαστὴς τὸ 
ἄναφέρβι πληρέστα-α: «"Βρχομαι πρὸς ἐσένα γιὰ χάρι, σου, γιὰ τὰ 
χαρἰσμαχτά σου, γιὰ τὰ λάφυρά σου. ὦ Διόνυσε». 

3. ᾿Απὸ τὸν πρῶτον στίχον τῆς Ἰλιάδος (μετάφρ. Πολυλά). 

4. ᾿Απὸ τὸν δεύτερον στίχον τῆς ᾿Οδυσσείας. 
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ὁ υἱὸς τοῦ Πριάμου. Οὗτος (λέγων αὐτὰ) δίνει συµθουλάς. 

"Απὸ τὰ προοίμια πάλιν τῶν δικανιχῶν λόγων, ἄλλα 
στρέφονται πρὸς τὸν ἀκροατήν, ὅταν ὁ λόγος ἀφορᾷ κάτι 
τὸ παράδοξον ἢ δύσκολον ἢ γνωστὸν σ᾿ ὅλον τὸν κόσμον, 
ὥστε νὰ συγχωρῆται τὸ τυιοῦτον. Παράδειγμα ὁ Χοιρίλος, 
ποὺ λέγει: 


«τώρα ποὺ ὅλα ἔχουν μοιρασθῆ» 1. 


Τὰ προοίμια λοιπὸν τῶν πανηγυρικῶν λόγων πρέπει νὰ 
ἀποτελοῦνται ἀπὸ ἕνα ἔπαινον, ἕνα ψόγον, μίαν προτροπήν, 
μίαν ἀποτροπὴν ἢ ἀπὸ πράγματα λεγόμενα διὰ νὰ κερδηθή 
ὁ ἀκροατής. Κατ ἀνάγκην δὲ τὸ προοίμιον ἢ σχετίζεται ἢ 
εἶναι ἄσχετον πρὸς τὸ θέμα τοῦ λόγου. 

Ὡς πρὸς τὰ προοίμια τῶν δικανιχῶν λόγων, πρέπει νὰ 
ἐννοήσωμεν ὅτι ἔχουν τὸν ἴδιον προορισμὸν ποὺ ἔχουν καὶ 
οἱ πρόλογοι τῶν δραμάτων ἢ τὰ προοίμια τῶν ἐπιχῶν ποιη- 
μάτων, ἐνῶ τὰ προοίμια τῶν διθυράμθων εἶναι ὅμοια πρὸς 
τὰ τῶν πχνηγυρικῶν, λ.χ. 


«γιὰ χάρη σου, γιὰ τὰ χαρἰσματά σου, γιὰ τὰ λάφυρά σου» 3, 


ἐνῶ εἰς τοὺς (δικανικοὺς) λόγους καὶ εἰς τὰ ἐπικὰ ποιήματα 
τὸ προοίμιον εἶναι σὰν δεῖγμα τοῦ ὑπολοίπου λέγου, διὰ νὰ 
κατατοπισθοῦν ἐκ τῶν προτέρων οἱ ἀχροαταὶ καὶ νὰ μὴ 
μένῃ τὸ πνεῦμα των μετέωρον, διότι ἡ ἀοριστία δηµιουρ- 
γεἰ πλάνην. Καὶ γι αὐτὸ μὲ τὴν ἐκφώνησιν τοῦ προοιμίου 
εἶναι σὰν νὰ δίδωμεν κάτι στὸ χέρι τοῦ ἀχροατοῦ, γιὰ νὰ 
μπορέση νὰ παρχκολουθῆσῃ μὲ προσοχὴν τὸν λόγον. Καὶ 
γι) αὐτὸ ἔχουν συντεθῆ κατὰ τὸν ἑξῆς τρόπον τὰ ἀκόλουθα 
προοίμια ἐπικῶν ποιημάτων : 
«ἱάλλα, θεά, τὸν τρομερὸ θυμό» 8, 
«Τὸν ἄνδρα, μοῦσα, λάγε µου». 
«'Οδήγησά µε τώρα γιὰ νὰ ἱστορήσω πῶς ἀπὸ τὴ γῆ 
τῆς ᾿Ασίας ἕνας µδγάλος πόλεμος ἧλθο στὴν Εὐρώπη» ὅ, 


Καὶ οἱ τραγικοὶ ποιηταὶ ἐκθέτουν τὴν ὑπόθεσιν τοῦ δρά- 
ματός των, ἂν ὄχι εὐθὺς ἀμέσως, ὅπως κάμνει ὁ Βὐριπίδης, 
τοὐλάχιστον εἰς κάποιο σημεῖον τοῦ προλόγου των; ὅπως ὁ 
Σοφοκλῆς, ποὺ λέγει: 


6. Πιστεύεται ὅτι εἶναι τὸ προοίμιον ἑπικοῦ ποιήµατος τοῦ Χοι- 
ρίλου τοῦ Σαμίου, ποὺ εἶχεν ὡς θάμα τοὺς Περσικοὺς πολέμους. 
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25 ἐμοὶ πατὴρ ἦν [όλυβος 
Καὶ ἢ κωμῳδία ὡσαύτως. Τὸ μὲν οὖν ἀναγκαιότατον ἔργον 
τοῦ προοιμίου καὶ ἴδιον τοῦτο, δηλῶσαι τί ἔστιν τὸ τέλος οὗ 
ἕνεκα ὁ λόγος᾽ διόπερ ἂν δῆλον ᾗ καὶ μικρὸν τὸ πρᾶγμα, οὗ 
χρηστέον προοιμίῳ. Τὰ δὲ ἄλλα εἴδη οἷς χρῶνται, ἰατρεύ- 
390 ματα καὶ κοινά. Λέγεται δὲ ταῦτα ἔκ τε τοῦ λέγοντος καὶ 
τοῦ ἀκροατοῦ καὶ τοῦ πράγματος καὶ τοῦ ἐναντίου. Περὶ 
αὐτοῦ μὲν καὶ τοῦ ἀντιδίκου, ὅσα περὶ διαβολὴν λῦ- 
σαι καὶ ποιῆσαι. "ἔστιν δὲ οὖχ ὁμοίως' ἀπολογουμένῳ μὲν 
γὰρ πρῶτον τὰ πρὸς διαβολήν, κατηγοροῦντι δ᾽ ἐν τῷ ἐπι- 
35 λόγῳ. Δι᾽ ὃ δέ. οὐκ ἄδηλον' τὸν μὲν γὰρ ἀπολογούμενον, 
ὅταν μέλλῃ εἰσάξειν αὗτόν, ἀναγκαῖον ἀνελεῖν τὰ κωλύοντα, 
ὥστε λυιέον πρῶτον τὴν διαβολήν' τῷ δὲ διαβάλλοντι ἐν 
τῷ ἐπιλόγῳ διαβλητέον, ἵνα μνημονεύσωσι μᾶλλον. Τὰ δὲ 
πρὸς τὸν ἀκροατὴν ἔκ τε τοῦ εὔνουν ποιῆσαι καὶ ἔκ τοῦ 
40 ὀργίσαι, καὶ ἑνίοιε τὸ προσεκιικὸν ἢ τοὐναντίον: οὐ γὰρ 
Ἰεὶ συμφέρει ποιεῖν προσεκτικόν. διὸ πολλοὶ εἷς γέλωτα. 
πειρῶνται προάγειν. Κὶς δὲ εὐμάθειαν ἅπαντα ἀνάξει, ἐάν 
τις βούληται, καὶ τὸ ἐπιεικῆ φαίνεσθαι' προσέχουσι γὰρ 
1415» μᾶλλον τούτοις. [Προσεκτικοὶ δὲ τοῖς μεγάλοις, τοῖς ἰδίοις, 
τοῖς ϑουμαστοῖς, τοῖς ἡδέσιν διὸ δεῖ ἐμποιεῖν ὣς περὶ 
τοιούτων ὁ λόγος. ᾽Εὰν δὲ μὴ προσεκτικούς, ὅτι μικρόν, 


διι οὐδὲν πρὸς ἐκείνους, ὅτι λυπηρόν. Δεῖ δὲ μὴ λανϑάνειν 


1. Προδήλως ὑπάρχει κάποια ἀλλοίωσις ἢ ὅλος ὃ στιχος εἰναι 
παρέμδλητος, διότι πρόκειται ὄχι περὶ στίχου ἀνήκοντος εἰς πρόλο- 
γον, ἀλλὰ περὶ τοῦ ΊθΊου στίχου τοῦ «Οἰδίποδος Τυράννου». 
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«Πατέρας µου ἤτανα ὁ Πόλυέος» 1. 


Τὸ ἴδιον γίνεται καὶ εἰς τὴν κωμωδίαν. Λοιπὸν ἡ οὖσιω- 
δεστέρα ἰδιότης τοῦ προοιμίου καὶ ἢ ἀνάγκη ποὺ κατ᾽ ἐξο- 
χὴν ἐκπληρώνει τοῦτο εἶναι τὸ νὰ χαταστήση φανερὸν τὸν 
σκοπὸν πρὸς τὸν ὁποῖον κατευθύνεται ὁ λόγος. Καὶ γι’ αὐτό, 
ἂν ὁ σκοπὸς εἶναι φανερὸς ἢ πρόκειται περὶ μικροῦ λόγου, 
δὲν πρέπει νὰ γίνεται χρῆσις προοιμίου. Τὰ ἄλλα εἴδη προοι- 
μίου, ποὺ χρησιμοποιοῦνται εἶναι συνταγαὶ κοινῆς χρή- 
σεως. ᾿Αναφέρονται δὲ ἢ εἰς τὸ πρόσωπον τοῦ ρήτορος 
εἰς τοῦ ἀκροατοῦ ἢ εἰς τὴν ὑπόθεσιν ἢ εἰς τὸν ἀντίδικον. 
"Αναφέρονται εἰς τὸν ρήτορα ἢ εἰς τὸν ἀντίδικόν του ὅσα 
προοίμια σκοπὸν ἔχουν νὰ διαλύσουν ἢ νὰ δημιουργήσουν 
μίαν διαβολήν. ᾿Αλλὰ δὲν πρέπει νὰ γίνεται χρῆσις τῆς 
ἰδίας μεθόδου καὶ εἰς τὰς δύο περιπτώσεις. ᾿Εκεῖνος μὲν 
ποὺ ἀπολογεῖται πρέπει πρῶτα πρῶτα νὰ προσπαθήση νὰ 
διαλύσῃ τὴν διαθολήν, ἐνῶ ἐκεῖνος ποὺ κατηγορεῖ πρέπει 
νὰ προσπαθήση νὰ τὴν δημιουργήση εἰς τὸν ἐπίλογον. Ὁ 
λόγος δὲ εἶναι πρόδηλος. Πράγματι, ἐκεῖνος μὲν ποὺ ἀπο- 
λογεῖται πρέπει. διὰ νὰ προσελχύση τὴν εὔνοιαν τῶν δικα- 
στῶν, νὰ ἀναιρέσῃ ὅλα ὅσα παρεμποδίζουν τοῦτο, καὶ ἔπο- 
μένως πρέπει πρῶτα νὰ διχλύση τὴν διαθολήν, ἐνῶ ἐχεῖνος 
ποὺ διαθάλλει πρέπει νὰ διαθάλη (καὶ) εἰς τὸν ἐπίλογον, 
διὰ νὰ τὸ θυμοῦνται οἱ δικασταὶ περισσότερον. ᾿Αναχφέρονται 
δὲ εἰς τὸν ἀκροατὴν ἐχεῖνα τὰ προοίμια ποὺ σκοπὸν ἔχουν 
νὰ προκαλέσουν τὴν εὔνοιάν του ἢ τὴν ὀργήν του καὶ κά- 
ποτε τὴν προσοχήν του, ἢ τὸ ἀντίθετον. Διότι δὲν συμ.- 
φέρει πάντοτε νὰ προκαλῆται ἡ προσοχὴ τοῦ ἀκροατοῦ, 
καὶ γι΄ αὐτὸ πολλοὶ προσπαθοῦν νὰ τὸ ρίξουν στὸ ἀστεῖο. 
"Επίσης μπορεῖ κανεὶς νὰ κάμη διδακτικὲν τὸ χάθε προ- 
οἶμιον, ἂν αὐτὸν τὸν σκοπὸν ἐπιδιώχῃ, ἢ νὰ δημιουρ- 
γήσῃ τὴν ἐντύπωσιν ὅτι εἶναι ἔντιμος ἄνθρωπος. Διότι 
τοὺς χρηστοὺς ἀνθρώπους τοὺς προσέχουν περισσότερον. 
Προσέχουν ἐπίσης τὰς μεγάλας ὑποθέσεις. ἐκείνας ποὺ 
τοὺς ἀφοροῦν προσωπικά, τὰς ἀξιοθαυμάστους ἢ τὰς εὐχα- 
ρίστους. Καὶ γι αὐτὸ πρέπει κανεὶς νὰ τοὺς προδιαθέτηῃ 
ὅτι ὁ λόγος του θὰ ἀναφέρεται εἰς θέματα αὐτοῦ τοῦ εἴδους. 
"Αν πάλιν θέλη νὰ μὴ εἶναι πολὺ προσεκτικοὶ οἱ ἀκροαταί 
του, ἃς τοὺς προδιαθέτη ὅτι πρόκειται. νὰ ὁμιλήσῃ γιὰ 
θέμα ἀσήμαντον καὶ λυπηρὸν καὶ ποὺ δὲν τοὺς ἐνλιαφέρει 
ἁμέσως. Δὲν πρέπει δὲ νὰ λησμονοῦμεν ὅτι ὅλα αὐτὰ (ποὺ 


δ 
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ὅτι πάντα ἔξω τοῦ λόγου τὰ τοιαῦια᾽ πρὸς φαῦλον γὰρ 
9 ἱ 4 . 4 - 9 ΄ 3 «Ἀ 4 
ἀκροατὴν καὶ τὰ ἔξω τοῦ πράγματος ἀκούοντα, ἐπεὶ ἂν μὴ 
τοιοῦτος ᾖ, οὐθὲν δεῖ προοιμίου, ἀλλ᾽ ἢ ὅσον τὸ πρᾶγμα 
εἰπεῖν κεφαλαιωδῶς, ἵνα ἔχῃ ὥσπερ σῶμα κεφαλήν. "ἔτι 
τὸ προσεκτικοὺς ποιεῖν πάντων τῶν μερῶν κοινόν, ἐὰν δέῃ᾽ 
πανταχοῦ γὰρ ἀνιᾶσι μᾶλλον ἢ ἀρχόμενοι. Διὸ γελοῖον ἐν 
ἀρχῇ τάττειν, διε μάλιστα πάνιες προσέχοντες ἀκροῶνται. 
Ὥ ν . 5 , , ΄ ΄ Δ 

στε ὅπου ἂν ᾖ καιρός, λεκτέον, «καί μοι προσέχετε τὸν 
νοῦν οὐδὲν γὰρ μᾶλλον ἐμὸν ἢ ὑμέτερον», καὶ 


5 - . 7 - 9 , 
ἐρῶ γὰρ ὑμῖν οἷον οὐδεπώποτε 


ἀκηκόατε δεινὸν ἢ οὕιω ϑαυμασιόν. Τοῦτο δ᾽ ἐσιίν, ὥσπερ 
ἔφη Πρόδικος, ὅτε νυστάζοιεν οἳ ἀκροαταί, παρειβάλλειν 
ΖΝ ΄ ᾽ 9 - σ . 4 . 9 4 
τῆς πεντηκονταδράχμου αὐτοῖς. "Οτι δὲ πρὸς τὸν ἀκροατὴν 
οὐχ ᾖπερ [ὁ] ἀκροατής, δῆλον' πάντες γὰρ ἢ διαβάλλουσιν 
ἢ φόβους ἀπολύονται ἐν τοῖς προοιμίοις. 


"Αναξ, ἐρῶ μὲν οὐχ ὅπως σπουδῆς ὗπο. 
Τί φροιμιάζῃ ; 


Καὶ οἱ πονηοὸν τὸ πρᾶγμα ἔχονιες ἢ δοκοῦντες πανταχοῦ 
γὰρ βέλτιον διατρίβειν ἢ ἐν τῷ πράγμαιι, διὸ οἱ δοῦλοι οὐ 
τὰ ἐρωτώμενα λέγουσιν ἀλλὰ τὰ κύκλῳ, καὶ προοιμιάζονται. 
[ΠΠΙόϑεν ὁ᾽ εὔνους δεῖ ποιεῖν, εἴρηται, καὶ τῶν ἄλλων ἕκαστον 


τῶν τοιούτων. ᾿Επεὶ δ᾽ εὖ λέγεται 


1. Ὁ Κεῖος. Σοφιστῆς τοῦ Ε΄ αἰῶνος, μαθητὴς τοῦ Πρωταγόρα. 
θεωρεῖται ὁ δυμιουργὲς τοῦ μύθου παρἰ ΠΗΠρακλάους διστάζοντος μα: 
ταξὺ τῶν δρόμων τῆς ἀρετῆς καὶ τῆς καχίας. 

3 Δηλ. προσπαθοῦν νὰ δημιουργήσουν μἰαν ψυχικὴν κατάστασιν 
εἰς τὸν ἀκροατήν, ὥστε αὐτὸς νὰ παύση νὰ εἶναι ψυχρὸς ἀκροατὴς 
καὶ νὰ ἐνδιαφερθῇ προσωπικὰ διὰ τὸ θέμα τοῦ λόγου. 

ὃ. Σοφοκλέους «᾿Αντιγόνη» στ. 22} (μετάφρ. Σάρρου). 

4. Εὐριπίδου «Ἰφιγένεια ἐν Ταύροις» στ. 1162. 

ο. Εἰς τὰ 5ράματα διάφοροι δοῦλοι εἶχαν τὸν ρόλον τῆς ἄναγγε- 
λίας λυπηρῶν συμδάντων ποὺ ἔλαχαν εἰς πρόσωπα τὰ ὁποῖα ὕπηρβ- 
τοῦσαν, ἢ ἐπεμελοῦντο, ἢ συνώδευαν. Βλ. Σοφοχλάους «᾿Αντιγόνη» 
στ. 941. 
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ἠμποροῦν νὰ ἀποτελέσουν τὸ προοίμιον) εἶναι στοιχεῖα ξένα 
πρὸς τὸ χύριον θέμα τοῦ λόγου χαὶ λέγονται πρὸς ἀκροατή- 
ριον ποὺ ἔχει ἀδυναμίας καὶ δέχεται νὰ ἀκούση καὶ πρά- 
γματα ἔξω ἀπὸ τὸ θέμα, διότι, ἂν δὲν ἧτο αὐτοῦ τοῦ εἴδους 
τὸ ἀκροατήριον, δὲν θὰ ὑπῆρχε καμμία ἀνάγχη προοιμίου 
καὶ θὰ ἤρκει νὰ ἐχθέση χανεὶς εἰς τὴν ἀρχὴν περιληπτικῶς 
τὸ θέμα του γιὰ (νὰ ἔχῃ ὃ λόγος του μίαν ἀρχὴν καὶ) νὰ 
μὴ εἶναι σὰν σῶμα ἀχέφαλον. ᾿Επίσης, ἂν ἔχωμεν ἀνάγκην 
τῆς προσοχῆς τοῦ ἀχροατηρίου μας, πρέπει σὲ κάθε μέρος 
τοῦ λόγου νὰ τὸ καθιστῶμεν προσεκτικόν. διότι εἰς ὅλα τὰ 
ἄλλα µέρη τοῦ λόγου εἶναι περισσότερον ἀπρόσεχτοι οἱ 
ἀχροαταὶ παρὰ εἰς τὴν ἀρχήν. Καὶ γι αὐτὸ εἶναι γελοῖον 
εἰς τὴν ἀρχὴν τοῦ λόγου νὰ φροντίζωμεν νὰ ἐπισιήσωμεν τὴν 
προσοχήν, διότι τότε ὅλοι προσέχουν. Ἑπομένως πρέπει 
εἰς χατάλληλον εὐκαιρίαν (εἰς τὸ μέσον τοῦ λόγου) νὰ λέγῃ 
κανεὶς φράσεις σὰν τὰς ἀκολούθους : «σᾶς παρακαλῶ νὰ μὲ 
προσέξετε, διότι αὐτὸ ποὺ λέγω σᾶς ἐνδιχφέρει καὶ σᾶς 
ὅσον καὶ ἐμένα», ἢ 
«θὰ σᾶς εἰπῶ κάτι ποὺ ποτά σας 
δὲν. ἀκούσατε, τόσον τρομερὸν καὶ ἄξιον θαυμασμοῦ εἶναι». 
"Ετσι ὁ Πρόδικος ', ὅταν ἔβλεπεν ὅτι οἱ ἀκροαταί του ἐνύστα- 
ζαν, τοὺς ὑπενθύμιςεν ὅτι ἐπλήρωσαν πενῆντα δραχμὰς διὰ 
γὰ τὸν ἀχούσουν. Εἶναι δὲ πρόδηλον ὅτι πρὸς τὸν ἀκροα- 
τὴν δὲν πρέπει νὰ ἀπευθυνώμεθα μόνον ὑπὸ τὴν ἰδιότητά 
του ὡς ἀκροατοῦ, διότι ὅλοι εἰς τὰ προοίμιά των ἢ προσπα- 
θοῦν νὰ δημιουργήσουν μίαν διαθολὶν ἢ νὰ ἁπομακρύνουν 
τὸν φόθον ἀπὸ ἐκείνους ποὺ τοὺς ἀκούουν "Η, ὅπως φαίνεται 
χαὶ ἀπὸ τὸ ἑξῆς παράδειγμα: 
«᾿Αφέντη, δὲν σοῦ λέω πὼς μὲ βίχ πολλὴ» 5. 
«Τί νὰ σημαίνη αὐτό σου τὸ προοίμιο ;» 


Ἔτσι ἐκφράζονται ἐκεῖνοι ποὺ ἔχουν ἢ φαίνεται ὅτι 
ἔχουν νὰ ἀναπτύδουν μίαν κακὴν ὑπόθεσιν. Διότι εἰς αὐτὴν 
τὴν περίπτωσιν εἶναι προτιμότερον νὰ χρονοτριδοῦν ὁμι- 
λοῦντες γιὰ κάθε ἄλλο πρᾶγμα παρὰ διὰ τὸ θέμα των. Καὶ 
γι᾿ αὐτὸ οἱ σχλάδοι δὲν ἀπαντοῦν ἀπ᾽ εὐθείας εἰς τὰς 
ἐρωτήσεις ποὺ τοὺς γίνονται, ἀλλὰ φέρνουν τὴν κουθέντα ᾿ 
τους ἀπ᾽ ἔξω καὶ χρονοτριβοῦν μὲ προοίμια. Μὲ ποίαν δὲ 
μέθοδον θ᾽ ἀποκτήσωμεν τὴν εὔνοιαν τοῦ ἀκροατηρίου ἔχει 
ἐκτεθῇ, χαθὼς χαὶ χάθε ἄλλο ἀνάλογον. ᾿Επειδὴ δὲ ὁ ἀκό- 
λουθος στίχος εἶναι ἐπιτυχημένος ἀπ᾿ αὐτῆς τῆς ἀπόφεως : 
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δός μ᾽ ἐς Φαίηκας φίλον ἐῑϑεῖν ἠδ᾽ ἐλεεινόν, 

τούτων οὖν δεῖ δύο σιοχάζεσδαι." Εν δὲ τοῖς ἐπιδεικτικοῖς 
οἴεοθαι δεῖ ποιεῖν συνεπαινεῖοθαι τὸν ἀκροατήν, ἢ αὐτὸν 
ἢ γένος ἢ ἐπιτηδεύματ᾽ αὐιοῦ ἢ ἁμῶς γέ πως' ὃ γὰρ λέ- 
γεε Σωκράτης ἐν τῷ ἐπιταφίῳ. ἀληϑές, ὅτι οὗ χαλεπὸν 
"Αϑηναίους ἕν ᾿Αδηναίοις ἐπαινεῖν ἀλλ᾽ ἐν Λακεδαιμονίοις." 

1ὰ δὲ τοῦ δημηγορικοῦ ἐκ τῶν τοῦ δικανικοῦ λόγου 
ἐστίν, φύσει δὲ ἥκιστα ἔχει καὶ γὰρ καὶ περὶ οὗ ἴσασι», 
καὶ οὐδὲν δεῖται τὸ πρᾶγμα προοιμίου, ἀλλ᾽ ἢ δι᾽ αὐτὸν 
ἢ τοὺς ἀντιλέγοντας, ἢ ἐὰν μὴ ἡλίκον βούλει ὑπολαιθάνα- 
σιν, ἀλλ᾽ ἢ μεῖζον ἢ ἔλαττον, διὸ ἢ διαβάλλειν ἢ ἀπολύε- 
σθαι ἀνάγκη. καὶ ἢ αὐξῆσαι ἢ μειῶσαι. Τούτων δὲ ἕνεκα 
προοιμίου δεῖται, ἢ κόσμου χάριν, ὡς αὐτοκάβδαλα φαί- 
νεται, ἑὰν μὴ ἔχῃ. Τοιοῦτον γὰρ τὸ Γοργίου ἐγκώμιον εἲς 
Ηλείους" οὐδὲν γὰρ προεξαγκωνίσας οὐδὲ προανακινήσας 


εὐθὺς ἄρχεται «᾿Ελις πόλις εὐδαίμων» 


15. Περὶ δὲ διαβολῆς ἓν μὲν τὸ ἐξ ὧν ἄν τις ὑπόληψιν 
δυσχερῆ ἀπολύσαιτο οὐδὲν γὰρ διαφέρει εἴτε εἰπόντιος τι- 
νὸς εἶτε μή, ὅστε τοῦτο καθόλου. .. . Αλλος τόπος ὥστε 
πρὸς τὰ ἀμφισβητούμενα ἀπαντᾶν, ὡς οὔκ ἔστιν, ἢ ὥς οὗ 


βλαβερὸν ἢ οὗ τούτω ἢ ὃς οἱ -πλικοῦτον, ὦ οὐκ ἄδικον 


1. Οδύσσεια Ζ 821 (μετάσο. ὦπο. ;:ϑρρη) 
9. Πλάτωνος «Μενύξενηςς 33. 
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«Κάμε νὰ βρῶ ἀπ᾿ τοὺς Φαίακες λἰγη σπλαχνιὰ κι᾽ ἀγάπη» 1, 


πρέπει νὰ ἀποθλέπωμεν εἰς τοὺς δύο αὐτοὺς σχοποὺς ποὺ 
περιέχονται μέσα εἰς αὐτὸν τὸν στίχον. Εἰς τοὺς πανη- 
γυρικοὺς δὲ λόγους πρέπει νὰ κάμνωμεν τὸν ἀκροαχτὴν νὰ 
πιστεύῃ ὅτι ἕνα µέρος τῶν ἐπαίνων ἀφορᾷ εἶτε αὐτὸν τὸν 
ἴδιον, εἴτε τὴν γενεάν του, εἶτε τοὺς τρόπους του, εἶτε ότι- 
δήποτε ἄλλο τὸν ἀφορᾷ. ᾿Ε)χεῖνο ποὺ λέγει ὁ Σωκράτης 
στὸν ἐπιτάφιόν του 3 εἶναι ἀληθινόν, ὅτι δηλαδὴ δὲν εἶναι 
δύσκολον νὰ ἐπαινῇ κανεὶς τοὺς ᾿Αθηναίους ὅταν εὑρίσχεται 
ἀνάμεσα σὲ ᾿Αθηναίους, ἀλλ᾽ ὅταν εὑρίσκεται ἀνάμεσα σὲ 
Λακεδαιμονίους. 

Διὰ τοὺς πολιτιχοὺς λόγους δὲν ὑπάρχουν προοίμια ποὺ 
ἰδιαιτέρως τοὺς ταιριάζουν ἐκ φύσεως, ἀλλὰ χρησ:μιοποιοῦνται 
ἀνάλογα πρὸς τὰ προοίμια τῶν δικανιχῶν λόγων. Δὲν χρει- 
άζονται δὲ τὰ θέματαχ αὐτὰ προοίμιον, διότι πρόκειται περὶ 
πραγμάτων γνωστῶν εἰς τοὺς ἀκροατάς, ἐκτὸς ἂν τὸ προοί- 
μιον ἀναφέρεται εἰς αὐτὸν τὸν ρήτορα ἢ εἰς τοὺς ἀντιπάλους 
του. ἢ ἂν οἱ ἀκροαταὶ δὲν ἀποδίδουν εἰς τὸ θέµα τὴν σηµα- 
σίαν ποὺ ὃ ρήτωρ θέλει νὰ δώση εἰς αὐτό, ἀλλὰ μεγαλυτέ- 
ραν ἢ μικροτέραν. Εἰς τὰς περιπτώσεις αὐτὰς πρέπει κα- 
νεὶς νὰ δημιουργήσῃη ἢ νὰ ἀνασχευάσῃ μίαν διαθολὴν χαὶ 
νὰ ἐξάρῃ, τὴν σημασίαν τοῦ θέματος ἢ νὰ τὸ παραστήση ὡς 
ἀσήμαντον. Καὶ διὰ τὴν ἐπιτυχίαν αὐτῶν τῶν σκοπῶν 
ἀπαιτεῖται προοίμιον. ᾿Επίσης χρειάζεται καὶ ὡς στολίδι 
τοῦ λόγου, διότι οἱ λόγοι φαίνονται ὅλως διόλου ἄτεχνοι ὅταν 
στεροῦνται προοιμίου. "Ετσι ἧτο ὃ πανηγυριχὸς τῶν ᾿Ἠλείων 
ποὺ συνέθεσεν ὃ Γοργίας καὶ ποὺ χωρὶς εἰσαγωγὴν καὶ 
προοίμιον ἤρχιζεν ἀπὸ τὴν φράσιν «ὦ Ἦλις, εὐτυχισμένη 
πόλις». 


15. ΠΩΣ ΑΝΑΣΚΕΥΑΖΟΝΤΑΙ ΑΙ ΔΙΑΒΟΛΑΙ 


Ὥς πρὸς τὴν ἀνασκευὴν τῶν διαθολῶν, ὁ πρῶτος τρόπος 
συγίσταται εἰς τὴν χρησιμοποίησιν ἐπιχειρημάτων ἱχανῶν 
νὰ ἀνατρέψουν μίαν δυσμενῆ διὰ τὴν ἄποψίν μας κρίσιν, 
εἶτε ἔχει ἤδη λεχθῆ αὔτη, εἶτε ὄχι. “Επομένως ἡ ἀρχὴ 
αὐτὴ εἶναι γενική . . ο ον Άλλος τόπος διὰ 
τὴν ἀναακευὴν τῶν διαβολῶν αἳ νὰ ἁπαντᾷ χανεὶς πρὸς 
αὐτὰς καὶ νὰ τὰς διαμφισθητῇ λέγων εἴτε ὅτι δὲν εἶναι 
ἀλήθεια Ὁ ὅτι δὲν βλάπτει γενικά, ἢ ὅτι δὲν βλάπτει 
τὸν ἀντιπαλον, ἡ δι. δὲν ἔχει τὴν σημασίαν ποὺ ἁποδί- 
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ἢ οὐ μέγα, ἢ οὐκ αἰσχρὸν ἢ οὐκ ἔχον μέγεθος περὶ γὰρ 
τοιούτων ἡ ἀμφισβήτησις, ὥσπερ ᾿Ιφικράτης πρὸς Ναυ- 
σικράτην' ἔφη γὰρ ποιῆσαι ὃ ἔλεγεν καὶ βλάψαι. ἀλλ᾽ οὐκ 
ἀδικεῖν. "Η ἀντικαταλλάττεοθαι ἀδικοῦντα, εἰ βλαβερόν, 
ἀλλ᾽ οὖν καλόν εἰ λυπηρὸν ἀλλ᾽ ὠφέλιμον ἤ τι ἄλλο τοιοῦ- 
τον. "Αλλος τόπος ὧς ἐσιὶν ἁμάρτημα ἢ ἀτύχημα ἢ 
ἀναγκαῖον, οἷον Σοφοκλῆς ἔφη τρέμειν οὐχ ὡς ὃ διαβάλ- 
λων ἔφη. ἵνα δοκῇ γέρων, ἀλλ᾽ ἕξ ἀνάγκης" οὗ γὰρ ἑκόντι 
εἶναι αὑτῷ ἔτη ὀγδοήκοντα. Καὶ ἀντικαταλλάττεσϑαι τὸ 
οὗ ἕνεκα, ὅτι οὗ βλάψαι ἐβούλετο ἀλλὰ τόδε, καὶ οὐ τοῦτο 


ὃ διεβάλλειο ποιῆσαι, συνέβη δὲ βλαβῆναι: «δίκαιον δὲ 


90 μισεῖν, εἰ ὅπως τοῦτο γένηται ἐποίουν». "Αλλος. εἰ ἐμπερι- 


95 


είληπται ὁ διαβάλλων, ἢ νῦν ἢ πρότερον, ἢ αὐτὸς ἢ τῶν 
ἐγγύς. "άλλος, εἰ ἄλλοι ἐμπεριλαμβάνονται, οὓς ὁμολογοῦ- 
σιν μὴ ἐνόχους εἶναι τῇ διαβολῇ. οἷον εἰ ὅτι καϑάριος ὅ 
εδεῖναν μοιχός, καὶ ὁ δεῖνα ἄρα. "Αλλος, εἰ ἄλλους, διέ- 
βαλεν, ἢ ἄλλος αὐτούς. ἢ ἄνευ διαβολῆς ὑπελαμβάνοντο 
ὥσπερ αὐτὸς νῦν, οἳ πεφήνασιν οὐκ ἔνοχοι. "Αλλος ἐκ τοῦ 
ἀντιδιαβάλλειν τὸν διαβάλλοντια᾽ ἄτοπον γὰρ εἰ ὃς αὐτὸς 


ἄπιστος, οἱ τούτου λόγοι ἔσονται πιστοί. "Άλλος, εἰ γέγονεν 


1. Πιθανώνατα ὃ υἱός του ᾿Ιοφῶν, τραγικὸς ποιητὴς καὶ αὐτός. 
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οεται εἰς αὐτήν. ἢ ὅτι δὲν ἀδικήθηκε κανένας, ἢ ὅτι τὸ 
πρᾶγμα δὲν εἶναι σοθαρόν, ἢ ὅτι δὲν εἶναι ἐπαίσχυντον, ἢ 
ὅτι εἶναι ἐντελῶς ἀσήμαντον, διότι ὅλα αὐτὰ ἀποτελοῦν τὸ 
περιεχόμενον τῆς ἀμφισβητήσεως. Ἔτσι ἔλεγεν ὁ Ἰφιχρά- 
της, ὁμιλῶν ἐναντίον τοῦ Ναυσικράτους, δηλ. ὅτι ἔκαμε μὲν 
ἐκεῖνο ποὺ τοῦ ἀπέδιδαν καὶ ἔθλαφεν, ἀλλὰ. ὄχι ἀδίκως. 
'Ἠμπορεῖ ἐπίσης νὰ εἰπῇ κανεὶς «ἀδίχησα, ἀλλὰ γιὰ νὰ 
πληρώσω τὴν ἀδικίαν ποὺ μοῦ ἔγινε», ἢ «βλαδερὰ ὑπῆρξεν 
ἡ πρᾶξις µου, ἀλλὰ καὶ ὡραία», Ἡ «ἢ ἐνέργειά μου σᾶς 
ἐλύπησεν. ἀλλὰ ἀπέθη εἰς ὄφελός σας». καὶ ἄλλα ἀνάλογα. 
"Αλλος τόπος εἶναι τὸ νὰ ἰσχυριζώμεθα ὅτι πρόκειται περὶ 
λάθους ἢ ἀτυχίας ἢ ἀνάγκης (δηλ. ὄχι περὶ πράξεως προ- 
ερχομένης ἀπὸ τὴν θέλησίν µας), ὅπως ὁ Σοφοκλῆς εἶπεν 
ὅτι ἔτρεμεν ὄχι γιὰ τοὺς λόγους ποὺ ἀνέφερεν ὁ κατήγορός 
του, δηλ. γιὰ νὰ φανῇ γέρος, ἀλλὰ ἀπὸ ἀνάγκην, διότι 
χωρὶς νὰ τὸ θέλῃ ἧτο ἐν τούτοις ὀγδόντα ἐτῶν. Ἢ νὰ 
ἀποδίδῃ κανεὶς εἰς ἄλλην αἰτίαν τὸ ἀποτέλεσμα ποὺ 
τοῦ ἐπιρρίπτεται, λέγων, ἐπὶ παραδείγματι, ὅτι δὲν ἤθελε 
γὰ βλάψῃ καὶ σκοπὸν εἶχε νὰ χάμῃ τὸ δεῖνα πρᾶγμα καὶ 
ὄχι αὐτὸ ἐξ αἰτίας τοῦ ὁποίου διαθάλλεται, καὶ ὅλως διό- 
λου κατὰ τύχην ἐπροξενήθη καὶ ἡ βλάβη; «θὰ ἧτο βέδαια 
δίκαιον νὰ μὲ μισῆτε ἂν σκαπίµως ἐνήργουν διὰ νὰ ἐπέλθῃ 
αὐτὸ τὸ ἀποτέλεσμα». "Αλλος τόπος εἶναι τὸ νὰ ἐξετάζωμεν 
μήπως καὶ αὐτὸς ποὺ διαθάλλει ἔπεσεν εἰς τὸ ἴδιον σφάλμα, 
εἶτε τώρα εἶτε καὶ πρωτύτερα, εἴτε αὐτὸς ὁ ἴδιος εἴτε κά- 
ποιος διχὀς του. "Αλλος τόπος εἶναι τὸ νὰ ἐξετάζωμεν ἂν 
καὶ ἄλλοι ἄνθρωποι ἔχουν κάμει τὴν ἰδίαν πρᾶξιν, ἐνῶ ὅμο- 
λογουμένως δὲν εἶναι ἔνοχοι τῆς πράξεως διὰ τὴν ὁποίαν 
ἡμεῖς διαθαλλόμεθα, λ.χ. ἂν ἐλέχθη ὅτι, ἐπειδὴ ὁ τάδε, 
ποὺ περιποιεῖται τὸν ἑαυτόν του, εἶναι μοιχός, ἑπομένως 
καὶ ὁ δεῖνα εἶνχι μοιχός, γιατὶ καὶ αὐτὸς περιποιεῖται τὸν 
ἑαυτόν του. "Αλλος χοινὸς τόπος εἶναι τὸ νὰ ἐξετά-ωμεν 
ἂν ὁ ἀντίπαλος διέθαλε χαὶ ἄλλους, ἢ ἄλλοι ἄνθρωποι 
ἡμᾶς τοὺς ἰδίους. ἢ ἂν ἄλλοι, χωρὶς νὰ ἀσκηθῇ ἐναντίον 
των κατηγορία, ἐθεωροῦντο ἔνοχοι τοῦ ἰδίου ἀδικήματος, 
καὶ ὅλοι αὐτοὶ ἀνεγνωρίσθησαν κατόπιν ὡς ἀθῶοι. "Αλ- 
λος τόπος συνίσταται εἰς τὸ νὰ διαθάλλωμεν καὶ ἡμεῖς 
ἐχεῖνον ποὺ μᾶς διέβαλε. Διότι θὰ ἧτο ἄτοπον νὰ γί- 
νουν πιστευτὰ τὰ λόγια προσώπου ποὺ θὰ ἀπεδειχνύομεν 
ὅτι δὲν εἶναι αὐτὸ τὸ ἴδιον ἄξιον ἐμπιστοσύνης. "Αλλος τό- 
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κρίσις. ὥσπερ Εὐριπίδης πρὸς Ὑγιαίνοντα ἐν τῇ ἀντιδό- 
σει κατηγοροῦντα ὡς ἀσεβής, ὅς γ᾽ ἐποίησε κελεύων ἐπιορ- 
κεῖν. 
ἡ γλῶσσ' ὁμώμοχ᾽, ἡ δὲ φρὴν ἀνώμοτος. 

"ἔφη γὰρ αὐτὸν ἀδικεῖν τὰς ἔκ τοῦ Διονυσιακοῦ ἀγῶνος 
κρίσεις εἷς τὰ δικαστήρια ἄγοντα" ἐκεῖ γὰρ αὐτῶν δεδωκέ- 
ναι λόγον ἢ δώσειν, εἰ βούλεται κατηγορεῖν. " Αλλος ἐκ τοῦ 
διαβολῆς κατηγορεῖν, ἡλίκον, καὶ τοῦτο ὅτι ἄλλας κρίσεις 


ποιεῖ, καὶ ὅτι οὐ πιστεύει τῷ πράγματι... Κοινὸς δ᾽ ἀμφοῖν 


1416» ὅ τόπος τὸ σύμβολα λέγειν, οἷον ἐν τῷ Τεύκρῳ ὁ "Οδυσ- 


10 


σεὺς ὅει οἰκεῖος τῷ ΠΗριάμῳ' ἢ γὰρ ΠἩσιόνη ἀδελφή᾽ 
ὁ δὲ ὅτι ὅ πατὴρ ἐχϑρὸς τῷ Πριάμῳ, ὁ Τελαμών, καὶ ὅτι 
οὗ κατεῖπε τῶν κατασκόπων. . . "Αλλος τῷ διαβάλλοντι, τῷ 
ἐπαινοῦντι μικρὸν μακρῶς ψέξαι μέγα συντόμως, ἢ πολλὰ 
ἀγαϑὰ προϑέντα, ὃ εἷς τὸ πρᾶγμα προφέρει ἓν ψέξαι. Τοι- 
οὗτοι δὲ οἱ τεχνικώτατοι καὶ ἀδικώτατοι᾽ τοῖς ἀγαϑοῖς γὰρ 
βλάπτειν πειρῶνται, μιγνύντες αὐτὰ τῷ κακῷ. 

Κοινὸν δὲ τῷ διαβάλλοντι καὶ τῷ ἀπολυομένῳ, ἐπειδὴ 
τὸ αὐτὸ ἐνδέχεται πλειόνων ἕνεκα πραχϑῆναι, τῷ μὲν δια- 


ῥάλλοντι κακοηϑιστέον ἐπὶ τὸ χεῖρον ἐκλαμβάνοντι, τῷ δὲ 





1. Ὡς γνωστόν, οἱ αὐπορώτεροι ᾿Αθηναῖοι πολῖται ὑφίσταντο 
ὥρισμόνα δημόσια βάρη καὶ ἰδίως τὰς λειτουργίας. "Αν ὅμως ἰσχυρί- 
ζετο κανεὶς ὅτι κακῶς τοῦ ἀνετέθη ἡ λειτουργία, ἀφοῦ ὁ δεῖνα εἶναι 
πλουσιώτερος, καὶ ὁ τελευταῖος αὐτὸς τὸ ἀμφισθητοῦσε, εἶχε δικαίωµα 
ὅ πρῶτος νὰ ζητήσῃ τὴν ἀνείδοσιν, δηλ. τὴν ἀνταλλαγὴν τῶν περιου" 
σιῶν μεταξὺ τῶν δύο, ὁπότε καὶ ὑπαχραοῦτο πλέον νὰ φόρῃ ἁδιαμαρ- 
τυρήτως τὰ λειτουργικὰ βάρη (μετάφρ. Κ. Κόντου). 

9. Εὐριπίδου «Ἱππόλυτος» στ. 013. 

ὃ. Βλέπομεν ὅτι ὁ Εὐριπίδης ἐπικαλεῖται τὴν ἀρχὴν τοῦ δεδικα- 
σµένου, τὸ ποη ΟὈἱ6 ἱπ Ιάθεπι, τὸ δποῖον καὶ πρὶν ἀπ᾿ αὐτὸν εὐγλώτ- 
τως ὑπεστήριξεν ὁ ᾿Ανδοχίδης (δ΄ 8). 
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πος εἶναι ἡ ἐπίκλησις τοῦ δεδιχασµένου. Αὐτὸ μετεχειρίσθη 
ὁ Εὐριπίδης ἀπολογούμενος, ὅταν ὁ Ὑγιαίνων, εἰς τὴν δί- 
Χην ποὺ εἶχαν μεταξύ των περὶ ἀντιδόσεως ', τὸν κατη- 
γόρησεν ἐπὶ ἀσεδείᾳ ἐπειδὴ εἶχε γράψει τὸν στίχον : 


«Ἡ γλῶσσα µου ἅμωσε μὰ ὅ νοῦς µου δὲν ὡρχίστη» 3, 


μὲ τὸν ὁποῖον ἐνεθαρρύνετο ἢ ψευδορχία, διότι τότε ὁ Κὑρι- 
πίδης τοῦ ἀπεκρίθη ὅτι παραθιάζει τοὺς νόμους, θέλων νὰ 
προκαλέσῃ νέαν δίκην, ἀφοῦ τὸ ζήτημα αὐτὸ εἶχε κριθῇ εἰς 
τὸν Διονυσιακὸν ἀγῶνα". Διότι ἐκεῖ ἀπελογήθη διὰ τὸν στί- 
χον αὐτὸν καὶ δέχεται νὰ ἀπολογηθῇ καὶ πάλιν, ἂν ἠσκεῖτο 
κατηγορία ἐπ᾽ αὐτοῦ τοῦ σημείου. "Αλλος τόπος εἶναι τὸ νὰ 
κατηγορῇ χανεὶς τὸν ἀντίπαλόν του διὰ τὴν διαθολὴν ποὺ 
μετεχειρίσθη, τονίζων πόσον βαρεῖα εἶναι, καὶ ὅτι μεταθέ- 
τει τὸ ζήτημα καὶ ὅτι δὲν συμφωνεῖ μὲ τὰ πράγματα. .. 
"Αλλος κοινὸς καὶ διὰ τοὺς δύο διαδίκους τόπος εἶναι 
ἐκεῖνος ποὺ βασίζεται ἐπὶ συμπερασμάτων. “Ἔτσι εἰς τὸν 
«Τεῦκρον» ὁ ᾿Ὀδυσσεὺς λέγει ὅτι ὁ Τεῦχρος θὰ εἶναι ἄν- 
θρωπος τοῦ Πριάμου. ἀφοῦ αὐτὸς εἶναι ἀδελγὸς τῆς Ἥσιό- 
νης, ποὺ ἧτο μητέρα τοῦ Τεύκρου. ᾿Αλλ᾽ ὁ Τεῦκρος ἀπαντᾷ 
εἰς αὐτὸ μὲ τὸν ἀντίθετον συλλογισμόν, ὅτι ὁ πατέρας του. ὁ 
Τελαμών. ἧτο ἐχθρὸς τοῦ Πριάμου καὶ ὅτι δὲν χατέδωσε 
τοὺς κατασχόπους ... "Αλλος τόπος ὠφέλιμος δι᾽ ἐκεῖνον 
ποὺ θέλει νὰ δημιουργή5ῃ μίαν διαθολὴν εἶναι ᾿τὸ νὰ βά- 
λῃ κοντὰ εἰς μίαν βχρεῖαν κχτηγορίαν καὶ ἕνα μικρὸν ἔπαι- 
νον, ἢ νὰ ἀναφέρῃ μὲ λίγα λόγια ἕνα σπουδαῖον γεγο- 
νός, ἣ νὰ ἀρχίσῃ μὲ πολλὰς φράσεις εὐμενεῖς διὰ τὸν ἀν- 
τίπαλον. καὶ ὕστερα νὰ τὸν χατηγορήση δι᾽ ἓν πρᾶγμα, δι᾽ 
ἐχεῖνο ὅμως ἀκριθῶς ποὺ ἀναφέρεται εἰς τὴν χρινομένην 
ὑπόθεσιν. "Όσοι χρησιμοποιοῦν αὐτὴν τὴν μέθοδον εἶναι τε- 
χνικώτεροι καὶ συγχρόνως ἀδικώτεροι ἀπὸ ὅλους τοὺς ἄλ- 
λους. Διότι προσπαθοῦν νὰ βλάψουν τοὺς ἀντιπάλους των μὲ 
τὰ προτερήματα ποὺ αὐτοὶ ἔχουν, ἀναμιγνύοντες μὲ αὐτὰ 
καὶ διαφόρους κατηγορίας. 

Τέλος ὑπάρχει ὁ ἑξῆς τόπος. κοινὸς καὶ εἰς ἐκεῖνον ποὺ 
θέλει νὰ διαθάλη καὶ εἰς ἐκεῖνον ποὺ θέλει νὰ ἀνασχευάση 
τὴν διαθολήν. Δηλαδή, ἐπειδὴ κάθε πρᾶξις μπορεῖ νὰ ἔχη 
διάφορα αἴτια, ἐκεῖνος μὲν ποὺ θέλει νὰ διαθάλη πρέπει νὰ 
δώσῃ τὴν χειροτέραν ἑρμηνείαν, ἀποδίδων τὴν πρᾶξιν εἰς 
ταπεινὰ ἐλατήρια, ἐκεῖνος δὲ πάλιν ποὺ θέλει νὰ ἆἄνα- 
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ἀπολυομένῳ ἐπὶ τὸ βέλτιον, οἷον ὅτι ὁ Διομήδης τὸν ᾿Οὐυσ- 
σέα προείλετο. τῷ μὲν ὅτι διὰ τὸ ἄριστον ὑπολαμβάνειν 
τὸν ᾿Οδυσσέα, τῷ δ᾽ ὅτι οὔ, ἀλλὰ διὰ τὸ μόνον μὴ ἆντα- 


γωνισιὴν ὣς φαῦλον. 


16. Καὶ περὶ μὲν διαβολῆς εἰρήσθω τοσαῦτα, διήγησις 
δ᾽ ἓν μὲν τοῖς ἐπιδεικτικοῖς ἐστὶν οὐκ ἐφεξῆς ἀλλὰ κατὰ 
µέρος δεῖ μὲν γὰρ τὰς πράξεις διελϑεῖν ἐξ ὧν ὅ λόγος᾽ σύγ- 
κείται γὰρ ἔχων ὃ λόγος τὸ μὲν ἄτεχνον, οὐδὲν γὰρ αἴτιος 
ὁ λέγων τῶν πράξεων, τὸ δ᾽ ἐκ τῆς τέχνης: τοῦτο δ᾽ ἐστὶν 
ἢ ὅτι ἔσει δεῖξαι, ἐὰν ᾗ ἄπιστον, ἢ ὅτι ιόν, ἢ ὅτι πο- 
σόν, ἢ καὶ ἅπαντα. Διὰ δὲ τοῦτ᾽ ἑνίοιε οὐκ ἐφεξῆς δεῖ δι- 
ηγεῖσδαι πάντα, ὅτι δυσινηµόνευτον τὸ δεικνύναι οὕτως. 
"Εκ μὲν οὖν τούτων ἀνδρεῖος, ἐκ δὲ τῶνδε σοφὸς ἢ δίκαιος. 
Καὶ ἁπλούστερος ὁ λόγος οὗτος, ἐκεῖνος δὲ ποικίλος καὶ 
οὐ λιτός. Δεῖ δὲ τὰς μὲν γνωρίαους ἀναμιμνήσκειν' διὸ οἱ 
πολλοὶ οὐδὲν δέονται διηγήσεως, οἷον εἰ Ὀέλεις ᾿Αχιλλέα 
ἐπαινεῖν᾽ ἴσασι γὰρ πάντες τὰς πράξεις, ἀλλὰ χρῆσϑαι αὖ- 
ταῖς δεῖ. ᾿Εὰν δὲ Κριτίαν, δεῖ. οὐ γὰρ πολλοὶ ἴσασιν " "3" 


εν νῦν δὲ γελοίως τὴν διήγησίν φασι δεῖν εἶναι ταχεῖαν. 


1. Ἰλιὰς Κ 190 καὶ 242, 
9, Ἡ «πρόθεσις», ὅπως τὴν ὀνομάζει ἀνωτέρω, εἰς τὸ χαφ. 18. 
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σχευάση τὴν διαθολὴν πρέπει νὰ ἀποδώσῃ τὴν ἰδίαν πρᾶ- 
ξιν εἰς εὐγενῆ αἴτια. "Ἔτσι τὸ γεγονὸς ὅτι ὁ Διομήδης ἐπρο- 
τίμησε τὸν ᾿Ὀδυσσέα ', ὁ ἕνας μὲν μπορεῖ νὰ τὸ ἑρμηνεύση 
ὣς εἰλικρ.νῆ προτίμησιν τοῦ Διομήδους. ὁ ὁποῖος πράγματι 
ἐθεωροῦσε τὸν ᾿Οδυσσέα καλύτερον ἀπὸ ὅλους τοὺς ἄλλους, 
ἐνῶ ἕνας ἄλλος ἠμπορεῖ νὰ τὸ ἑρμηνεύση ἀντιθέτως. ὅτι δηλ. 
τὸν ἐπροτίμησε ἐπειδὴ ἧτο πολὺ κατώτερος καὶ δὲν τὸν ἐφο- 
θεῖτο ὡς ἀνταγωνιστήν. 


16. ΠΕΡΙ ΤΗΣ ΔΙΗΓΗΣΕΩΣ 


Τόσα ποὺ εἴπαμεν εἶναι ἀρχετὰ διὰ τὴν διαδολήν. Ἡ 
δὲ διήγησις ; εἰς τοὺς πανηγυρικοὺς μὲν λόγους δὲν εἶναι 
συνεχής, ἀλλὰ χωρίζεται εἰς μέρη (καὶ τὸ χάθε μέρος τῆ- 
διηγήσεως τὸ ἀκολουθεῖ ἡ ἀπόδειξις). Διότι πρέπει νὰ ἐκ- 
τεθοῦν ὅλαι αἱ πράξεις ποὺ ἀποτελοῦν τὸ θέμα τοῦ (πανη- 
γυρικοῦ) λόγου. ᾿Αλλὰ ὁ χάθε λόγος ἀποτελεῖται ἀπὸ δύο 
μέρη. Καὶ τὸ μὲν ἕνα (δηλ. ἡ «πρόθεσις», ἡ διήγησις) 
εἶναι ἀνεξάρτητον ἀπὸ τὴν τέχνην τοῦ ρήτορος. διότι ὁ ρή- 
τωρ δὲν εἶναι αἴτιος τοῦ νὰ εἶναι τὰ γεγονότα ἔτσι ποὺ 
εἶναι, τὸ δὲ ἄλλο μέρος (δηλ. ἡ ἀπόδειξις). ἐξαρτᾶται ἀπὸ 
τὴν ρητορικχὴν τέχνην. Δηλαδὴ πρέπει μὲ τὴν τέχνην του 
ὁ ρήτωρ ν᾿ ἀποδείξῃ ἢ τὴν ἀλήθειαν τῆς διηγήσεώς του, ἂν 
αὐτὴ εἶναι ἀπίθανος, ἢ τὸ μέγεθος καὶ τὴν σημασίαν της, 
ἢ ὅλα αὐτὰ μαζί. Καὶ γι᾿ αὐτὸ πολλὲς φορὲς δὲν πρέπει ἡ 
διήγησις νὰ εἶναι συνεχής, διότι, ὅταν ἔλθῃ ἡ σειρὰ τῆς 
ἀποδείξεως, δὲν εἶναι εὔκολον νὰ τὰ συγχρατήση ὅλα ἡ 
μνήμη. ᾿Βνῷ εὔχολα ἠμπορεῖ νὰ ἐχθέσῃ κανεὶς ὡρισμένα 
γεγονότα καὶ νὰ συναγάγῃ ἀπ᾽ αὐτὰ ὅτι τὸ ἐπαινούμενον 
πρόσωπον εἶναι ἀνδρεῖον, ὕστερα ἄλλα, ἀπὸ τὰ ὁποῖα νὰ 
συναγάγῃ ὅτι εἶναι σοφὸν ἢ δίκαιον, καὶ αὐτὴ ἡ μορφὴ τοῦ 
λόγου εἶναι ἁπλουστέρα, ἐνῶ ἡ ἄλλη (τῆς συνεχοῦς διηγή- 
σεως) εἶναι παρδαλὴ καὶ βαρειά. Πρέπει δὲ τὰς μὲν περι- 
φανεῖς πράξεις ἁπλῶς νὰ τὰς ὑπενθυμίζη κανείς. Γι᾿ αὐτὸ 
καὶ πολλοὶ πανηγυρικοὶ δὲν ἔχουν κἂν ἀνάγχην διηγήσεως, 
ὅπως λ. χ. ἂν θελήσης νὰ κάμης τὸν πανηγυρικὸν τοῦ 
᾿Αχιλλέως, διότι ὅλος ὁ χόσµος γνωρίζει τὰς πράξεις του. 
“Απλῶς πρέπει ὁ ρήτωρ νὰ χάμῃ καλὴν χρῆσιν αὐτῶν. 
"Αν ὅμως πρόχειται νὰ ἐγκωμιάσῃ χανεὶς τὸν Κριτίαν, 
πρέπει νὰ διηγηθῇ τὰς πράξεις του, διότι ὀλίγοι τὰς γνω- 
ρίζουν. .. « . Ἠΐναι γελοῖον αὐτὸ ποὺ ἰσχυρίζονται σήμερον 
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Καίτοι ὥσπερ ὁ τῷ μάττοντι ἐρομένῳ πότερον σκληρὰν ἢ 
μαλακὴν μάξῃ, «τί δ᾽ ; » ἔφη, «εὖ ἀδύνατον ;9 καὶ ἐνταῦθα 
δωοίως) δεῖ γὰρ μὴ μακρῶς διηγεῖσθαι ὥσπερ οὐδὲ προ- 
οιμιάζεοϑαι μακρῶς, οὐδὲ τὰς πίστεις λέγειν’ οὐδὲ γὰρ ἕν- 
ταῦϑά ἐστι τὸ εὖ ἢ τὸ ταχὺ ἢ τὸ συντόμως, ἀλλὰ τὸ με- 
τρίως' τοῦτο δ᾽ ἐστὶ τὸ λέγειν ὅσα δηλώσει τὸ πρᾶγμα, ἢ 
ὅσα ποιήσει ὑπολαβεῖν γεγονέναι ἢ βεβλαφέναι ἢ ἠδικηκέ- 
ναι, ἢ τηλικαῦτα ἡλίκα βούλει’ τῷ δὲ ἐνανιίῳ τὰ ἐναν- 
τία. ΓΙαραδιηγεῖσϑαι δὲ ὅσα εἰς τὴν σὴν ἀρετὴν φέρει, οἷον 
«ἐγὼ δ᾽ ἐνουθέτουν ἀεὶ τὰ δίκαια λέγων, μὴ τὰ τέκνα ἔγ- 
καταλείπειν», ἢ ϑατέρου κακίαν᾽ «ὁ δὲ ἀπεκρίνατό μοι ὅτι, 
οὗ ἂν ᾖ αὐτός, ἔσται ἄλλα παιδία», ὃ τοὺς ἀφισταμένους 
Αἰγυπτίους ἀποκρίνασθαί φησιν ὁ "Ηρόδοτος. "Η ὅσα ἡδέα 
τοῖς δικασταῖς. ᾿Απολογουμένῳ δὲ ἐλάττων ἡ διήγησις" αἱ 
γὰρ ἀωφισβητήσεις ἢ μὴ γεγονέναι ἢ μὴ βλαβερὸν εἷ- 
ναι ἢ μὴ ἄδικον ἢ μὴ τηλικοῦτον, ὥστε περὶ τὸ ὅμολο- 
γούμενον οὗ διατριπτέον, ἐὰν μή τι εἰς ἐκεῖνο συντείνῃ, οἷον 
εἶ πέπρακται, ἀλλ᾽ οὐκ ἄδικον, "Ἔτι πεπραγμένα δεῖ λέγειν 


ὅσα μὴ πραττόμενα ἢ οἶκτον ἢ δείνωσιν φέρει. []αράδει- 


1. Παροιμἰα ἀνάλογος μὲ τὴν σύγχρονον : «ἐρώτησαν τὴν γχα- 
μῆλα τἰ εἶναι καλύτερο. ὁ ἀνήφορος ἢ ὃ κατήφορος, χι αὐτὴ ἁπάν. 
τησε : χάθηχα ὁ ἴσιος δρόμος ;» 

3. ᾿Ἠροδότου Β΄’ 80, | 

9. Δηλ. ἐνῶ, ὅταν διηγούµεθα σύγχρονα γεγονότα, ἡμποροῦμεν 
νὰ ἐπεκτεινώμβθα εἰς λεπτομερείας. ἀπὸ τὰ περασμάνα πρέπει νὰ 
ἐχθέτωμεν τὰ πιὸ χτυπητά. Τὸ παράδειγµα ποὺ φέρει ἀμέσως κα- 
τωτέρω ὁ Αριστοτέλης καὶ ἡ διαφορβτικὴ ἔκτασις ποὺ ἔχει ἡ ἰδία 
ἀφήγησις εἰς τὲ ἀνεστὼς κα. αἰς τὸ παρβλθὸν (Αλ. τὰς δύο ἑπομένας ση- 
μδιώσαις µου) εἶναι διδακτικἁ ἐν προχειμόνῳ. 


ΡΗΤΟΡΙΚΗ Τ’, 16, 14160 δ8Ι---141Τα 18 498 


μερικοί, ὅτι δηλ. ἡ διήγησις πρέπει νὰ εἶναι ταχεῖα. Αὐτὸ 
ὁμοιάζει μὲ τὴν ἐρώτησιν ποὺ ἔγινεν ἀπὸ κάποιον φούρναρη, 
ἂν πρέπῃ τὸ ζυμάρι νὰ τὸ κάνῃ σκληρὸ ἢ μαλακό. Καὶ τοῦ 
ἐδόθηχεν ἢ ἀπάντησις : «καὶ γιατί τάχα δὲν μπορεῖς νὰ τὸ 
κάνῃς καλό :» ' Τὸ ἴδιον συμόαίνει καὶ μὲ τὴν διήγησιν. 
Πράγματι, πρέπει κανεὶς νὰ μὴ κάμνῃ τὴν διήῆγχσίν του 
διὰ μακρῶν, ὅπως ἄλλωστε οὔτε τὸ προοίμιον οὔτε ἡ ἔκ- 
θεσις τῶν ἀποδείξεων πρέπει νὰ εἶναι σχοινοτενεῖς. ᾿Αλλὰ 
οὔτε καὶ ἐδῶ τὸ χαλύτερον εἶναι τὸ ταχὺ ἢ τὸ σύύτομον, 
ἀλλὰ ἡ τήρησις τοῦ προσήκοντος μέτρου. Τοῦτο δὲ συνίστα- 
ται εἰς τὸ νὰ εἴπῃ χανεὶς ὅλα ὅσα θὰ καταστήσουν προφα- 
γὲς τὸ ὑπὸ συζήτησιν θέμα καὶ θὰ κάμουν τοὺς ἀκροατὰς νὰ 
πιστεύσουν ὅτι κάτι τι ἔλαθε χώραν καὶ ἔθλαψε καὶ ἐπρο- 
ξένησεν ἀδικίαν καὶ γενικὰ ὅτι εἶχεν ἐκείνας τὰς ἰδιότητας 
ποὺ ὃ ρήτωρ θέλει νὰ προσδώση εἰς αὐτό, ἢ προκειμένου 
περὶ τοῦ ἀντιδίχου του, ὅσα χρειάζονται διὰ νὰ ἀποδείξῃ 
τὸ ἀντίθετον. [1ρέπει δὲ νὰ παρεμθάλλῃ κανεὶς μέσα εἰς τὴν 
διήγησίν του ὅλὰ ὅσχ δείχνουν τὸν ἀνώτερον χαρακτῆρα 
του. λ. χ. «ἐγὼ δὲ συνεχῶς τὸν συνεθούλευα καὶ τοῦ ἔδειχνα 
τὸν ἴσιο δρόμο. λέγων εἰς αὐτὸν νὰ μὴ ἀφήσῃ τὰ παιδιά 
του», ἢ τὸν κακὸν χχρακτῆρα τοῦ ἀντιπάλου του, λ.χ. 
«χι αὐτὸς μοῦ ἀπαντοῦσεν ὅτι καὶ χεῖ ποὺ θὰ πάη θὰ ὁρῇ 
ἄλλα παιδιά» ". Αὐτὴν τὴν ἀπάντησιν λέγει ὁ “Ἡρόδοτος 
ὅτι ἔδιδαν οἱ Αἰγύπτιοι ποὺ ἐξενιτεύοντο. ᾿Επίσης νὰ 
παρεμθάλλη ἐκεῖνα ποὺ εἶναι εὐχάριστα εἰς τοὺς δικαστάς. 
“Ὅταν ἀπολογῆται κανείς, ἡ διήγησις πρέποι νὰ εἶναι συν- 
τομωτέρα Διότι ἡ ἀμφισβήτησις (τῶν ὅσων διηγήθη ἤδη 
ὁ κατήγορός του) θὰ στρέφεται περὶ τὰ ἑξῆς σημεῖα, δηλ. 
ἢ ὅτι δὲν ἔγινεν ἡ πρᾶξις, ἢ ὅτι ἀπὸ αὐτὴν δὲν ἐζη- 
μιώθη κανείς, ἢ ὅτι δὲν ἧτο πρᾶξις ἄδικος, ἢ τέλος ὅτι δὲν 
εἶχε τόσην σημασίαν ὅση τῆς ἀποδίδεται. “Επομένως δὲν 
πρέπει νὰ χρονοτριθῇ κανεὶς καὶ ἐπὶ τῶν σημείων ἐκείνων 
ποὺ δὲν ἀμφισβητοῦνται, ἐκτὸς ἐὰν καὶ αὐτὰ συντελοῦν εἰς 
τὸ νὰ δείξουν ἐκεῖνο (ποὺ ἀμφισβητεῖ ὁ ἀπολογούμενος), λ.χ. 
ὅτι ἔγινεν μὲν ἡ πρᾶξις. ἀλλὰ δὲν ἧτο ἄδικος. ᾿Απὸ τὰ 
περασμένα δὲ γεγονότα πρέπει ν᾿ ἀναρέρῃ κανεὶς ἐκεῖνα 
πού, ἂν καὶ δὲν εἶναι σύγχρονα, προκαλοῦν τὸν οἶχτον ἢ τὴν 
φρίκην ". Παράδειγμα δὲ εἶναι ὅτι ἢ µαχροσχελὴς διήγησις 
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γμα ὃ Αλκίνου ἀπόλογος, ὅτι πρὸς τὴν [Ἰηνελόπην ἐν ἑξή- 
κοντα ἔπεσιν πεποίηται, καὶ ὧς Φάῦλλος τὸν κύκλον, καὶ ὃ 
ἐν τῷ Οἰνεῖ πρόλογος. ᾿Ηϑικὴν δὲ χρὴ τὴν διήγησιν εἶναι. 
"ἔσται δὲ τοῖτο, ἂν εἰδῶμεν τί ἦϑος ποιεῖ. “Εν μὲν δὴ τὸ 
προαίρεσιν δηλοῦν, ποιὸν δὲ τὸ ἦϑος τῷ ποιὰν ταύτην᾽ ἡ 
δὲ προαίρεοις ποιὰ τῷ τέλει. Διὰ τοῦτο οὐκ ἔχουσιν οἳ µα- 
ϑηματικοὶ λόνοι ἤδη, ὅτι οὐδὲ προαίρεσιν τὸ γὰρ οὗ ἕνε- 
κα οὐκ ἔχουσιν. ᾿4}} οἱ δΣωκρατικοί" ταδὶ τοιούτων γὰρ 


4 ς ῤ ς 


λέγουσιν. "Αλλα ἠδικὰ τὰ ἑπόμενα ἑκάστῳ ἦδει, οἷον δει 


ἅμα λέγων ἑβάδιξεν' δηλοῖ γὰρ ὑρασύτητα καὶ ἀγροικίαν 
ἥϑους. Καὶ μὴ ὧς ἀπὸ διανοίας λέγειν, ὥσπερ οἳ νῦν. ἀλλ᾽ 
ὧς ἀπὸ προαιρέσεως: «ἐγὼ δὲ «ἐβουλόμήν καὶ προειλόμην 
γὰρ τοῦτο ἀλλ᾽ εἰ μὴ ὠνήμην. βέλτιον»' ανν γὰρ Φρο- 
νίµου τὸ δὲ ἀγαϑοῦ᾽ φρονίμου μὲν γὰρ ἐν τῷ τὸ ὠφέλιμον 
διώκειν, ἀγαϑοῦ ὃ ἐν τῷ τὸ καλόν. "Αν δ᾽ ἄπιστον ᾖ, 
τότε τὴν αἰτίαν ἐπιλέγειν, ὥσπερ Σοφοκλῆς ποιεῖ: παράδει- 
γμα τὸ ἐκ τῆς ᾿Αντιγόνης, ὅτι μᾶλλον τοῦ ἀδελφοῦ ἐκήδειο 


3 λ - . ; 1 ελ] , 4 Ζ 
ἢ ἀνδρὸς ἢ τέκνων᾽ τὰ μὲν γὰρ ἂν γενέσϑαι ἀπολόμενα, 


1. Καταλαμθάνε: τὰ στοιχεῖα ι-μ τῆς ᾿Ὀλυσσείας. 

9, Κατ) ἄλλου: τὸ κείμενον πρέπει νὰ διορθωθῇ ματαβαλλο: 
μένου τοὺ 00 εἰς 50, ὅσοι οἱ στίχοι τοῦ σχετικοῦ μέρους τῆς Ὄλυσ- 
σείας (ᾠ δἱ0--540). 

4. "Άγνωστος ποιητῆς ποὺ φαίνεται ὅτι συνώφισε τὰ ἐκτετα- 
μένα χυκλικὰ ποιήματα. 

4, Γραγῳφδία τοῦ Εύριπίδου. Ὁ πρόλογός της διακρίνεται δ.ὰ 
τὴν συντομίαν: 

Ὦ γῆς πατρώας χαῖρε φίλτατον πέδον 
Καλυδῶνος. "Ενϑεν αἷμα συγγενὲς φυτὸν 
Τυδεύς Τόκος μὲν Οἰνέως, πατὴρ δ᾽ εμὸς 
"Ωκησεν "Αργος. Παϊδα δ᾽ ᾿Αδράστου λαβὼν 
Συνῆψε γένναν.. 
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γιὰ τὸν ᾿Αλχίνοον', ὅταν ἐκτίθεται εἰς τὴν Πηνελόπην (σὰν 
κάτι περασμένο). καταλαμβάνει μόνον 60 : στίχους. ᾿Επίσης 
δὲ ὡς παραδείγματα πρέπει νὰ ἀναφερθοῦν καὶ τὸ Κυκλι- 
κὸν Ποίημα τοῦ Φαθλλου καὶ ὁ πρόλογος τοῦ «Οἰνέως» «. 
Ἡ διήγησις πρέπει νὰ ἀναφέρεται εἰς τὰ ἤθη. Τοῦτο δὲ θὰ 
τὸ ἐπιτύχωμεν, ἂν γνωρίζωμεν ποίαν κατάστασιν ἤθους προ- 
ξενεῖ εἰς τοὺς ἀκροατάς. Καὶ πρῶτον πρέπει νὰ γίνεται 
φανερὸς ὁ σκοπὸς ποὺ ἐπιδιώκει ὁ λόγος, τὸ δὲ ἦθος τοῦ 
λόγου θὰ εἶναι ἀνάλογον πρὸς τὸν σχοπόν του. “Ο δὲ σχο- 
πὸς τοῦ λόγου εἶναι πάλιν ἀνάλογος πρὸς τὰς ἐπιδιώξεις 
τοῦ ρήτορος ". Καὶ γι αὐτὸ αἱ ἀναπτύξεις μαθηματικῶν 
θεμάτων δὲν ἐπηρεάζουν τὸ ἦθος τοῦ ἀκροατοῦ, διότι δὲν 
ἔχουν καὶ χαχνένα σκοπὸν (αὐτοῦ τοῦ εἴδους), ἐνῶ τοὐναντίον 
οἱ λόγοι κατὰ τὸ σύστημα τοῦ Σωκράτους ἔχουν αὐτὴν τὴν 
ἰδιότητα. ᾿Αναφέρονται ἐπίσης εἰς τὰ ἤθη καὶ ὅσα (ἐξω- 
τερικὰ στοιχεῖα) παραχολουϑοῦν ἀνθρώπους ὡρισμένου 
ἤθους. Ὅταν λ.χ. λέγωμεν ὅτι ὁ δεῖνα περπατώντας µι- 
λοῦσε συνεχῶς, δείχνομεν τὴν ἀναίδειαν καὶ τὴν χυδαιότητά 
του. Πρέπει δὲ νὰ παρουσιάζωμεν ὅτι αἱ πράξεις µας δὲν 
προῆλθον ἀπὸ ὑπολογισμόν, ἀλλὰ ἀπὸ τὸ αἴσθημά μας. 
Λ. χ. «᾿Εγὼ αὐτὸ τὸ πρᾶγμα ἠθέλησα καὶ αὐτὸ ἀπεφά- 
σισα. Μά, καὶ ἂν δὲν ἧτο συμφέρον µου, αὐτὸ ἧτο τὸ 
σωστὸ νὰ χάμω». Πράγματι, τὸ μὲν ἕνα ἀπ᾽ αὐτὰ δείχνει 
φρόνησιν, τὸ δὲ δεύτερον ἀρετήν. Διότι ὁ μὲν φρόνιμος 
ἐπιδιώκε: τὸ ὠφέλιμον, ὁ δὲ ἐνάρετος τὸ σωστό Καὶ ἂν 
αὐτὸ ποὺ λέγομεν δὲν φαίνεται πιστευτόν, τότε πρέπει νὰ 
ἐξηγοῦμεν καὶ διὰ ποίαν αἰτίαν ἔγινε τοῦτο, ὅπως κάμνει 
ὁ Σοφοχλῆς εἰς τὸ ἑξῆς παράδειγµα, παρμένον ἀπὸ τὴν «᾿Αν- 
τιγόνην», ὅπου ἰσχυρίζεται ὅτι περισσότερον ἐνδιαφέρεται 
διὰ τὸν ἀδελφόν της παρὰ διὰ τὸν ἄνδρα καὶ τὰ παιδιά της, 
διότι ἂν μὲν χάσῃ τὸν ἄνδρα καὶ τὰ παιδιά της μπορεῖ ν᾽ 
ἀποχτήση χαὶ ἄλλα, ἐνῶ 


5. Ἡ περικοπὴ αὐτὴ ἔχαι τὴν ἔννοιαν ὅτι ἡ διήγησις πρέπει 
νὰ διαθέτῃ τὸ ἦθος, τὴν ψυχικὴν κατάστασιν, τοῦ ἀχροχτοῦ πρὸς 
τὴν καταύθυνσιν ποὺ ἐπιδιώκει ὁ ρήτωρ. Δ. χ. ὁ κατήγορος διη- 
γεἶται κατὰ τρόπον ποὺ προκαλεῖ τὴν δυσμένειαν τοῦ ἀκροατηρίου 
πρὸς τὸν κατηγορούμενον, ἐνῷ αὐτὸς διηγεῖται τὰ ἴδια πράγματα 
προσπαθῶν νὰ δημιουργήση τὲ Ἀντίθατον ἦθος κλπ. 


ΒΒ 


4060 ΑΡΙΣΤΟΤΕΛΟΥΣ 


μητρὸς δ᾽ ἐν “Αιδου καὶ πατρὸς βεβηκότων ᾿ 


οὐκ) ἔστ᾽ ἀδελφὸς ὃς τις ἂν βλάστοι ποτέ. 
᾿Βὰν δὲ μὴ ἔχῃς αἰτίαν, ἀλλ᾽ ὅτι οὐκ ἀγνοεῖς ἄπιστα λέ- 
γῶν, ἀλλὰ φύσει τοιοῦτος εἶ ἀπιστοῦσι γὰρ ἄλλο τι πράτ- 
τειν ἑκόντα πλὴν τὸ συμφέρον. "Ετι ἐκ τῶν παϑητικῶν λέ- 
ο 


γε διηγούμενος καὶ τὰ ἑπόμενα καὶ ἃ ἴσασι. καὶ τὰ ἴδια ἢ 


αὐτῷ ἢ ἐκείνῳ προσόντα «ὅ δ᾽ ᾧχετό µε ὑποβλέψας». 


1411» Καὶ ὡς περὶ Κρατύλου Αἰσχίνης, ὅτι διασίζων, τοῖν χε- 


10 


ροῖν διασείων' πιϑανὰ γάρ. διότι σύμβολα γίγνεται ταῦτα ἃ 
ἴσασιν ἐκείνων ὧν οὐκ ἴσασιν. []λεῖστα δὲ τοιαῦτα λαβεῖν 
ἑξ “Ομήρου ἔστιν. 
Ὧς ἄρ᾽ ἔφη, γρῆυς δὲ κατέσχετο χερσὶ πρόσωπα᾽ 

οἱ γὰρ δακρύειν ἀρχόμενοι ῥο[αιῥάνονξαὶ τῶν ὀφθαλιῶν. 
Καὶ εὐθὺς εἰσάγαγε καὶ σεαυτὸν ποιόν τινα. ἵνα ὥς τοιοῦ- 
τον ϑεωρῶσιν, καὶ τὸν ἀντίδικον᾽ λανϑάνων δὲ ποίει. "Οτι 
δὲ ῥάδιον, δρᾶν ἐκ τῶν ἀπαγγελλόντων" περὶ ὧν γὰρ μηϑὲν 
ἴσμεν, ὅμως λααβάνομεν ὑπόληψιν τινά. [Πολλαχοῦ δὲ δεῖ 
διηγεῖσθαι, καὶ ἐνίοιε οὐκ ἐν ἀρχῇ. 

ἂν δὲ δηιηγορίᾳ ἥκιστα διήγησις ἔστιν, διι περὶ τῶν 
μελλόντων οὐϑεὶς διηγεῖται᾽ ἀλλ᾽ ἐάν περ διήγησις ᾖ, τῶν 


γενομένων ἔσται, ἵνα ἀναμνησθέντες ἐκείνων βέλτιον βου- 


1. Σοφοκλέους «᾿Αντιγόνη» στ. 911-912 (μετάφρ. Κ. Μάνου). 
9. Ὀδύσσεια τ 30! (μετάφρ. Ζηο. Σίδερη). 


ΡΗΤΟΡΙΚΗ ΓΤ’, 16, 14114 88- 1411» 14 491 


«Μὰ ἀφοῦ στὸν “Αδη κρύφτηκαν ἡ μάννα µου, ὁ πατέρας, 
δὲ θὰ μποροῦσε πιὰ ἁδερφὸς ποτὲ νὰ μοῦ γεννιούνταν» 1. 


᾿Εὰν δὲ δὲν ἠμπορῇς νὰ αἰτιολογήσης τὴν ἀπίθανον 
πρᾶξιν σου ποὺ διηγεῖσαι, πρέπει τοὐλάχιστον νὰ βεδαιώ- 
σης ὅτι γνωρίζεις πὼς δὲν εἶναι εὔχολον νὰ πιστεύσῃ 
κανεὶς τοὺς λόγοὺς σου, ἀλλὰ τέτοιον χαρακτῆρα ἔχεις 
(ὥστε ἔκαμες αὐτὸ ποὺ δύσχολα μπορεῖ νὰ πιστευθῇ). 
Διότι δὲν πιστεύουν οἱ ἀχροαταὶ ὅτι μπορεῖ κανεὶς θελη- 
ματιχὰ νὰ κάμῃ ἄλλο τίποτε, ἐκτὸς ἀπὸ τὸ συμφέρον του. 
"Επίσης εἰς τὴν διήγησιν πρέπει νὰ ἐκθέτῃ κανεὶς καὶ 
ὅ,τι σχετίζεται μὲ τὰ πάθη (ποὺ δημιουργεῖ ἡ ὑπόθεσίς του) 
καὶ μὲ τὰς συνεπείας των, χρησιμοποιῶν πράγματα γνω- 
στὰ εἰς τὸ ἀχροατήριον χαὶ ἀναφερόμενα ἰδιαιτέρως εἶτε εἰς 
τὸν ρήτορα εἴτε εἰς τὸν ἀντίπαχλόν του, ὅπως λ.χ. εἰς τὴν 
φράσιν «καὶ αὐτὸς ἁπομακρυνόμενος μὲ στραθοχοίταζε», ἢ 
ὅπως ὁ Αἰσχίνης εἶπε διὰ τὸν Κρατύλον: «Αρχισε νὰ σφυ- 
ρίζη καὶ νὰ κτυπᾷ τὰ χέρια του». “Όλα αὐτὰ τὰ πράγματα 
συντελοῦν εἰς τὸ νὰ πεισθῇ ὁ ἀκροατής. διότι εἶναι γνωστὰ 
εἰς αὐτὸν καὶ ἀποτελοῦν ἐνδείξεις περὶ ἐκείνων ποὺ δὲν 
γνωρίζει. Ειῖναι δὲ εὔχολον νὰ εὕρωμεν εἷς τὸν “Ὅμηρον 
πολυάριθμα παραδείγματα τούτου, λ. χ. 


«Εἶπε, καὶ οχέπασε ἡ γριὰ τὴν ὄψη μὲ τὰ χέρια» 2. 


Διότι πράγματι ἐκεῖνοι ποὺ πρόκειται ν᾽ ἀρχίσουν νὰ 
Χλαῖνε φέρνουν τὰ χέρια τους στὰ μάτια. Πρέπει δὲ νὰ πα- 
ρουσιάζη ὁ ρήτωρ κατ᾽ εὐθεῖαν καὶ τὸν ξαυτόν του καὶ τὰς 
ἰδιότητάς του, καθὼς καὶ τὸν ἀντίδικον, ὥστε νὰ ἔχουν οἱ 
ἀκροαταὶ ὡρισμένην γνώμην περὶ τοῦ ἑνὸς καὶ περὶ τοῦ ἄλ- 
λου. Αὐτὸ ὅμως πρέπει νὰ μὴ ὑποπίπτη εἰς τὴν ἀντίληψιν 
τοῦ ἀκροατοῦ. Καὶ δὲν εἶναι δύσκολον πρᾶγμα, ὅπως Ἴμπο- 
ροῦμεν νὰ ἐννοήσωμεν ἀπὸ τὴν στάσιν τῶν ἀκροατῶν πρὸς 
ἐκείνους ποὺ ἔρχονται νὰ ἀναγγείλουν κάτι νέον. ᾿Βνῶ ἀκό- 
μη δὲν ἄχουσαν τίποτε ἐν τούτοις σχηματίζουν ἀμέσως οὗ 
ἀκροαταὶ μίαν ἰδέαν τοῦ τί θὰ ἀκούσουν. Ἡ διήγησις πρέ- 
πει νὰ τοποθετῆται εἰς διάφορα μέρη τοῦ λόγου καὶ πολλὲς 
φορὲς ὄχι εἰς τὴν ἀρχήν του. 

Εἰς τὸν πολιτικὸν τέλος λόγον ἐλαχίστη θέσις ὑπάρχει 
διὰ τὴν διήγησιν. διότι κανεὶς δὲν διηγεῖται ἐκεῖνα ποὺ θὰ 
συμθοῦν εἰς τὸ μέλλον. Καὶ ἐὰν παρεμθληθῆ καμμία διήγη- 
σις. αὐτὴ θὰ ἀναφέρεται εἰς τὸ πα «ελθὸν καὶ θὰ ἀποσχοπή 


438 ΑΡΙΣΤΟΤΕΛΟΥΣ 

15 λεύσωνται περὶ τῶν ὕστερον. ᾿Η διαβάλλοντες, ἢ ἐπαινοῦν- 
τες. ᾿Αλλὰ τότε οὐ τὸ τοῦ συμβούλου ποιεῖ ἔργον. "Αν δ᾽ ᾗ 
ἄπιστον, ὑπισχνεῖσϑαί τε καὶ αἰτίαν λέγειν εὐϑύς, καὶ δια- 
τάττειν οἷς βούλονται, οἷον ἡ ᾿Ιοκάσιη ἡ Καρκίνου ἐν τῷ 


Οἰδίποδι 1εὶ ὑπισχνεῖται πυνϑανοιένου τοῦ ζητοῦντος τὸν 
ἱ 


ο. 


30 υἱόν, καὶ ὁ Αἵμων ὁ Σοφοκλέους. 


17. Τὰς δὲ πίστεις δεῖ ἀποδεικτικὰς εἶναι ἀποδεικνύναι 
δὲ χρή. ἐπεὶ περὶ τετάρων ἡ ἀμφισβήτησις, περὶ τοῦ ἄμφι- 
βητουμένου φέροντα τὴν ἀπόδειξιν, οἷον εἰ ὅτε οὗ γέγονεν 
ἀμφισβητεῖται ἐν τῇ κρίσει, δεῖ τούτον μάλιστα τὴν ἀπόδει- 

95 ξιν φέρειν, εἰ δ΄ δει οὐκ ἔβλαψεν, τούτου, καὶ ὅτι οὗ το. 
σόνδε ἢ δει δικαίως, ὡσαύτως. Καὶ εἰ περὶ τοῦ γενέσθαι 
τοῦτο ἡ ἀμφισβήτησις, μὴ λανϑανέτω ὅτι ἀναγκαῖον ἐν ταύ- 
τῇ τῇ ἀμφισβητήσει μόνῃ τὸν ἕτερον εἶναι πονηρόν' οὗ γάρ 
ἐστιν ἄγνοια αἰτία. ὥσπερ ἂν εἴ τινες περὶ τοῦ δικαίου ἁμ- 

30 φισβητοῖεν, ὥστ᾽ ἕν τούτῳ χρονιστέον, ἐν δὲ τοῖς ἄλλοις οὔ. 
᾿Εν δὲ τοῖς ἐπιδεικτικοῖς τὸ πολύ, ὅτι καλὰ καὶ ὠφέλιμα, 


ἡ αὔξησις ἔσται: τὰ γὰρ πράγματα δεῖ πιστεύεσθαι: ὅλι- 
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εἰς τὸ νὰ ἐνθυμίση εἰς τοὺς ἀκροατὰς τὰ περασμένα, διὰ νὰ 
λάθουν τὸς ὀρθοτέρας ἀποφάσεις διὰ τὸ μέλλον, ἢ ἢ διήγη- 
σις θὰ ἀποσκοπῇ εἰς τὸ νὰ διαθάλωμεν (ἕνα ἀντίπαλον) ἢ 
νὰ ἐπαινέσωμεν. ᾿Αλλὰ εἰς τὰς δύο αὐτὰς περιπτώσεις παύει 
πλέον ὁ λόγος νὰ εἶναι συμθουλευτικός. Τέλος ἐὰν αἱ προ- 
τάσεις µας δὲν εἶναι πειστικαί, πρέπει νὰ ἀναλαμθάνωμεν 
τὴν εὐθύνην διὰ τὴν ἀκρίθειάν των, νὰ αἰτιολογοῦμεν τοὺς 
ἰσχυρισμούς µας καὶ νὰ λέγωμεν ὅτι δεχόμεθα νὰ ἀνατεθῇ 
ἡ χρίσις τοῦ ζητήματος εἰς οἰαδήποτε πρόσωπα θὰ ἤθελαν 
αὐτοὶ οἱ ἀκροαταί µας, ὅπως κάμνει ἡ ᾿Ιοχάστη εἰς τὸν «Οἱ- 
δίποδα» τοῦ Καρκίνου συνεχῶς δίδει ὑποσχέσεις εἰς ἐκεῖ 
νον ποὺ ζητεῖ τὸν υἷόν της. Τὸ ἴδιον κάμνει καὶ ὁ Αἵμων 
τοῦ Σοφοκλέους. 


17. ΠΕΡΙ ΤΗΣ ΑΠΟΔΕΙΞΕΩΣ 


Αἱ δὲ ἀποδείξεις πρέπει νὰ εἶναι πειστικαί ᾿Επειδὴ δὲ 
αἱ ἀμφισθητήσεις μεταξὺ τῶν ἀντιπάλων ἀνάγονται εἰς τέσ- 
σαρας κατηγορίας, εἶναι χρήσιμον. ἐκεῖνος ποὺ ἀναπτύσσει 
τὰς ἀποδείξεις του, νὰ παρουσιάζη χυρίως τὰς ἀποδείξεις 
ποὺ ἀναφέρονται εἰς τὸ ἀμφισθητούμενον σημεῖον, λ. χ., ἂν 
εἰς τὴν δίκην ἀμφγισθητῆται ἡ ὕπαρξις κάποιου πράγματος, 
κυρίως αἱ ἀποδείξεις νὰ ἀφοροῦν εἰς τὴν ὕπαρξιν ἢ τὴν 
ἀνυπαρξίαν του ἂν πάλιν δὲν ἀμφισθητῆται μὲν τὸ γεγονός, 
ἀλλ ἡ βλάβη ποὺ προέκυψεν ἀπ᾽ αὐτό αἱ ἀποδείξεις νὰ 
ἀναφέρωνται εἰς τὴν βλάθην, καὶ οὕτω καθεξῆς, ἂν ἡ ἀμφι- 
σθήτησις ἀφορᾷ τὸ μέγεθος τῆς πράξεως ἢ τὸν δίκαιον ἢ 
ἄδιχον αὐτῆς χαρακτῆρα. Καὶ ὅταν μὲν ἡ ἀμφισβήτησις στρέ- 
φεται περὶ τὴν ὕπαρξιν ἢ τὴν ἀνυπαρξίαν ἑνὸς γεγονότος, 
δὲν πρέπει νὰ μᾶς διαφεύγη ὅτι εἰς αὐτὴν καὶ μόνην τὴν 
περίπτωσιν χατ᾽ ἀνάγχην ὁ ἕνας ἀπὸ τοὺς δύο διαδίκους 
εἶναι κακῆς πίστεως. Διότι ἢ ἀμφισθήτησις αὐτὴ δὲν μπο- 
ρεῖ νὰ προέρχεται ἀπὸ ἄγνοιαν, ὅπως λ. χ. ἡ ἀμφισθήτη- 
σις περὶ τοῦ ἂν µία πρᾶξις εἶναι δικαία ἢ ἄδικος. Ἔπο- 
μένως ἐπὶ τοῦ σημείου αὐτοῦ (δηλ. τῆς ὑπάρξεως ἢ ἀνυ- 
παρξίας τοῦ πραγματικοῦ μέρους τῆς διαφορᾶς) πρέπει νὰ 
κάμνῃ μακρὰν ἀνάπτυξιν ἐκεῖνος ποὺ ἀποδεικνύει, ὄχι 
ὅμως καὶ ἐπὶ τῶν ἄλλων ἀμφισθητήσεων. Εἰς τοὺς πανη- 
γυρικοὺς δὲ λόγους συνήθως ἡ ἀπόδειξις στρέφεται περὶ 
τὸ ὅτι τὸ ἐπαινούμενον γεγονὸς εἶναι ὡραῖον χαὶ ὠφέλιμον 
χαὶ αὐτὸ τὸ σημεῖον τονίζεται. Διότι τὸ πραγματικὸν μέ- 
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γάκις γὰρ καὶ τούτων ἀποδείξεις φέρουσιν, ἐὰν ἄπιστα ᾗ ἢ 
ἐὰν ἄλλος αἰτίαν ἔχῃ. ᾿ἕν δὲ τοῖς δημηγορικοῖς ἢ ὥς οὐκ 
ἔσται ἀμφισβητήσειεν ἄν τις, ἢ ὣς ἔσται μὲν ἃ κελεύει, ἀλλ᾽ 
οὐ δίκαια ἢ οὐκ ὠφέλιμα ἢ οὐ τηλικαῦτα. Δεῖ δὲ καὶ δρᾶν 
εἶ τι ψεύδεται ἐκτὸς τοῦ πράγματος. Τεκμήρια γὰρ ταῦτα 
φαίνεται καὶ τῶν ἄλλων δει ψεύδεται. "ἔστιν δὲ τὰ μὲν πα- 
ραδείγματα δημηγορικώτατα, τὰ δ᾽ ἐνϑυμήματα διχκανικώτθ- 
ρα ἡ μὲν γὰρ περὶ τὸ µέλλον, ὥστε ἐκ τῶν γενομένων ἀνάγ- 
κ παραδείγματα λέγειν, ἡ δὲ περὶ ὄντων ἢ μὴ ὄντων, οὗ 
μᾶλλον ἀπόδειξίς ἔστι καὶ ἀνάγκη᾽ ἔχει γὰρ τὸ γεγονὸς 


ἀνάγκην. Οὐ δεῖ δὲ ἐφεξῆς λέγειν τὰ ἐνϑυμήματα, ἀλλ᾽ ἄνα- 


μιγνύναι᾽ εἰ δὲ μή, καταβλάπτει ἄλληλα. "ἔστιν γὰρ καὶ 


τοῦ ποσοῦ ὅρος. 
Ὦ φίλ᾽, ἐπεὶ τόσα εἶπες ὅσ᾽ ἂν πεπνυμένος ἀνήρ, 


ἀλλ᾽ οὐ τοιαῦτα. Καὶ μὴ περὶ πάντων ἐνϑυμήματα ζητεῖν' 
εἰ δὲ μή, ποιήσεις ὅ περ ἔνιοι ποιοῦσι τῶν φιλοσοφούντων, 
οἳ συλλογίζονται τὰ γνωριμώτερα καὶ πιστότερα ἢ ἐξ ὧν 
λέγουσιν. Καὶ ὅταν πάϑος ποιῇς, μὴ λέγε ἐνϑύμημα᾽ ἢ γὰρ 
ἐκκρούσει τὸ πάθος ἢ μάτην εἰρημένον ἔσται τὸ ἐνϑύμημα" 


ἐκκρούουσι γὰρ αἱ κινήσεις ἀλλήλας αἱ ἅμα, καὶ ἢ ἀφανί- 


1. Ὀδύσσεια Δ 204 (μετάφρ. Ζησ. Σίδερη). 
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ρος πρέπει ἐκ τῶν προτέρων νὰ τὸ πιστεύουν οἱ ἀκροαταί. 
Πράγματι (εἰς τοὺς πανηγυρικοὺς) σπανίως ἡ ἀπόδειξις 
στρέφεται περὶ τὴν ὕπαρξιν τῶν πραγμάτων, ἂν αὐτὰ εἶναι 
ἀπίθανα, ἢ ἂν πρόκειται περὶ πράξεων ποὺ προέρχονται 
ἀπὸ ἄλλον καὶ ὄχι ἀπὸ τὸ ἐπαινούμενον πρόσωπον. Εἰς 
τοὺς πολιτικοὺς πάλιν λόγους ἢ ἀμφισθήτησις στρέφεται ἢ 
περὶ τὸ ὅτι δὲν θὰ ἐπαληθεύσουν αἱ προθλέψεις τοῦ ρή- 
τορος. ἢ ὅτι θὰ ἐπαληθεύσουν μέν, ἀλλὰ δὲν θὰ εἶναι δίκαια 
ἢ ὠφέλιμα ἢ τόσον μεγάλης σημασίας τὰ ἀποτελέσματά των. 
Πρέπει δὲ νὰ προσέχωμεν μήπως ὁ ἀντίπαλός μας περιπέσῃ 
εἰς ἀναχριθείας, ἔστω χαὶ ἐπὶ πραγμάτων ποὺ δὲν σχετί- 
ζονται ἁμέσως μὲ τὸ θέμα. Διότι τοῦτο θὰ ἀποτελέσῃ τεκμή- 
ριον ὅτι χαὶ εἰς τὰ ἄλλα σημεῖα τοῦ λόγου του ψεύδεται. 
Τὰ μὲν παραδείγματα ταιριάζουν κατ᾽ ἐξοχὴν εἰς τοὺς πο- 
λιτικοὺς λόγους. τὰ δὲ ἐνθυμήματα εἰς τοὺς δικανικούς. 
Αὐτὸ συιιβαίνει διότι οἱ μὲν πολιτικοὶ λόγοι ἀφοροῦν τὸ μέλ- 
λον καὶ ἑπομένως πρέπει νὰ παίρνωμεν παραδείγματα ἀπὸ 
τὸ παρελθόν᾽ οἱ δικανικοὶ ὅμως ἀναφέρονται εἰς τὸ τί ἔγινεν 
ἢ δὲν ἔγινε καὶ αὐτὸ πρέπει κατ᾽ ἀνάγχην νὰ ἀποδειχθῇ" 
διότι ἐκεῖνο ποὺ ἔγινεν ἤδη ἔχει τὸν χαρακτῆρα τῆς ἀναγ- 
καιότητος Δὲν πρέπει δὲ τὰ ἐνθυμήματα νὰ τὰ παρατάσ- 
σωμεν κατὰ συνέχειαν, ἀλλὰ νὰ τὰ ἀναμιγνύωμεν μὲ ἄλλα 
σημεῖα τοῦ λόγου μας ἀλλέως τὸ ἕνα ἐνθύμημα βλάπτει τὸ 
ἄλλο, διότι εἰς κάθε προσὸν ὑπάρχει ἕνα μέτρον, τὸ ὁποῖον 
δὲν πρέπει νὰ ξεπερνᾷ κανείς, ὅπως φαίνεται χαὶ ἀπὸ τὸν 
ἀκόλουθον στίχον : 


«Παιδί µου, αὐτὰ ποὺ µίλησες θὰ τἄλεγε ἕνας ἄντρας» 1. 


Πράγματι, ὁ στίχος αὐτὸς λέγει ὄχι ὅτι εἶπεν ἐχεῖνος εἰς 
τὸν ὁποῖον ἀναφέρεται «τέτοια λόγια ποὺ λέγουν καὶ οἱ φρό- 
νιμοι». ἀλλὰ «τόσα λόγια ποὺ λέγουν καὶ οἱ φρόνιμοι». Δὲν 
πρέπει δὲ νὰ κάμνωμεν ἐνθυμήματα γιὰ τὸ χάθε τι, ἀλλέως 
θὰ καταντήσωμεν σὰν μερικοὺς φιλοσόφους ποὺ προσπαθοῦν 
μὲ συλλογισμοὺς νὰ ἀποδείξουν καὶ ἐκεῖνα ἀκόμη τὰ πρά- 
γµατα ποὺ εἶναι προφαγέστερα καὶ γνωστότερχ παρὰ αἱ προ: 
τάσεις ποὺ ἀποτελοῦν τὸν συλλογισμόν των. “Οταν θέλῃς νὰ 
προκαλέσῃς τὸ πάθος δὲν πρέπει νὰ χρησιμοποιῆς ἐνθυμή- 
ματα, διότι ἣ πάθος δὲν θὰ προκληθῇ ἢ τὸ ἐνθύμημα θὰ 
διατυπωθῇ χωρὶς ἀνάγκην, τοῦτο δὲ ἐπειδή, ὅταν προσπαθοῦ- 
μεν συγχρόνως νὰ προκαλέσωμεν δύο διαφορετικὰ ἀποτελέ- 
σµατα (δηλαδὴ καὶ πάθος καὶ ἀπόδειξιν διὰ τοῦ ἐνθυμήμα- 
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ζουοιν ἢ ἀσθενεῖς ποιοῦσιν. Οὐδ᾽ ὅταν ἠθικὸν τὸν λόγον, 
οὗ δεῖ ἐνϑύμημά τι ζητεῖν ἅμα' οὗ γὰρ ἔχει οὔτε ἦϑος 
οὔτε προαίρεσιν ἢ ἀπόδειξις. [νώμαις δὲ χρηστέον καὶ 
ἐν διηγήσει καὶ ἐν πίστει ἠδικὸν γάρ, «καὶ ἐγὼ δέδω- 


90 κα, καὶ ταῦτ᾽ εἰδῶς ὣς οὐ δεῖ πιστεύειν». ᾿ Εὰν δὲ παϑη- 
η 


95 


80 


ΒΩ; 


τικῶς, «καὶ οὐ μεταμέλει μοι καίπερ ἠδικημένῳ: τούτῳ 
μὲν γὰρ περίεστιν τὸ κέρδος, ἐμοὶ δὲ τὸ δίκαιον»... Τὸ 
δὲ δημηγορεῖν χαλεπώτερον τοῦ δικάζεσϑαι, εἰκότως, διότι 
περὶ τὸ μέλλον" ἐκεῖ δὲ περὶ τὸ γεγονός, ὃ ἐπιστητὸν ἤδη 
καὶ τοῖς μάντεσιν, ὡς ἔφη ᾿Επιμενίδης ὁ Κρής. ᾿ Εκεῖνος 
γὰρ περὶ τῶν ἐσομένων οὖκ ἐμαντεύετο, ἀλλὰ περὶ τῶν γε- 
γονότων μὲν ἀδήλων δέ, Καὶ ὃ νόμος ὑπόθεσις ἐν τοῖς δι- 
κανικοῖς" ἔχοντα δὲ ἀρχὴν δᾷον εὑρεῖν ἀπόδειξιν. Καὶ οὐκ 
ἔχει πολλὰς διατριβάς, οἷον πρὸς ἀντίδικον ἢ περὶ αὐτοῦ, ἢ 
παϑητικὸν ποιεῖν. ᾿Αλλ ἥκιστα πάντων, ἐὰν μὴ ἐξιοτῇ. Δεῖ 
οὖν ἀποροῦντα τοῦτο ποιεῖν ὅπερ οἱ ᾿Αϑήνησι ῥήτορες 
ποιοῦσι καὶ ᾿]σοκράτης καὶ γὰρ συμβουλεύων κητηγορεῖ, 
οἷον Λακεδαιμονίων μὲν ἐν τῷ πανηγυρικῷ, Χάρητος δ᾽ 
ἐν τῷ συμμαχικῷ, ᾿Εν δὲ τοῖς ἐπιδεικτικοῖς δεῖ τὸν λόγον 
ἐπεισοδιοῦν ἐπαίνοις, οἷον ᾿[Ισοκράτης ποιεῖ' ἀεὶ γάρ τινα 
εἰσάγει. Καὶ ὃ ἔλεγεν Γοργίας, ὅτι οὐχ ὑπολείπει αὐτὸν ὃ λό- 


γος, ταὐτό ἐστιν. Εἰ γὰρ ᾿Αχιλλέα λέγων Πηλέα ἐπαινεῖ, 


1. Ἰσοκράτους «Πανηγυρικὲς» 110-114, 
24, Ἰσοκράτους «Περὶ εἰρήνης» 91. 
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τος), τότε ἡ μία προσπάθεια συγκρούεται μὲ τὴν ἄλλην καὶ 
ἢ τὴν καταστρέφει τελείως ἢ τοὐλάχιστον τὴν ἐξασθενίζει. 
ἜἘπίσης. ὅταν θέλωμεν νὰ δώσωμεν κάποιον ἠθικὸν χαρα- 
κτῆρα εἰς τὰ λεγόμενά µας δὲν πρέπει νὰ χρησιμοποιοῦ- 
μεν ἐνθυμήματα διότι αἱ ἀποδείξεις γενικὰ δὲν ἔχουν καμ.- 
μίαν σχέσιν μὲ τὰ ἤθη καὶ μὲ τὰς προθέσεις τοῦ προσώπου 
διὰ τὸ ὁποῖον ὁμιλοῦμεν Καὶ εἰς τὴν διἠγῆσιν καὶ εἰς τὴν 
ἀπόδειξιν πρέπει νὰ χρησιμοποιοῦμεν γνωμικά, διότι αὐτὰ 
δίδουν ἦθι κὸν χαρακτῆρα εἰς τὸν λόγον : «καὶ ἐγὼ ἔδωσα χρή- 
ματα μολονότι ἐγνώριζα ὅτι δὲν πρέπει νὰ ἐμπιστεύεται 
κανείς». Εαν τὴν ἴδιαν ἔννοιαν θέλωμεν νὰ τὴν εἴπωμεν μὲ 
πάθος θὰ διατυπωθῇ ὡς ἑξῆς : «καὶ δὲν μετανοῶ, ἂν καὶ 
ἀδιχκήθηκα. διότι αὐτὸς μὲν ἔχει τὸ χέρδος, ἐγὼ δὲ τὸ δί- 
χαιον». (}ζ πολιτικοὶ λόγοι εἶναι δυσκολώτεροι ἀπὸ τοὺς 
δικανιχούς, καί τοῦτο εἶναι εὐνόητον, διότι οἱ πρῶτοι ἀναφέ- 
ρονται εἰς τὸ μέλλον, ἐνῶ οἱ ἄλλοι εἰς τὸ παρελθόν. Καὶ τὸ 
παρελθὸν εἶναι γνωστὸν τοὐλάχ.στον εἰς τοὺς πάντας, ὅπως 
εἶπε ὁ κριτικὸς ᾿Επιμενίδης. Διότι ἐκεῖνος ποτὲ δὲν ἔχα- 
µνε μαντείας διὰ τὸ μέλλον, ἀλλὰ δι ἐκεῖνα τὰ πράγματα 
ποὺ εἶχαν συντελεσθῇ μὲν ἀλλὰ δὲν ἦσαν γνωστά. Ἔπι- 
πλέον ὁ δικανιχὸς λόγος εὑρίσκει ὡς βάσιν πάντοτε ἕνα 
νόμον. Καὶ ὅταν κανεὶς ξεκινᾷ ἀπὸ μίαν ἀρχήν. εἶναι εὖ- 
Χολον νὰ καταστρώση μίαν ἀπόδειξιν χωρὶς μεγάλην προσ- 
πάθειαν ἀκόμη μπορεῖ νὰ ἐπιτεθῇ χατὰ τοῦ ἀντιδίκου ἢ νὰ 
ὁμιλήσῃ διὰ τὸν ἑαυτόν του ἢ νὰ προκαλέσῃ πάθος. Αὐτὰ 
ὅμως ἐπιτυγχάνονται χυρίως ὅταν δὲν ἀπομακρύνεται κα- 
νεὶς ἀπὸ τὰ θέματα. Καὶ γι αὐτὸ τότε μόνον πρέπει κα- 
νεὶς νὰ προσφεύγη εἰς αὐτὰ τὰ μέσα, ὅταν στερῆται ἐπι- 
χειρημάτων, ὅπως κάμνουν οἱ ᾿Αθηναῖοι ρήτορες καὶ ἰδίως 
ὁ Ισοκράτης. Αὐτὸς πράγματι καὶ τοὺς πολιτικούς του λό- 
Ύους τοὺς μετατρέπει εἰς κατηγορητήρια, καὶ κατηγορεῖ 
τοὺς μὲν Λακεδαιμονίους εἰς τὸν Ι]χνηγυρικόν᾽, τὸν δὲ 
Χάρητα εἰς τὸν λόγον του περὶ τῶν συμμάχων”. Κὶς δὲ 
τοὺς πανηγυρικοὺς λόγους πρέπει ἐδῶ καὶ ἐκεῖ νὰ παρεμ- 
θάλλωνται ἀνέχδοτα ἐπαιν-.ικά, ὅπως κάμνει ὁ ᾿Ισοκράτης, 
ὁ ὁποῖος πράγματι πάντοτε παρεμθάλλει καὶ χάποιο ἄλλο 
πρόσωπον. Αὐτὸ εἶναι ἐκεῖνο ποὺ ἔλεγεν ὁ Γοργίας, ὅτι 
ποτὲ δὲν τοῦ λείπει θέμα ἐπεκτάσεως τοῦ λόγου του. 
Ὁμιλῶν λ.χ. γιὰ τὸν ᾿Αχιλλέα, πλέχει τὸ ἐγχώμιον τοῦ 
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τὰ Αἰακόν, εἶτα τὸν ϑεόν, δαοίως δὲ καὶ ἀνδρίαν, ἣ τὰ 
καὶ τὰ ποιεῖ ἢ τοιόνδε ἐστίν. 

"Εχοντα μὲν οὖν ἀποδείξεις καὶ ἠϑικῶς λεκτέον καὶ 


ἀποδεικτικῶς, ἐὰν δὲ μὴ ἔχῃς ἐνδυμήματα, ἠδικῶς' καὶ 


416» μᾶλλον τῷ ἐπιεικεῖ ἁρμόττει χρηστὸν φαίνεσθαι ἢ τὸν 


10 


16 


λόγον ἀκριβῆ. Ἰῶν δὲ ἐνθυμημάτον τὰ ἐλεγκτικὰ μᾶλλον 
εὐδοκεμεῖ τῶν δεικτικῶν, ὅτι ὅσα ἔλεγχον ποιεῖ, μᾶλλον 
δῆλον ὅτι συλλελόγισται᾽ παρ ἄλληλα γὰρ μᾶλλον τἀναντία 
γνωρίζεται. 

Τὰ δὲ πρὸς τὸν ἀντίδικον οὐχ ἕτερόν τι εἶδος, ἀλλὰ τῶν | 
πίστεών ἐστιν, τὰ μὲν λῦσαι ἐνστάσει τὰ δὲ συλλογισμῷ. Δεῖ 
δὲ καὶ ἐν συμβουλῇ καὶ ἔν δίκῃ ἀρχόμενον μὲν λέγειν τὰς 
ἑαυτοῦ πίστεις πρότερον, ὕστερον δὲ πρὸς ρε, ον 
τᾶν λύοντα καὶ προδιασύροντα. "Αν δὲ πολύχους ᾗ ἡ έναν- 
τίωσις, πρότερον τὰ ἐναντία, οἷον ἐποίησε Καλλίστρατος 
ἓν τῇ Μεσσηνιακῇ ἐκκλησίᾳ ἃ γὰρ ἐροῦσι προανελὼν οὔ- 
τως τότε αὐτὸς εἶπεν. Ὕστερον δὲ λέγοντα πρῶτον πρὸς τὸν 
ἐναντίον λόγον λεκτέον, λύοντα καὶ ἀντισυλλογιζόμενο», καὶ 
μάλιστα ἂν εὐδοκιμηκότα ᾗ" ὥσπερ γὰρ ἄνθρωπον προδια- 
βεβλημένον οὐ δέχεται ἡ ψυχή, τὸν αὐτὸν τρόπον οὐδὲ λό- 


γον, ἐὰν ὃ ἐναντίος εὖ δοκῇ εἰρηκέναι. Δεῖ οὖν χώραν ποι- 
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Πηλέως, ὕστερα τοῦ Αἰακοῦ καὶ τοῦ Διὸς καὶ κατόπιν τῆς 
ἀνδρείας καὶ συνεχίζει διηγούμενος ὅτι (ὁ ᾿Αχιλλεὺς) ἔκαμε 
τοῦτο χαὶ ἐκεῖνο καὶ αὐτὸ ἔχει τὴν δεῖνα σημασίαν καὶ τὰ 
λοιπά. | 

Λοιπόν, ἐὰν μὲν ἔχωμεν ἀποδείξεις, ὁ λόγος µας πρέπει 
νὰ εἶναι καὶ ἠθικὸς χαὶ ἀποδειχτικός: ἐὰν δὲ δὲν ἔχωμεν 
ἐνθυμήματα, τότε μόνον ἠθικός. “Ὅταν ὁμιλῇ ἕνας τίμιος 
ἄνθρωπος, ταιριάζει περισσότερον νὰ ἐπιμελῆται νὰ ἀπο- 
δείξῃ τὴν χρηστότητά του παρὰ τὴν ἀκρίδειαν τῶν λόγων 
του. ᾿Απὸ τὰ ἐνθυμήματα ἀρέσουν περισσότερον τὰ ἐλεγ- 
χτικὰ παρὰ τὰ ἀποδεικτικά᾽ διότι ὅσα ἐπιχειρήματα περι- 
έχουν ἔλεγχον καὶ ἀνασχευὴν εἶνχι περισσότερον φανερὸν ὅτι 
εἶναι καμωμένα μὲ τοὺς κανόνας τῶν συλλογισμῶν. Τοῦτο 
δὲ διότι, ὅταν αἱ δύο ἀντίθετοι ἀπόψεις περὶ ἑνὸς πράγματος 
τοποθετηθοῦν ἡ μία χοντὰ εἰς τὴν ἄλλην, γίνεται εὐχολώ- 
τερα ἀντιληπτὸν ποία ἀπὸ τὰς δύο εἶναι ἡ ὀρθή. 

Τὸ τμῆμα τοῦ λόγου ποὺ λέγεται ἀνασχευὴ τῶν ἐπιχει- 
ρημάτων τοῦ ἀντιδίκου δὲν ἀποτελεῖ διχφορετικὸν εἶδος, 
ἀλλὰ εἶναι μέρος τῆς ἀποδείξεως καὶ σκοπὸν ἔχει νὰ ἆνα- 
τρέψῃ τὰ ἐπιχειρήματα τοῦ ἀντιπάλου εἶτε μὲ ἐπιχειρή- 
ματα εἶτε μὲ συλλογισμούς. Πρέπει δὲ χαὶ εἰς τὰς πολιτι- 
χὰς χαὶ εἰς τὰς δικαστικὰς συζητήσεις, ἐκεῖνος ποὺ λαμθά- 
νει πρῶτος τὸν λόγον. εἰς τὴν ἀρχὴν μὲν νὰ ἀναπτύσση τὰς 
ἰδικάς του ἀποδείξεις. ἔπειτα δὲ νὰ ἀπαντᾷ εἰς τὰ ἐπιχειρή- 
ματα τῶν ἀντιπάλων του, καὶ εἴτε νὰ τὰ ἀνατρέπη εἶτε νὰ 
προθλέπη ἐκ τῶν προτέρων ποῖα θὰ εἶναι χαὶ νὰ τὰ διασύρη. 
"Αν ὅμως τὰ ἀντίθετα ἐπιχειρήματα εἶναι πολλαπλᾶ, πρέ- 
πει πρῶτα νὰ ἀρχίσωμεν ἀπὸ αὐτά, ὅπως ἔκαμεν ὁ Καλλί- 
στρατος εἰς τὴν συνέλευσιν τοῦ λαοῦ τῶν Μεσσηνίων, ὅπου 
πρῶτα ἀνεσκεύασεν ἐκεῖνα ποὺ ἐπρόχειτο νὰ εἰποῦν οἷ ἀντί- 
παλοί του. καὶ ἀφοῦ τὸ ἐπέτυχε, τότε ἐξέθεσε τὰς ἰδικάς του 
ἀπόψεις Αν ὅμως λαμβάνῃ κανεὶς τὸν λόγον δεύτερος, δη- 
λαδὴ μετὰ τὸν ἀντίπαλόν του, τότε πρέπει πρῶτα πρῶτα 
εἰς τῆν ἀρχὴν τοῦ λόγου του νὰ κτυπήσῃ τὰ ἐπιχειρήματα 
τοῦ ἀντιπάλου καὶ νὰ τὰ ἀνασκευάση μὲ ἀντιθέτους συλ- 
λογισμοὺς καὶ μάλιστα ἐὰν ὁ λόγος τοῦ ἀντιπάλου του 
ἧτο ἐπιτυχημένος. Διότι, ὅπως “ἢ ψυχή µας δὲν δέχεται 
ἕνα ἄνθρωπον ποὺ ἔχει διαθληθή προηγουμένως, κατὰ 
τὸν ἴδιον τρόπον δὲν θέλει νὰ ἀκούσῃ καὶ ἕνα λόγον, ἂν 
ὁ ἀντίθετος λόγος τοῦ ἔχη κάνει καλὴν ἐντύπωσιν. Πρέ- 
πει λοιπὸν (μὲ τὴν ἀνασχευὴν τῶν ἀντιθέτων ἐπιχειρη- 
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εἶν ἐν ιῷ ἀκροατῇ τῷ μέλλοντι λόγῳ" ἔσται-δὲ ἂν ἀνέλῃς. 
Διὸ ἢ πρὸς πάντα ἢ τὰ μέγιστα ἢ τὰ εὐδοκιμοῦντα ἢ εὖέ- 
λεγχτα μαχεσάμενον οὕτω τὰ αὑτοῦ πιστὰ ποιητέον. 

Ταῖς ϑεαῖσι πρῶτα σύμμαχος γενήσομαι᾽ 

ἐγὼ γὰρ "[ραν. 
Εν τούτοις ἥψατο πρῶτον τοῦ εὐηϑεστάτου. 

Περὶ μὲν οὖν πίστεων ταῦτα. Εἰς δὲ τὸ ἦϑος, ἐπειδὴ 
ἔνια περὶ αὐτοῦ λέγειν ἢ ἐπίφϑονον ἢ μακρολογίαν ἢ ἀν- 
τιλογίαν ἔχει, καὶ περὶ ἄλλου ἢ λοιδορίαν ἢ ἀγροικίαν, 
ἕτερον χρὴ λέγοντα ποιεῖν, ὅ περ ᾿ Ισοκράτης ποιεῖ ἐν τῷ Φι- 
λίππῳ καὶ ἐν τῇ ἀντιδόσει, καὶ ὡς ᾿Αρχίλοχος ψέγει᾽ ποιεῖ 
γὰρ τὸν πατέρα λέγοντα περὶ τῆς θυγατρὸς ἐν τῷ ἰάμβῳ 


χρημάτων ὁ" ἀείπτον οὔθέν ἐστιν οὐδ᾽ ἀπώμοτον, 


καὶ τὸν Χάρωνα τὸν τέκτονα ἐν τῷ ἰάμβῳ οὗ ἀρχὴ 
οὔ μοι τὰ Γύγεω, 
Καὶ ὡς Σοφοκλῆς τὸν Αἵμονα ὑπὲρ τῆς "Αντιγόνης πρὸς 
τὸν πατέρα ὧς λεγόντων ἑτέρων. 
Ἐ εῖ δὲ καὶ μεταβάλλειν τὰ ἐνδυμήματα καὶ ννώ- 
µας ποιεῖν ἐνίοτε, οἷον «χρὴ δὲ τὰς διαλλαγὰς ποιεῖν τοὺς 
νοῦν ἔχοντας εὐτυχοῦντας“ οὕτω γὰρ ἂν μέγιστα πλεονε- 


κτοῖεν», ᾿Ενϑυιμηματικῶς δὲ «εἰ γὰρ δεῖ, ὅταν ὠφελιμώτα- 


. Εὐριπίδου «Τρωάδες» στ. 309, 

. ᾿Ισοκράτους «Πρὸς Φίλιππον» 4-9 καὶ Τὸ - 18. 

. Ἰσοκράτους «Περὶ ἀντιδόσεως» 141 -149 καὶ 133-180, 
. Σοφοκλέους «᾿Αντιγόνη» στ. 088 χ.δ. 


μ» ο δδ -- 


ΡΗΤΟΡΙΚΗ Γ΄, 11, 14180 18-88 431 


μάτων) νὰ προσπαθοῦμεν νὰ δημιουργήσωμεν εἰς τὸ πνεῦμα 
τοῦ ἀκροατοῦ θέσιν διὰ τὸν λόγον τὸν ὁποῖον πρόχειται 
νὰ εἴπωμεν. θὰ τὸ ἐπιτύχωμεν δὲ αὐτό, ἐὰν ἀναιρέ- 
σωμεν τὰ ἀντίθετα ἐπιχειρήματα. Πρέπει λοιπὸν νὰ τὰ χα- 
ταπολεμήσωμεν ὅλα, εἶτε τὰ σπουδαιότερα εἴτε ἐχεῖνα ποὺ 
εἶχαν προκαλέσει τὴν μεγαλυτέραν ἐντύπωσιν, εἴτε τέλος 
ἐκεῖνα ποὺ εὐκολώτερα ἀνατρέπονται, καὶ ἔτσι θὰ μπορέ- 
σωμεν νὰ κάμωμεν πιστευτὰ τὰ ἰδιχά µας ἐπιχειρήματα. 

Μὲ τὶς θεὲς θὰ γίνω πρῶτα σύμμαχος, 

γιατὶ ἐγὼ τὴν "Ἥρα..... Δ, 


Μὲ τὸν στίχον αὐτὸν ὁ ποιητὴς θίγει πρῶτα πρῶτα τὸ 
ἁπλούστερον σημεῖον. 

Αὐτὰ εἴχομεν νὰ εἴπωμεν ἐν σχέσει πρὸς τὰς ἀποδεί- 
ξεις. Ὡς πρὸς τὰ ἤθη δέ, ἐπειδή, ἐὰν μὲν θελήσωμεν νὰ ὁμι- 
λήσωμεν περὶ τοῦ ἑαυτοῦ μας, θὰ προκαλέσωμεν τὸν φθόνον 
ἢ τὰς ἀντιλογίας ἢ τὴν χατηγορίαν ὅτι χωρὶς λόγον µα- 
κρηγοροῦμεν. ἐὰν δὲ πάλιν θελήσωμεν νὰ ὁμιλήσωμεν διὰ 
τὰ ἤθη τοῦ ἀντιπάλου μας, μποροῦμε νὰ χαρακτηρισθοῦμε 
ὣς ὑθρισταὶ ἢ ὡς ἀγροῖκοι, πρέπει τὰς σχετικὰς πρὸς τὰ 
ἤθη φράσεις µας νὰ τὰς τοποθετοῦμεν εἰς τὸ στόμα κάποιου 
ἄλλου, ὅπως κάμνει ὁ Ισοκράτης εἰς τὸν λόγον του πρὸς 
Φίλιππον χαὶ εἰς τὸν περὶ ἀντιδόσεως, χαὶ ὅπως κάμνει καὶ 
ὁ ᾿Αρχίλοχος, ὅταν θέλῃ νὰ φέξη κανένα. Πράγματι, αὐτὲς 
εἰς τὸ γνωστὸν ἰαμθιχὸν ποίημά του βάζει εἰς τὸ στόμα τοῦ 
πατρὸς τὴν ἑξῆς φράσιν διὰ τὴν θυγατέρα του: 

«Μὲ τὸ χρῆμα δὲν πρέπει χανεὶς νὰ ἀπελπίζεται γιὰ τίποτε, 

οὔτε νὰ παίρνῃ ὄρχον πὼς κάτι τι εἶναι ἀδύνατον» 2. - 

Ὃ ἴδιος ᾿Αρχίλοχος εἰς τὸ ἄλλο ἰαμδικόν του ποίημα, 
ποὺ ἀρχίζει μὲ τὸν στίχον 


«Δὲν μὲ νοιάζει γιὰ τὰ πλούτη τοῦ Γύγη» 5, 


παρουσιάζει τὸν ἀρχιτέκτονα Χάρωνα νὰ ὁμιλῇ. ᾿Επίσης ὁ 
Σοφοκλῆς βάζει τὸν Αἴμονα νὰ ὁμιλῇ εἰς τὸν πατέρα του 
ὑπὲρ τῆς ᾿Αντιγόνης, ὡσὰν νὰ μιλοῦσαν ἄλλα πρόσωπα. 
Πρέπει δὲ μερικὲς φορὲς νὰ μεταθάλλη κανεὶς τὰ ἐνθυ- 
μήματα καὶ νὰ τὰ παρουσιά-η ὡς γνωμικά, ὅπως «πρέπει 
ἐκεῖνοι ποὺ ἔχουν μυαλὸ νὰ φροντίζουν νὰ κάμνουν συνθήχας 
ὅταν εἶναι εὐτυχισμένοι, διότι τότε θὰ ἐπιτύχουν τὰ μεγαλύ- 
τερα πλεονεκτήματα». Τὸ ἴδιον νόημα ἠμπορεῖ νὰ διατυπωθῇ 
ὥς ἐνθύμημα ὣς ἑξῆς: «᾿Εὰν πράγματι πρέπῃ τότε ποὺ 
ἠμπορεῖ νὰ ἀποκτήση κανεὶς τὴν μεγαλυτέραν ὠφέλειαν καὶ 
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ται ὦσιν καὶ πλεονεκτικώταται αἱ καταλλαγαί, τότε καταλ- 


λάττεσϑαι, εὐτυχοῦντας δεῖ καταλλάττεσϑαι». 3 


1δ. Περὶ δὲ ἐρωτήσεως, εὔκαιρόν ἔστι ποιεῖσθαι µάλι- 


146193 στα μὲν ὅταν τὸ ἕτερον εἰρηκὼς ᾗ, ὥστε ἑνὸς προσερωτηϑέν- 


10 


τος συμβαίνει τὸ ἄτοπον, οἷον Περικλῆς Λάμπωνα ἐπήρετο 
περὶ τῆς τελετῆς τῶν τῆς σωτείρας ἱερῶν, εἰπόντος δὲ ὅτι 
οὖχ οἷόν τε ἀτέλεστον ἀκούειν, ἤρετο εἰ οἶδεν αὐτός, φά- 
σκοντος δὲ «καὶ πῶς ἀτέλεστος ὧν» ; Δεύτερον δὲ διαν τὸ 
μὲν φανερὸν ᾗ, τὸ δὲ ἐρωτήσαντι δῆλον ᾗ ὅτι δώσει" πυϑό- 
μενον μὲν γὰρ δεῖ τὴν μίαν πρότασιν μὴ προσερα'τᾶν τὸ φα- 
νερὸν ἀλλὰ τὸ συμπέρασμα εἰπεῖν, οἷον Σωκράτης Μελήτου 
οὗ φάσκοντος αὐτὸν ϑεοὺς νομίζειν. εἴρηκεν ὣς ἂν δαιμό- 
νιόν τι λέγοι, ἥρετο εἰ οὖχ οἱ δαίμονες ἤτοι δεῶν παῖδες 
εἶεν ἢ ϑεῖόν τι, φήσαντος δὲ «ἔστιν οὖν» ἔφη «ὃς τις ϑεῶν 


μὲν παῖδας οἴεται εἶναι, ϑεοὺς δὲ οὔ ;» "Βτι ὅταν μέλλῃ ἢ 


᾽. ἁναντία λέγοντα δείξειν ἢ παράδοξον. Ἱέταρτον δὲ ὅταν μὴ 


16 


ἑνῇ ἀλλ᾽ ἢ σοφιστικῶς ἀποκρινάμενον λῦσαι’ ἐὰν γὰρ οὕτως 
ἀποκρίνηται, ὅτι ἔστι μὲν ἔστι δ᾽ οὔ, ἢ τὰ μὲν τὰ δ᾽ οὔ. ἢ 
πῇ μὲν πῇ δ' οὔ, ϑορυβοῦσιν ὡς ἀποροῦντος. "Αλλως δὲ 
μὴ ἐγχειρεῖν. ᾿ Εὰν γὰρ ἐνστῇ, κεκρατῆσϑαι δοχεῖ- οὗ γὰρ 


1. Τῆς Δήμητρος. 
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τὰ περισσότερα πλεονεκτήματα νὰ κάμνῃ συνθήκας, τότε 
πρέπει νὰ τὰς συνάπτῃ χυρίως ὅταν εὐτυχῆ». 


18. ΠΕΡΙ ΤΗΣ ΕΡΩΤΗΣΕΩΣ 


Ερωτήσεις πρέπει νὰ χάμνη κανεὶς κυρίως ὅταν ὁ ἀντί- 
παλός του ἔχη εἰπεῖ χάτι ποὺ μπορεῖ μὲ σειρὰν ἐρωτήσεων 
νὰ ἀποδειχθῇ ὅτι εἶναι ἄτοπον. "ετσι ὁ Περικλῆς ἐρωτοῦσε 
τὸν Λάμπωνα περὶ τῆς μυήσεως εἰς τὰ μυστήρια τῆς Σωτεί- 
ρας θεᾶς'. "Όταν δὲ αὐτὸς τοῦ ἀπήντησεν ὅτι δὲν εἶναι δυ- 
νατὸν νὰ δώσῃ πληροφορίας εἰς ἀμύητον, τὸν ξαναερώτησεν 
ἐὰν τοὐλάχιστον αὐτὸς ὁ ἴδιος τὰ ἤζερε. Καὶ εἰς χαταφα- 
τιχὴν ἀπάντησίν του τὸν ξαναερώτησε «καὶ πῶς θὰ ξέρης 
ἀφοῦ καὶ σὺ εἶσαι ἁμύητος :» Δεύτερον πρέπει κανεὶς νὰ κά- 
Ῥνη ἐρωτήσεις Όταν μία μὲν πρότασις εἶναι φανερά. πρόχει- 
ται δὲ προδήλως ὁ ἀντίπαλός του νὰ δώση καὶ εἰς τὴν δευ- 
τέραν ἐρώτησιν ἀπάντησιν ποὺ συμφέρει εἰς τὸν ἐρωτῶντα. 
Διότι ἐκεῖνος ποὺ διατυπώνει μίαν πρώτην ἐρώτησιν πρέπει 
νὰ προσέχῃ ὥστε ἡ δευτέρα ἐρώτησίς του νὰ μὴ ἀναφέρε- 
ται σὲ κάτ. πρόδηλον, ἀλλὰ νὰ προκαλῇ μίαν ἀπάντησιν ποὺ 
θὰ εἶναι τρόπον τινὰ τὸ συμπέρασμα ἐπὶ τῆς πρώτης προτά- 
σεως. Λ.χ. ὁ Σωκράτης, ὅταν ὁ Μέλητος τὸν κατηγοροῦσε ὅτι 

δὲν πιστεύει εἰς τοὺς θεούς, τοῦ ἀπέσπασεν ὅμως τὴν ὁμολο- 
γίαν ὅτι ἐθεθαίωνε τὴν ὕπαρξιν τοῦ δαιμονίου, τοῦ ἔθεσε τὴν 
ἐρώτησιν ἐὰν οἱ δαίμονες δὲν εἶναι παιδιὰ τῶν θεῶν ἢ κάτι 
θεῖον. Καὶ ὅταν ὁ Μέλητος ἀπήντησε καταφατιχῶς, τοῦ 
ἔθεσε τὴν ἑξῆς δευτέραν ἐρώτησιν : «Καὶ ποιὸς εἶναι ἐκεῖνος 
ποὺ παραδέχεται μὲν ὅτι ὑπάρχουν παιδιὰ τῶν θεῶν, ἀλλὰ 
δὲν παραδέχετει ὅτι ὑπάρχουν θεοί.» ᾿ Επίσης πρέπει κανεὶς 
νὰ θέτῃ ἐρωτήσεις ὅταν μ᾿ αὐτὲς πρόκειται νὰ ἀποδείξῃ ὅτι 
ὁ ἀντίπαλός του λέγει ἀντιφατιχὰ χαὶ παράδοξα πράγματα. 
Τέταρτον, ὅταν εἶναι φανερὸν ὅτι ὁ ἀντίπαλος δὲν μπορεῖ νὰ 
ἀπαντήσῃ παρὰ μόνον μὲ σοφίσματα: διότι, ἐὰν μπορῇ ὁ ἀν- 
τίπαλος νὰ ἀπαντήσῃ ὅτι αὐτὸ περὶ τοῦ ὁποίου ἠρωτήθη 
ἄλλοτε ἀληθεύει καὶ ἄλλοτε ὄχι, ἢ ὅτι ἐν μέρει ἀληθεύει καὶ 
ἐν μέρει ὄχι, ἢ ὅτι ἀπὸ κάποιαν ἄποψιν εἶναι σωστὸ χαὶ ἀπὸ 
κάποιαν ὄχι, τότε ὁ ἀκροατὴς θὰ ἀρχίση νὰ ἀμφιθάλλη γι 
αὐτόν. Αν ὅμως δὲν πρὀχειται νὰ συμδῇ τοῦτο, καλύτερα νὰ 
μὴ ἐπιχειρῇ κανεὶς νὰ θέτῃ ἐρωτήσεις, διότι, ἐὰν μπορῇ νὰ 
δοθῇ εὔστοχος ἀπάντησις εἰς αὐτάς. δημιουργεῖται ἢ ἐντύ- 
πωσις ὅτι ὁ ἀντίπαλος ὑπερίσχυσε. ᾿Επἰσης δὲν πρέπει χα- 
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οἷόν τε πολλὰ ἐρωτᾶν διὰ τὴν ἀσϑένειαν τοῦ ἀκροατοῦ. Διὸ 
καὶ τὰ ἐνϑυμήωατα ὅτι μάλιστα συστρέφειν δεῖ, 

90 ᾿Αποκρίνασϑαι δὲ δεῖ πρὸς μὲν τὰ ἀμφίβολα διαιροῦν- 
τα λόγῳ καὶ μὴ συντόμως, πρὸς δὲ τὰ δοκοῦντα ἐναντία 
τὴν λύσιν φέροντα εὐθὺς τῇ ἀποκρίσει, ποὶν ἐπερωτῆσαι τὸ 
ἐπιὸν ἢ συλλογίσασδαι οὐ γὰο χαλεπὸν προορᾶν ἕν τίνι ὁ 
λόγος. Φανερὸν ὃ ἡμῖν ἔστω ἐκ τῶν τοπικῶν καὶ τοῦτο 

95 καὶ αἱ λύσεις. Καὶ συμ περαινόμενον, ἐὰν ἐρώτημα ποιῇ τὸ 
συμπέρασμα, τὴν αἰτίαν εἰπεῖν. οἷον Σοφοκλῆς ἐρωτώμε- 
νος ὑπὸ []εισάνδρου εἶ ἔδοξεν αὐτῷ ὥσπερ καὶ τοῖς ἄλλοις 
προβούλοις. καταστῆσαι τοὺς τετρακοσίους, ἔφη. «Τί δέ; Οὐ 
πονηρά σοι ταῦτα ἐδόκει εἶναι», ἔφη. «Οὐκοῦν οὐ ταῦτα 

30 ἔπραξας τὰ πονηρά ;» «Ναὶ» ἔφη" «οὐ γὰρ ἦν ἄλλα βελιίω». 
Καὶ ὡς ὁ Λάκων εὐδυνόμενος τῆς ἐφορίας. ἐρωτώμενος εἰ 
δοκοῦσιν αὐτῷ δικαίως ἀπολωλέναι ἅτεροι, ἔφη. “Ο δὲ «οὐ- 
κοῦν σὺ τούτοις ταὐτὰ ἔϑου ,» Καὶ ὃς ἔφη. «Οὐκοῦν δικαίως 
ἂν ἔφη καὶ σὺ ἀπόλοιο;» «Οὐ δῆτα» ἔφη' «οἱ μὲν γὰρ χοή- 

86 ματα λαβόντες ταῦτα ἔπραξαν, ἐγὼ δὲ οὔ, ἀλλὰ γνώιῃ». 

419» 4ιὸ οὔτε ἐπερωτᾶν δεῖ μετὰ ιὸ συμπέρασμα, οὔτε τὸ συιιπέ- 
ρασαα ἐπερωτᾶν, ἐὰν μὴ τὸ πολὺ περιῇ τοῦ ἀληϑοῦς. 

Περὶ δὲ τῶν γελοίων ἐπειδή τινα δοκεῖ χρῆσιν ἔχειν ἐν 

τοῖς ἀγῶσι καὶ δεῖν ἔφη ἴ οὐήίαε τὴν μὲν σπουδὴν διαφϑεί- 

ὅ ϱειν τῶν ἐναντίων γέλωτι τὸν δὲ γέλωτα σπουδῇ. ὀρϑῶς 

λέγων, εἴρηται πόσα εἶδη γελοίων ἐστὶν ἐν τοῖς περὶ ποιητι- 


1. «Τοπικὰ» βιθλ. 8 κεφ. 4 
9. Τὸ μόρος αὐτὸ τῆς ποιητικῆς δὲν ἔχει διασωθῆ. 
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νεὶς νὰ θέτῃ πολλὰς ἐρωτήσεις, διότι ὁ ἀκροατὴς δὲν ἔχει 
τὴν δύναμιν νὰ τὸν παρακολουθή. Καὶ διὰ τὸν ἴδιον λόγον 
καὶ τὰ ἐνθυμήματα πρέπει νὰ εἶναι ὅσον τὸ δυνατὸν συνο- 
πτικώτερα. 

Αἱ δὲ ἀπαντήσεις πρέπει νὰ εἶναι ἐπὶ μὲν τῶν ζητημά- 
των ποὺ εἶναι δεκτικὰ δύο ἀντιθέτων λύσεων ἀρκετὰ ἐχτε- 
ταμέναι καὶ νὰ παρουσιάζουν τὰς πρεπούσας διακρίσεις περὶ 
τοῦ πότε ἰσχύει ἡ μία χαὶ πότε ἡ ἄλλη ἄποψις Πρὸς τὰς 
ἐρωτήσεις δὲ ποὺ συγχροτοῦν πρότασιν περιεχοµένου ἀντι- 
θέτου πρὸς τὴν ἰδιχήν µας πρέπει νὰ δίδωμεν ἀμέσως διὰ 
τῆς ἀπαντῆσεώς µας τὴν ἀνασχευήν. πρὶν προλάθη ὁ ἀντίπα- 
λος νὰ θέση καὶ ἄλλας ἐρωτήσεις καὶ νὰ κατασχευάση, συλ- 
λογισμούς. Διότι δὲν εἶναι δύσκολον νὰ ἐννοήσωμεν πρὸς 
ποῖον σκοπὸν τείνουν αἱ ἐρωτήσεις του. Τὸ σημεῖον αὐτό, 
καθὼς καὶ ἢ ἀνασχευὴ ποὺ πρέπει νὰ γίνεται. μᾶς εἶναι γνω- 
στὰ ἀπὸ τὰ «Τοπικά» ’. Επίσης, ἂν ἢ ἐρώτησις ποὺ τί- 
θεται εἶναι δεκτικὴ συμπεράσματος εἰς τὴν ἀπάντησίν µας, 
πρέπει νὰ δικαχιολογοῦμεν ἐν εἴδει συμπεράσματος αὐτὸ ποὺ 
λέγομεν. "Ετσι ὁ Σοφοκλῆς, ὅταν ἠρωτήθη ἀπὸ τὸν Πείσαν- 
ὅρον ἂν ἐγήρισε καὶ αὐτὸς μαζὶ μὲ τοὺς ἄλλους προβούλους 
τὴν ἐγκαθίδρυσιν τῶν Γετρακοσίων. τὸ ὡμολόγησε. «Καὶ πῶς 
δὲν σοῦ ἐφαίνετο κακὸν τοῦτο :» Καὶ πάλιν ὁ Σοφοκλῆς ἀπήν- 
τησε χαταφατιχῶς. «ὼστε λοιπὸν καὶ σὺ ἔκαμες αὐτὸ τὸ κα- 
κὀν :». «Ναί, εἶπε. ἀλλὰ δὲν ἧτο δυνατὸν νὰ κάμωμεν τίποτε 
ἄλλο καλύτερον». ᾿Ε/πίσης ὁ γνωστὸς Σπαρτιάτης, ποὺ ἔδιδε 
λογοδοπίαν διὰ τὴν διαχείρισιν τῆς ἐξουσίας του ὣς ἐφόρου, 
ἠρωτήθη ἐὰν ἐνόμιζεν ὅτι δικαίως κατεδικάσθησαν εἰς θάνα- 
τον οἱ ἄλλοι συνάδελφοί του χαὶ ἀπήντησε καταφατικῶς. 
«᾿Αλλὰ καὶ σὺ δὲν εἶχες τὴν ἰδίαν γνώμην μὲ αὐτούς» Καὶ πά- 
λιν συνεφώνησε. «Λοιπὸν δικαίως καὶ σὺ πρέπει νὰ καταδι- 
κασθῇς εἰς θάνατον.» «Ὄχι βέδαια. ἀπήντησε: διότι οἱ 
μὲν συνάδελφοί μου ἐπληρώθησαν καὶ ἔχαμαν ὅ,τι ἔκαμαν, 
ἐνῶ ἐγὼ δὲν ἐπῆρα χρήματα, ἀλλὰ ἁπλῶς εἶχον αὐτὴν τὴν 
Ὑνώμην». Δὲν πρέπει λοιπὸν μετὰ τὸ συμπέρασμα νὰ κά- 
μνωμεν νέαν ἐρώτησιν. οὔτε νὰ διχτυπώνωμεν ὡς ἐρώτησιν 
αὐτὸ τοῦτο τὸ συμπέρασμα, ἐκτὸς ἐὰν ἡ ἀλήθεια εἶναι ἀπο- 
λύτως μὲ τὸ µέρος µας. | 

Καὶ τὰ εὐφυολογήματαχ φαίνεται ὅτι ἔχουν κάποιαν χρη- 
σιμότητα εἰς τοὺς ρητοριχοὺς ἀγῶνας καὶ ὁ Γοργίας εἶπε, 
καὶ τὸ εἶπε πολὺ σωστά, ὅτι πρέπει νὰ καταπτρέφωμεν τὴν 
σοδαρότητα τῶν ἀντιπάλων µας μὲ εὐφυολογήματα καὶ τὰ εὐ- 
φυολογήματα μὲ σοθαρότητα. Εἰς τὴν «ἰ]οιητικήν» μας’ ἔχο- 


10 
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κῆς, ὧν τὸ μὲν ἁρμόττει ἐλευϑέρῳ τὸ δ᾽ οὔ. "Όπως τὸ ἁρ- 
μόττον αὐτῷ λήψεται. "ἔστι δ᾽ ἡ εἰρωνεία τῆς βωμολοχίας 
ἐλευθεριώτερον᾽ ὃ μὲν γὰρ αὑτοῦ ἕνεκα ποιεῖ γελοῖον, ὁ δὲ 
βωμολόχος ἑτέρου. 


19. Ο δ᾽ ἔπίλογος σύγκειται ἐκ τεττάρων. ἕκ τε τοῦ 
πρὸς ἑαυτὸν κατασκευάσαι εὖ τὸν ἀκροατὴν καὶ τὸν ἐναντίον 
φαύλως, καὶ ἐκ τοῦ αὐξῆσαι οαὶκαπεϊοϊδδαι: καὶ ἐκ τοῦ 
εἷς τὰ πάϑη τὸν ἀκροατὴν καταστῆσαι, καὶ ἐξ ἀναμνήσεως. 
Πέφυκε γὰρ μετὰ τὸ ἀποδεῖξαι αὐτὸν μὲν ἀληϑῆ τὸν δὲ 
ἐναντίον ψευδῆ, οὕτω τὸ ἐπαινεῖν καὶ ψέγειν καὶ ἐπιχαλκεύ- 
ειν. Δυοῖν δὲ ϑατέρου δεῖ στοχάζεσθαι, ἢ ὅτι τούτοις ἆγα- 
ϑὸς ἢ δει ἁπλῶς, ὁ δ' ὅτι κακὸς τούτοις ἢ διι ἁπλῶς. ᾿Εξ 
ὧν δὲ δεῖ τοῦτο κατασκευάζειν [δεῖ], εἴρηνται οἱ τόποι πό- 
ϑεν σπουδαίους δεῖ κατασκευάζειν καὶ φαύλους, Τὸ δὲ μειὰ 
τοῦτο δεδειγμένων ἤδη αὔξειν ἐστὶν καιὰ φύσιν ἢ ταπει- 
νοῦν' δεῖ γὰρ τὰ πεπραγμένα ὁμολογεῖσθαι, εἰ μέλλει τὸ 
ποσὸν ἐρεῖν᾽ καὶ γὰρ ἡ τῶν σωμάτων αὔξησις ἐκ προῦπαρ- 
χόντων ἐστίν. "Ό9ϑεν δὲ δεῖ αὔξειν καὶ ταπεινοῦν, ἔκκεινται 
οἷ τόποι πρότερον. Μετὰ δὲ ταῦτα, δήλων ὄνιων καὶ οἷα 


καὶ ἡλίκα, εἷς τὰ πάθη ἄγειν τὸν ἀκροατήν. Ταῦτα δ᾽ ἐστὶν 


1. Παραφράζω διὰ νὰ ἁπολώσω καλύτερα τὸ νόηµα, Ἡ κατὰ λέ- 
ξιν μετάφρασις εἶναι «εἰς ἕνα ἐλεύθερον ἄνθρωπον». 
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μεν εἶπει πόσα εἴδη εὐφυολογημάτων καὶ ἁστέίων ὑπάρχουν, 
καὶ ὅτι ἄλλκχ μὲν ταιριάζουν εἰς ἕνα χαθὼς πρέπει ἄνθρω- 
πον ' καὶ ἄλλα ὄχι. Πρέπει δὲ νὰ προσέχη κανεὶς νὰ χρησι- 
μοποιῇ ἐκεῖνα ποὺ ταιριάζουν σ᾽ αὐτόν. Ἡ εἰρωνεία εἶναι 
περισσότερον καθὼς πρέπει παρὰ ἢ βωμολοχία. διότι ἐκεῖ- 
νος μὲν ποὺ εἰρωνεύεται κάμνει ἕνα ἀστεῖον πρὸς χάριν τοῦ 
ἑαυτοῦ του, ἐνῶ ὁ βωμολόχος τὸ κάμνει γιὰ νὰ γελάσουνϑοϊ 
ἄλλοι. 


19. ΠΕΡΙ ΤΟΥ ΕΠΙΛΟΓΟΥ 


Ὃ δὲ ἐπίλογος ἀποτελεῖται ἀπὸ τέσσαρα στοιχεῖα᾽ δη- 
λαδὴ πρῶτον μὲν προσπαθεῖ νὰ διαθέση τὸν ἀκροατὴν εὐνοὶ- 
χὰ ὑπὲρ τοῦ ρήτορος καὶ δυσμενῶς ἐναντίον τοῦ ἀντιπάλου 
του᾿ δεύτερον ἀποθλέπει εἰς τὸ νὰ ἐξάρῃ ἢ νὰ μειώση τὴν 
σημασίαν ὡρισμένων πραγμάτων᾽ τρίτον νὰ ἐξάφη τὸ πάθος 
εἰς τὴν ψυχὴν τοῦ ἀκροατοῦ: καὶ τέταρτον νὰ ξαναθυμίση τὰ 
γεγονότα ποὺ ἐξετέθησαν. Εἶναι πράγματι φυσικόν, ἀφοῦ ἆπο- 
δείξῃ κανεὶς ὅτι εἶπε τὴν ἀλήθειαν καὶ ὅτι ὁ ἀντίπαλός του 
εἶπε ψέμματα, ἐπὶ τῆς βάσεως αὐτῆς νὰ ἐπαινέσῃ, νὰ φέξῃ 
καὶ ἐν γένει νὰ προσθέση τὸ τελευταῖον στολίδι εἰς τὸν λόγον 
του. Πρέπει δὲ νὰ διατυπώνῃ χανεὶς διὰ τοῦ ἐπιλόγου του 
τὴν μίαν τοὐλάχιστον ἀπὸ τὰς ἀκολούθους δύο σχέψεις. Δη- 
λαδὴ ἢ ὅτι εἶναι αὐτὸς ὁ ἴδιος καλὸς εἴτε γενιχὰ εἶτε ὡς πρὸς 
τὸ συγχεκριμένον σημεῖον ποὺ ἀφορᾷ ἃ λόγος, ἢ ἀντιστοί- 
χως ὅτι ὅ ἀντίπαλός του εἶναι χχχὸς εἴτε γεν.κὰ εἶτε ὡς πρὸς 
τὸ ἴδιον συγκεκριμένον σημεῖον. Πῶς δὲ μπορεῖ κανεὶς νὰ 
παράγη αὐτὴν τὴν ἐντύπωσιν ἔχει λεχθῆ ἤδη καὶ ἐξετέθη- 
σαν οἱ χοινοὶ τόποι, μὲ τὴν βοήθειαν τὼν ὁποίων ἠμποροῦ- 
μεν νὰ παρουσιάγωμεν τὰ πρόσωπα ὡς ἀξιόλογα ἢ ὡς τιποτέ- 
για. Ὕστερα ἀπ᾽ αὐτό, ἀφοῦ δηλαδὴ ἔχουν ἀποδειχθή τὰ γε- 
γονότα, ἔρχεται χατὰ φυσικὴν σειρὰν ἡ προσπάθεια νὰ ἐξάρῃ 
κανεὶς ἢ νὰ μειώση τὴν σημασίαν των. Διότι, πρὶν ἄσχολη-. 
θῇ κανεὶς μὲ τὴν σημασίαν ἑνὸς γεγονότος, πρέπει προηγου- 
μένως νὰ συνομολογηθῇ ἡ ὕπαρξίς του. Διότι πράγματι ἡ 
ἔξαρσις ἑνὸς ἀντικειμένου προῦὐποθέτει τὴν ὕπαρξἰν του. 
Ἔχουν δὲ ἐκτεθῆ ἤδη καὶ οἱ χοινοὶ τόποι ποὺ εἶναι χρήσι- 
μοι διὰ νὰ ἐξαρθῇ ἢ νὰ μειωθῇ ἡ σημασία ἑνὸς γεγονότος. 
Κατόπιν, δηλαδὴ ἀφοῦ ἀπεδείχθη καὶ ἢ ἔκτασις καὶ ἡ 
σημασία τῶν πραγμάτων, πρέπει νὰ προχληθῇ τὸ πάθος τοῦ 
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ἔλεος καὶ δείνωσις καὶ ὀργὴ καὶ μῖσος καὶ φϑόνος καὶ 
ζῆλος καὶ ἔρις. Εἴρηνιαι δὲ καὶ τούτων οἱ τόποι πρότερον, 
ὥστε λοιπὸν ἀναμνῆσαι τὰ προειρημένα. Τοῦτο δὲ ἁρμόττει 

80 ποιεῖν οὕτως ὥσπερ φασὶν ἐν τοῖς προοιμίοις, οὐκ ὀρὺῶς 
λέγοντες. "ἵνα γὰρ εὐμαϑὴς ᾖ. κελεύουσι πολλάκις εἰπεῖν. 
"Εκεῖ μὲν οὖν δεῖ τὸ πρᾶγμα εἰπεῖν, ἵνα μὴ λανϑάνῃ περὶ 

οὗ ἡ κρίσις, ἐνταῦθα δὲ δι᾽ ὧν δέδεικται κεφαλαιωδῶς. 
᾿Αρχὴ δὲ διότι ἃ ὑπέσχετο ἀποδέδωκεν, ὥστε ἅ τε καὶ δε" 

86 ὃ λεκτέον. Λέγεται δὲ ἕξ ἀντιπαραβολῆς τοῦ ἑναντίου. ]Ι]α- 
ραβάλλειν δὲ ἢ ὅσα περὶ τὸ αὐτὸ ἄμφω εἶπον, ἢ μὴ καταν- 
14264 τικρύ. «᾿ Αλλ᾽ οὗτος μὲν τάδε περὶ τούτου, ἐγὼ δὲ ταδί, 
καὶ διὰ ταῦτα». "Η ἐξ εἰρωνείας, οἷον «οὗτος γὰρ τάδ᾽ εἷ- 
πεν, ἐγὼ δὲ τάδε. Καὶ τί ἂν ἐποίει, εἶ τάδε ἔδειξεν, ἀλλὰ 
μὴ ταδί 9 ᾿Η ἐξ ἐρωτήσεως, «τί οὐ δέδεικται ;» ἢ «οὗτος 

5 τί ἔδειξεν ;» "Η δὴ οὕτως [ἢ] ἐκ παραβολῆς ἢ καιὰ φύσιν, 
ὡς ἐλέχϑη, οὕτως τὰ αὐτοῦ, καὶ πάλιν, ἐὰν βούλῃ, χωρὶς 

τὰ τοῦ ἐναντίου λόχου. Τελευτὴ δὲ τῆς λέξεως ἁρμόετει ἡ 
ἀσύνδετος, ὅπως ἐπίλογος ἀλλὰ μὴ λόγος ᾗ «εἴρηκα, ἄκη- 


κόατε, ἔχειε, κρίνατε». 


αι 


1. Ἡ ἔρις, ἢ Φιλονειχία, δὲν κατατάσσεται εἰς ἄλλα σημεῖα 
καὶ εἰς ἄλλα ἔργα τοῦ ᾿Αριστοτέλους μεταξὺ τῶν παθῶν. "Ίσως ὀρθὴ 
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: ἀκροατηρίου. Τὰ δὲ πάθη εἶναι ὁ οἶχτος, ὁ τρόμος, ἡ ὀργή, 
τὸ μῖσος, ὁ φθόνος, ἡ ἅμιλλα καὶ ἡ φιλονεικία». ᾿Εξετέθησαν 
δὲ προηγουμένως οἱ κοινοὶ τόποι ποὺ ἀναφέρονται εἰς τὰ 
πάθη Ὑπολείπεται τὸ τέταρτον σημεῖον τοῦ ἐπιλόγου, δηλαδὴ 
ἡ ὑπενθύμισις τῶν ἐκτεθέντων εἰς τὸ κύριον σῶμα τοῦ λόγου. 
Πρέπει δὲ τοῦτο νὰ γίνεται, ὅπως ἐσραλμένως διδάσκουν µε- 
ρικοὶ (ὅτι πρέπει νὰ γίνεται). καὶ εἰς τὰ προοίμια. Πράγματι, 
προτρέπουν νὰ ἐπαναλαχμθάνη κανεὶς τὰ (κύρια) ἐπιχειρήμα- 
τά του. διὰ νὰ τὰ χωνέψουν καλὰ οἱ ἀκροαταί. ᾿Ενῶ εἰς μὲν 
τὸ προοίμιον πρέπει ἁπλῶς νὰ ἐκτεθή ἡ ὑπόθεσις τοῦ λόγου, 
διὰ νὰ μὴ Σια ρεὐγη ἀπὸ τὸν ἀκροατὴν περὶ τίνος πρόχειται., 
Εἰς τὸν ἐπίλογον ὅμως πρέπει συνοπτικὰ νὰ ἀνακεφαλαιώ- 
γη χανεις τὰς ἀποδείξεις. ΙΙρέπει δὲ νὰ ἀρχίζῃ τὸν ἐπίλο- 
γόν του, λέγων ὅτι ἐξετέλεσεν ἐκεῖνα ποὺ ὑπεσχέθη. Πρέ- 
πει ἑπομένως νὰ ἐπαναλάθη τί ὑπεσχέθη καὶ πῶς τὸ ἐξετέ- 
λεσε. Τοῦτο δὲ ἐπιτυγχάνετχι μὲ τὴν ἀντιπαραθολὴν τῶν 
ἐπιχειρημάτων τοῦ ἀντιπάλου. Πρέπει δὲ νὰ ἀντιπαραθάλ- 
λωνται ἐκεῖνα ποὺ ἐλέχθησαν ἐκ μέρους τῶν δύο ἀντιπάλων 
περὶ τοῦ ἰδίου πράγματος. ἐὰν ἔχουν διαφορὰν μεταξύ των. 
Δ. χ. «Αὐτὸς μὲν εἶπε τοῦτο περὶ τοῦ δεῖνα σημείου, ἐγὼ 
ὅμως εἶπα ἐκεῖνο, καὶ διὰ τοὺς ἑξῆς λόγους». Μπορεῖ δὲ εἰς 
τὸ σημεῖον αὐτὸ νὰ γίνῃ χρῆσις εἰρωνείας, λ χ. «Αὐτὸς βέ- 
βχια τὰ εἶπεν ἔτσι. ἐγὼ ὅμως σᾶς τὰ ἐξέθεσα ὡς ἑξῆς. Καὶ 
τί θὰ ἠμποροῦσε νὰ κάμῃ ἂν ἀπεδείκνυε τοῦτο χαὶ ὄχι ἐκεῖ- 
νο: » ᾿Επίσης μπορεῖ νὰ γίνῃ χρῆσις ἐρωτήσεων : «|1οϊον 
σημεῖον τοῦ λόγου µου ἄφησα χωρὶς νὰ τὸ ἀποδείξω :» η: 
«Καὶ τί μᾶς ἀπέλειξεν ὁ ἀντίπαλος ; » Ἢ τέλος μπορεῖ 
καὶ νὰ ἐπαναληφθοῦν μὲ τὴν φυσ:κὴν σειράν, ὅπως ἐξετέθη - 
σαν εἰς τὸ κύριον σῶμα τοῦ λόγου, τὰ ἰδικά µας ἐπιχειρή- 
ματα, χαὶ κατόπιν, ἂν θέλωμεν, ξεχωριστὰ καὶ τὰ ἐπιχει- 
ρήματα τοῦ ἀντιπάλου διὰ νὰ κάμωμεν σύγκρισιν μεταξύ των. 
Ἡ τελευταία φράσις τοῦ ἐπιλόγου ταιριάζει νὰ εἶναι ἀσύν- 
δετος, διὰ νὰ ἀποτελῇ τελείωμα τοῦ λόγου καὶ ὄχι νέον λό- 
γον. ὅπως εἰς τὸ ἑξῆς πχράδειγμα: «Εἶπα, τὰ ἀκούσατε, 
κατέχετε τὴν ὑπόθεσιν, ἀποφασίσατε» ”. 


γραφὴ τοῦ ἀρχαίου κειμένου νὰ εἶναι τὸ χάρις ἀντὶ τοῦ ἔρις, δπότε 
θὰ ἔπρεπε νὰ μεταφρασθῇ : εὔνοια. 
2. Τελευταία φράσις τοῦ λόγου τοῦ Λυσίου "μι, Ἐρατοσθένους». . 


ΕΥΡΕΤΗΡΙΟΝ ΟΝΟΜΑΤΩΝ ΚΑΙ ΟΡΩΝ 


('Απὸ κάθε ζεῦγος ἀριϑμῶν, ὁ πρῶτος δεικνύει τὴν σελίδα 
καὶ ὁ δεύτερος τὸν στίχο»). 
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δικαιοσύνη 60, 19. 90, 1. 90,9. 

δικαίωµα 186, 1. 

δικανικὴ λέξις 400, 14. 

δικαστής, πρὸς δικαστήν ΑΒ, 19. | 
95, 81. 10, Τ. | 


δίκη 146, 18, 148, 99, 

δικολογεῖν 14, 91. 109, 99. 

δικολογία 19, 298. . 

Διομέδων 290, 98. 

Διομήδης 806, 99, 

Διονύσιος 50, 81, 80, 85, 318, 
10 3918, 14 οἱ ἀπὸ Διονυ- 
σίου 25609, 99. 


Διόνυσος, Διονύσόυ ἀσπὶς 854, 
16. Διονυσοκόλακες 949, 93, 


99 
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Διοπείθης 954, 14, 

διπλᾶ ὀνόματα 840, 99. 

δίπλωσις 848, 6. 

Δίων 1834, 90. 

δοκός, ὁ τὴν δοχὸν φέρων 
400, 99 

δόξα 48, 9ὲ-- εὐδοξία 593, 96. 

Δράκων ὃ νομοθέτης 519, 25. 

δύνομις ἀγωνιστιχὴ 48, 29. 
64, 91. δύναμις τοῦ λέγειν, 
τοῦ πράττειν 62, 23. δυνά- 
µεως ἤϑη 9684, 31. 

δυνατὸν 838. 15. 9360, 8. 

Δωδωνὶς 298, 4. 

Δωριεὺς 26, 19. 


ἐγκώμιον 100, 29. 

ἔϑος 108, 1. 110, 6. 114, 1. 

εἰχὸς 399 11. ἐκ τῶν εἰχό- 
των χρίνειν 156, 19. φαινό- 
μενον εἰχὸς 594, 21. 

εἰκὼν 859, 90, 818, 11. 

εἰρομένη λέξις 810, 28. 

"Εχχλησιαστὴς 10, 6. 

Ἑκὼν 104, 10. 

"Ελεᾶται 819, 1. 

Ἑλένη 300, 2. 830, 81. 

ἐλεγχτικά, τὰ ἐλεγκτικὰ τῶν 
Ην 819, 51. 404, 


ἔλεος 8, 11 χαὶ 26. 9399. 19. 
ἐλευϑεριότης 90, 9. 90, 1. 
90, 160. 


ἔλλειψις, παρὰ τὴν ἕλλειψιν 


818. 9. 8390, 86. εἰς τὴν 

ἔλλειψιν 8930, 30. 
ἑλληνίζειν 964, 19, | 
ὄμμετρον σχῆμα λέξεως 906,29. 
"Εμπεδοχλῆς 198, 14. 
ἐναντίον, ἐκ τῶν ἐναντίων 


988, 8. 


ἔνδοξα 14, 18. 

ἐνδόσιμον 406, 34. 408, 9. 

ἐνθύμημα 19, τ. 9311 54. 
980, 22. δεικτιχὰ ἐνθυμή- 
ματα 386, 95. φαινόμενα 
ἐνϑυμήματα 514. 49. 

ἐνϑυμηματιχὸς 19,91, 14,19, 
94, 99. 

ἐνστάσεις 924, 835. 
454, 1. 

ἔξω τοῦ πράγματος 8, 16, 10, 
99. 19, 36. 419, 6. Ἢ 

ἐπαγωγὴ 268, 91. 919, 19. 
ἐξ ἐπαγωγῆς 296, 36. 

ἔπαινος ἐχ τῶν πράξεων 98 
99. 100, 98, 119, 95. ᾿ 

ἐπηρεασμὸς 114, 15. 

ἐπίγραμμα 80, 35. ἐπίγραμμα 
ὁμολογεῖν 140, 1. 

ἐπιγεγραμμένοι 158, 4. 

"Επίδαυρος 882, 12. 

ἐπιδειχτικὴ λέξις 409, 90. 

ἐπιδιήγησις 404, 14. 

ἐπιεικὲς 119, 91, 114, 1, 

ἐπιζευγνύναι 358, 30. 960,91, 

ἐπίθετα 340, 10. 946, 20. 
948, 11. διπλοῦν καὶ ἐπίθε- 
τον 8350, 80. 

ἐπίλογος 449, 11. 

ἐπιϑυμία 114, 18. 

ἐπιπόλαια, τὰ ἐπιπόλαια τῶν 
ἐνϑυμημάτων 8380, 29. 

ἐπιστήμη 49, 14, 

ἐπιτάφιος, ἐν τῷ ἐπιταφίῳ 
ὅ84, 8ο. 

'Ἐπίχαρμος 80, 11. 918, 4. 

ἐπούρωσις 406. 11. 

Ἐργόφιλος 188, 11. 

ἐριστικὴ 1260, 6. 

ἐριστιχός, τοῖς ἐριστικοῖς Ἢ 


980, 80. 
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406, 28. ἐν τοῖς ἐριστιχοῖς 
892, 4. ἐπὶ τῶν ἐριστιχῶν 
89393, 15. 
"Ερμῆς κοινὸς 816, 29, 
ἐρώτησις 458, 41. 
Εὐαγόρας, περὶ Εὐαγόρου 8300, 
4, ὡς Εὐαγόραν 200, 6. 
Εὔβουλος 156, 10. 


εὐδαιμονία 46, 9. 48, 14. 
60, 10. εὐδαιμονισμὸς 
100, 56. 


εὐγένεια 48, 80, 959, 18. 
εὐγηρία 48, 91. 54, 91. 
εὐϑενία 48, 16. 

Εὐϑυδήμου λόγος 816, 99, 

εὔνοια 119, 9, 

εὔθυνος 262, 19. 

εὐμάθεια 69, 94, 

Εὔξενος 859, 81. 

Εὐριπίδης 116, 4. 193 98, 
134, 99. 914,15. 3919, 80, 
2832, 29. 988, 18. 819. 96. 
840,25 8860, 99. 408, 98. 
Εὐριπίδου Τήλεφος 949, 98, 
πρὸς ὑγιαίνοντα 418, 99. 

εὔρυϑμον λέξιν 866, 99, 

εὐσύνϑετος λόγος 850, 86. 

εὐτεχνία 48, 20. δ0, 99. 

εὐτυχήματα δ6, 11. 

εὐτυχία 56, 41, εὐτυχίας ἤϑη 
206, 81, 

εὐφυΐα 63, 94, 

ἔχϑρα 198, 1. 


Ζήνων 180, 6. 
ζῆλος 938, 81, 


ἡδονὴ 114, 83. 
ἡδύς, ἡδέα 114, 1. 
ἠϑιχκὴ λέξις 8693, 18. 


ἦθος 18,93. 20.5. 9349. 831. 
486, 94. 

'Ηλεῖοι 414, 9, 

ἥλιχίαι 949, 36. 

'ραχλεῖδαι 384, 14. 

Ἡράκλειτος τὰ ᾿Ηραχλείτου 
8958, 14. 

Ἡρόδικος δά, 5. 813, 98. 

Ἡρόδοτος 8356, 39, 810, 83. 
499, 7. 

ἡρῶος ρυϑμὸς 8366, 98. 

"Ησίοδος 386, 16. 


ϑαρρεῖν 206, 16. 

ϑάρσος 206, 16. 

Θεαγένης 80, 84. 

Θεμιστοχλῆς 154, 1. 

Θεοδάµας 859, 81. 

Θεοδέκτης ἐν τῷ νόμῳ 804, 1. 
ἐκ τοῦ νόμου τοῦ Θεοδέκτου 
998, 6. ᾿Αλκμαίων 990, 4. 
Σωκράτης 803, 9. Αἴας 910, 
81. Ορέστης 818, 38. ἐν τοῖς 
Θεοδεχτίοις 578, 8. 

Θεόδωρος 390, 91. τὸ Θεοδώ- 
ρου 990, 87. ἡ πρότερον Θ55 
οδώρου τέχνη 819, 11. ἡ Θε- 
οδώρου φωνὴ 8388, 99. οἱ 
περὶ Θεοδώρου 388,39, οἱ 
περὶ Θεόδωρον 404, 14, 

Θετταλίσχος 298 5. 

Θήβῃσιν 29» 132. 398 8 καὶ 19, 

Θησεὺς 64. 21. 999, 96. 800, 8. 

Θρασύβουλος 818, 81. 310, 
δι. δϑί2, 24. 


Ἰαμβεῖα 866, 86. τὰ Σοφοχλέ- 
ους ἰαμβεῖα 813, 9. εἰς τὸ 
ἰαμβεῖον μετέβησαν 886, 91, 
τὸ ᾿Αναξανδρίδου ἰαμβεῖον 
992 18. τοῖς ἰαμβείοις νῦν . 
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χοῶνται 850, 4. {ἴαμβος 866, 
98. 

Ἰάσων ὁ Θετταλὸς 136, 26. 
Ἰάσων 313, 15. 

Ἴδη 890, 93. 

Ἱδριεὺς 853, 31, καὶ 80. 

Ἱέρων, ἢ “Ἱέρωνος γυνή 254, 
10. 

ἽἹμεραῖοι 368, 11. 

Ἵππαρχος ὁ τύραννος 318, {8. 

Ἱππόλοχος 109, 18. 

Ἰσϑμίων πανήγυρις 948, 29. 

"Ισμηνίας, 298, 3. 

Ἰσοκράτης 102, 20. 962, 11. 
900 2,5. 804, 132. 406, 99. 
433, 52 95. ἐν τῷ πανηγυ- 
οικῷ 566, 15. 814, 94. 884 
80. 292, 6. τὸτῆς Ἑλένης 
προοίμιον 406 931. ἐν τῷ 
συμμαχικῷ 482, δ4. 

ἱστορίαι 40, 38. 

ἱστορικὸς 42, 89. 

ἰσχὺς 48, 92. δά, 15. σωμά- 
τῶν 200, 1. 

Ἰταλιῶται 998 16, 

Ἰφικράτης 82, 28. 98, 18, 3954, 
96. 294,0. 296,90. 809, 
91. 843,19, 883,11, δ984, 
1. πρὸς Ναυσικράτην 416,10. 


Καλλίας 949, 19. 

Καλλιόπη 544 ὅδ. 

Κάλλιππος 134, 19: ἢ Καλλίπ- 
που τέχνη 5095, 18, 808, δ. 

Καλλισϑένης 188, 19. 

Καλλίστρατος Τὸ, 90. 146, 35, 
454. 11. | 

κάλλος 4892, δ4,1. 60,14, 

καλὸν 90, 94. 99, 91. 

Καρκῖνος, ἐν τῇ Καρκίνου Μη- 


δείᾳ 519, 11. Ἰοκάστη ἡ 
Καρκίνου 498, 18, 

Καρπάθιος 396, 19. 

Καρχηδόνιοι 159, 99, 

κατεστραμμένη λέξις 810, 80, 

Καύνιος ἔρως 598, 8. 

Κηφισόδοτος 8δά, 9. 882, 6, 
982,34, δδά, 99, 

Κίμων, οἱ ἀπὸ Κίμωνος 35380: 

Κλεοφῶν 154, 53, 862, 11. 

κλέπτεται ὁ ἀκροατὴς 964, 6. 
οὐ χέχλεπται 945, 90. 

κοινός, τὰ χοινὰ 14, 39, 

κόλαξ 199, 98. 

κόλασις 119, 19.. 

Κόνων 800, 5. 8192, 28. 

Κόραξ 39393, 18. 

Κορίνθιοι 64, 11, 

Κρατύλος 496, 1. 

κρίσις 8, 19. 10. 4. 

Κριτίας 4320, 99. 

Κροῖσος 356, 39. 

κυβεῖαι 120, 9. 

Κυδίας 216, 832. 

κύκλος Φαῦλλου 4904, 15. τὰ 
κύχλῳ 100, 80, 

Κύκνος 380, 16. 

κύρια 84, 96. τὰ κύρια ὀνό. 
ματα 8338, 6. 840, 81. 

Κύων 8832, 95. 

κῶλον ὃτο, 18. 

κωμφδοποιοὶ 214, 10. 


Λακεδαιμόνιοι 60, 10. 298, 19. 

Λακεδαίμων 96, 99. 

Λακωνικὰ ἀποφϑέγματα 216, 
δά. 

Λαμψακηνοὶ 998, 16. 

λεκτικὴ ἁρμονία 866, 58. 

λέξις, τῇ λέξει διαϑέσϑαι 83893, 
11. τὸ περὶ τὰν λέξιν 384. 
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84. 984, 8. ποιητικὴ λέ- 
ξις 966, 296 λέξεως ἀρετὴ 
9896, 1, 

Λεπτίνης 880, δ. 

Λευχοϑέα 819, 7. 

Λεωδάμας 15, 19. 810, 96. 

Λικύμνιος 898, 14, ἐν τῇ τέ- 
χνῃ 344, 6. 406, 16. 

λογισμὸς 110, 7. 

λογογράφοι 864, 35. 

λόγος, λόγου ἄξιος 916, 99, τὸν 
ἥττω λόγον χρείττω ποιεῖν 
894, 24 ἐν λόγῳ 548, 189. 
Λιβυκοὶ λόγοι 268, 92. 

1λοκροὶ 976, 1. 

Λυχεῖον 990, 99, 

Λυχολέων 984, 6. 

Λυχούργου νόμοι 998, 18. 

Λυκόφρων 946, 35. 848, Τ. 
916, 18, 

λύσις, περὶ λύσεως 884, 90. 

λυτικά, τὰ 8380, 934, 


μαϑηματικοὶ λόγοι 494, 90. 

μαχαρισμὸς 100, 684. 

Μαντίας ὃ ρήτωρ 9398, 9. 

μάρτυρες 154, 97. 

μεγαλοπρέπεια 60, 18. 90, 9, 
92, 19. 

μεγαλοψυχία 60,18, 90,9, 
90, 11. 

μέγεϑος 838, 99. 48, 92. 64, 
18. 966, 9. 

μεῦοδικὸς 94, 91. 

μέϑοδος 12, 99. 19, 4. 

μειοῦν 900, 16. 

Μελανιππίδης 813, 96. 

Μελάνωπος 146, 94. 

Μελέαγρος τοῦ ᾿Αντιφῶντος 
182, 16, 806, 99, 


Μέλητος 408, 8. 

Μεσσηνιακὸς λόγος 388, 11. 

μεταφορὰ 940, 35. αἱ κατ’ 
ἀναλογίαν μεταφοραὶ 380,8, 

Μήδεια ἢ Καρκίνου 819, 13, 

μικρότης 838, 33, 966, 9. 

μικροπρέπεια 99, 30. μικρο- 
ψυχία 99, 90. 

Μιλτιάδης, τὸ Μιλτιάδου ψή- 
φισµα 882, 11. 

μιμήματα 386, 91. 

Μιξιδημίδης 800, 99. 

μνήμη 59, 86, 69, 94. 

μνημονευτὰ 116, 1, 

Μοιροκλῆς 383, 16. 

μοναρχία 86, 81. 

μονόχωλος περίοδος 819, 11. 

μουσεῖον 948, 96. 

Μυσία 8343, 99. 


- Μυσῶν λεία 139, 94. 


Μυτιληναῖοι 106, 14. 


νεμεσᾶν 9398, Ὁ, 

νέου ἤϑη 949, 4, 

Νικάνωρ 990, 10. 

Νικήρατος 994, 7. 

Νίκων 390, 81. 

νοµοθεσία 10,1. 49,93, 14.90 

νομοθέτης 10.50. 10,4, 19.14, 

νόμος 10, 99. 199 44 91, 
90, 10, 11, 18, 15. ἴδιος, 
κοινὸς 104, 8. 186. 3. 150, 
24. 158, Ἰ. 


ξενικός, τὸ ξενικὸν 840, 86 
ξενιχὴ λέξις 848, 15. ξένος 
184, 8. 

Ξενοφάνης 164, 95. 164, 38, 
904, Ἰ. δ19, Τ. 

Ῥέρξης 368, 9. 848, 8. 
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ὄγκος λέξεως 358, 21. 

"Ὀδύσσεια 850, 12. 

Ὀδυσσεὺς 806, 83. 

ὅζοι 406, 19. 

οἰκεῖος, οἰκεῖα ὀνόματα 840, 
383. οἰκεία συνθήκη 158,6. 

Οἰνεὺς 399, 96. ὁ ἐν τῷ Οἰνεῖ 
πρόλογος 454, 16. 

οἶνοι, οἷ μεμιγμένοι 988, 21, 

ὀλιγαρχία 86, 88. 

δλιγοφιλία 284, 10. 

ὀλιγωρία 114, 11. 

᾿Ολυμπίασιν 800, 936. 

"Ὀλυμπιονίκης 80, 235. 98, 18. 

Ὀλυνθιαχὸς πόλεμος 882, Ἱ. 

Ὅμηρος 689, 56. 64,6. 64, 
939, 890.14. 116, δ, Ἱ. 
118,13. 118, 30. 194, 16. 
154, 81. 114,60. 116, 584: 
190, 94 81, 93354 28. 
14, 16. 998, 13. ὅΤθ6, 81. 
8386, 81. 996, (95. 400, 9. 
400, 18. 414,91. 430, 14. 
496,4. 490, 9. 

ὅμοιον, ἀπὸ τῶν ὁμοίων τὰ ὅ- 
µοια γίγνεοϑαι πέφυχεν 
44, δ. 

ὁμοιοτέλευτον 8918, 9. 

ὄμματα, πρὸ ὀμμάτων ποιεῖν 
996, 85. 8544, 13. 980, δά. 
384,5. 3860, 24. 

ὁμωνυμίαι 814, 12. 340, δ8. 
999, 12. 

ὄνειδος 104, 31. 142, 95. 

δργὴ 8,11. 114, 81. 

ὄρεξις, λογιστική, 
108, 9. 

ὁρισμός, ἐξ ὁρισμοῦ 296, 16. 

ὄῤκος 165, 13 

ὄχλος, ἐν τοῖς ὄχλοις 282, 99. 


ἄλογος 


παγχρατιαστιχὸς δά, 36. 
πάϑη 30, 14, 112, 90, παθῶν 
90,19. 90,394. 1193, 15. 
παϑημάτων 288, 825. ἐκ 
τῶν παϑητικῶν 490, 86. 
παϑητιχὴ λέξις 269, 19. 
παιὰν 868, 3. 
Παλαμήδης 400, 91. 
Πάμφιλος, ἡ Παμφίλου τέχνη 
808, δ. 
παραβολὴ 268, 81. 
παραγραφῇ διὰ τὴν παραγρα: 
φὴν ὃτυ, 94. 
παράδειγµα 39, δ. παραδεί- 
γµατα 104,30. 9368, 99. 
παραδιηγεῖσθαι 429, 8. 
παραλογίζεται, ὁ ἀχροατὴς 
918,8. ἢ ψυχὴ 562, 93. 
πάραλος 8383, 14. 
παραλογισμὸς 396, 36. 400, 8. 
παραλογιστικὸν 96, 4. τόπος 
παραλογιστικὸς 816, 85. 
παραποιεῖν, τὰ παραπεποιημέ- 
να 390, 80. 
Πάριοι 298, 13. 
πάρισον 918, 3. 
παρίσωσις 810, 24. 994, 85, 
παροιμίαι 124, 15. 182, 58, 
δ. 164,4. 203, 95. 919, 
95. 918,30. ὅ94, 1ϊ. 
παρομοίωσις 816, 25. 
παρρησιαστιχὸς 302, 90. . 
Πειϑόλαος 816. 11, 883, 13. 
Πειραιεὺς 916, 80. 
Πείσανδρος 440, 21. 
πένταϑλος 64, 96. 
Πεπαρηϑία, ἐκ τῆς Πεπαρη- 
ϑίας 996, 36. 
Περίανδρος ὁ Κορίνθιος 164, 
δ4.. 
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περιέχειν, περιέχοντα ὀνόματα 
356, 81. 

Περικλῆς 82, 893. 
389.15. 438,93. ἡ Περι- 
κλέους εἰχὼν 854, 1, οἱ ἀ- 
πὸ Περικλέους 23532, 81. 

περίοδος 810, 839. 

πεττεῖαι 190, 2. 

' Πηνελόπη 434, 14. 

Πίνδαρος 14, 99. 

πίστις 8, 14. ἔντεχνοι πίστεις 
19, 20, 18, 49. ἄτεχνοι 
πίστεις 150.21, 404, 38. 
438, οἱ. 


πιστώματα 166, 18. 

Πιττακὸς 344,11. 820, 18. 

πεπλασμένως 8388, 19. 

Πλάτων]δ6, 11. 8300, 58. ἐν 
τῇ πολιτείᾳ 909, δὸ. ἐν τῷ 
Φαίδρῳ 866, οἱ. 

πλοῦτος 48, 20. 60, 18. ἤθη 
πλούτου 2509, 83, 

ποίημα 850, δ1. 

ποίησις 844,34. ἐν ποιήσει 8348, 
19. ποιήσεως καὶ λόγου λέ- 
εις 336, 98. 

ποιητικὴ 122, Ἱ. περὶ τὴν 

ποιητιχὴν 8982, 22. 888, 4. 

ποιητικῶς, ἄγαν ποιητικῶς 850, 
10. πάντως ποιητικὸν 850 1. 


880, 32. 


ποιητής, τῶν ἀρχαίων ποιητῶν 
810, 80, 

πόλεμος καὶ εἰρήνη 49, 99, 84, 

πολιτεῖαι 44, 292, 86, 99, 

πολιτικὴ 20, 39. ἢ περὶ τὰ ἤ. 
ϑη πολιτική 49, 11. πολι- 
τικὴ ἐπισιήμη 49, 18, πο: 
λιτικῷ συλλογισμῷ 9383, δ. 
κατὰ τοὺς πολιτικοὺς ἀγῶ- 


νας 964, 81. 
Πολύευκτος 982 99. 
Πολυκράτης 818 86, 88, 16. 
πολυτεχνία 48, 931, δ0, 1. 
πολυφιλία 48. 90. δ6, 86. 
πορισταὶ 849, 95, 
πόροι 44, 38 
ποσαχῶς, ἐκ τοῦ ποσαχῶς 296, 
81. 
Ποτιδαιάτας 984, 30. 
πρᾶγμα 43, 16. 
πραότης 90, 9. 184, 6. 
πραγματεία 19, 35, περὶ τὰ 
ἤϑη πραγματεία 20. 97. πε- 
οἱ τὴν ρητορικὴν 988, 1. 


- Πράτυς 894, 9. 


πραὔνεσϑαι 184, 5. 
πρέπον 869, 19. 
προαίρεσις 88, 15. κατὰ τὴν 
προαίρεσιν 16, 90. 18, 35. 
ὡς ἀπὸ προαιρέσεως 494, 35. 
προαύλιον 406, 90. 
προδιήγησις 404, 14. 
Πρόδικος 819, 93, ᾿ 
πρόϑεσις 404, 88. 
προχολάζειν τῷ λόγῳ 188, 19. 
προοίμιον 19, 1], 406, 19. 
προσεχτικὸν ποιεῖν 410, 41. 
προσεπιπλήττειν 864, 8. 
προσχύνησις 52, 838. 
πρόσοδοι τῆς πόλεως 49,35, 
προτάσεις ρητοριχαὶ 88, 8. 
Πρωταγόρας 824, 26. 856, Ί. 
πτῶσις, ἐχ τῶν ὁμοίων πτώ» 
σεων 990, 91. πτῶσις ταῦ- 
τοῦ ὅτ6, 94. 


412, 16. 


- Πυθαγόρας 298, 11. 


πυχτικὸς 64, 25. 
Πῶλος 819, 94, 


Ῥαδάμανθυς 8398, 96. 
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ραψῳδία 8993, 19. 5896, 28. 

ρητορικὴ καὶ διαλεχτικὴ 8, 1. 
16, 81. 90. 36. 40, 10, 18, 
82. 14.33 54.91. ρητο: 
ρικὴ καὶ ἐριστικὴ 894, 38. 
τὰ ρητορικὰ 148, 8, ἐν τοῖς 
ρητορικοῖς 3323, 9. 

ρήτωρ 18, 35. οἱ ᾿Αττικοὶ ϱρή- 
τορες 996, 1. οἱ ᾿Αϑήνησι 
ρήτορες 459, 81. οἱ χατὰ τὴν 
ὑπόκρισιν ρήτορες 8386, 11. 

ρυϑμοὶ 834, 38 866, 33. 


Σαλαμὶς 164, 81. 
384, 89. 

Σάμιοι 910, 88. 964, 1. 

Σάμος 916, 832. 9210, 94. 

Σαπφὼ 94, 8. 998, 14. 800 81, 

σημεῖον 38, 1. τὸ ἐχ σημείου 
818, 10͵ 

Σηστὸς 983, 14. 

Σιγιεῖς 1δ4, 39, 

Σιμωνίδης 64, 18. 98. 90. 
346, 95, τὸ Σιμωνίδου 3548. 

σκεύη καὶ ἄρρενα 8δ8, 8. 

σκιαγραφία 400, 11. 

Σκίρων 848, 8. 

σκληρὰ ὀνόματα 864, 6. 

σολοικίζειν 858, 19. 

Σόλων 164, 04. Σόλωνος νό- 
μοι 298, 18. 

σοφία 90, 8. 124, 91. 

σοφιστὴς 840, 98. 

σοφιστικὴ 16, 19. 


σοφιστικὸς λόγος 43 12. 944,89. 


9893, 14. 


Σοφοκλῆς 8192, 20. 408, 94, 
424 399, ὑπὲρ Εὐκτήμονος 
148, 85. τὰ Σοφοκλέους 


ἰαμβεῖα 812,9. Σοφοχλέ- 
ους ᾽Αντιγόνη 198, 9. 150, 
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85. ὁ Αἴμων ὁ Σοφοκλέους 
4398, 90. «4956. 88. 

Σπεύσιππος 8989, 29. 

στάσιμος, τὰ στάσιμα γένη 
959, 99, | 

Στησίχορος 5990, 35. Στησι- 

- χόρου λόγος 968, 9. 916,85, 

Στίλβων 9398, 4, ΜΙ 

στοιχεῖον 2686, 20. στοιχεῖον 
ἐνθυμήματος 380, 11. 

Στράβαξ 804, 9. 

συχοφαντία 823, 16. 

συλλογισμὸς 14, 8, 16, 18. 
9931. 999. 3925, 454. 

συμβολὴ 44, 16. 

συμπεροσματιχός, 
σματικῶς 814, ὃ. 

συνθήκη 44, 16. 158, 94. 

Συραχόσιοι 314. 16. 

συστρέφειν,τὸ συνεστραμμένον 
314, 5. 440 19. 

σφαιρίσεις 190, 2. 

σχετλιασμὸς ο76, 8. 

Σωκράτης 98, 8. 996, 936. 
500, 93. ἐν τῷ ἐπιταφίῳ 414, 
81, 438 8. οἱ ἀπὸ Σωκρά- 
τους 2352, 81. ἐκ τοῦ Σω- 
κράτους 300, 9. τὰ Σώκρα- 
τικὰ 968, δ. οἱ Σωκρατικοὶ 
λόγοι 434 21. 

σωφροσύνης, 60,13. 90, 1. 
90, 14. 


συμπερα- 


τέχµαρ--πέρας 28, 9. 
τεχμήριον 938, 4. 
Τενέδιοι 154, 39. 
Τένεδος 918, 90. 
Τεῦχρος 394, 6. 418,1. 
Τευμησσὸς 860, 4. 
τέχνη 8, 13. 
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τεχνιχώτατος 418, Π. 

τεχνολογεῖν 19, 16. 19, 26. 
90, 11, 11. 

Τήλεφος 943, 28. 

τιμὴ 48, 23, 53, 99. μέρη τι- 
μῆς 69, 836. 92, 85. 

τιμωρία 119, 12. 

τόνος 954, 96. 

τοπικὰ 14, 90. 984,4. 996, 
99. 834,85. 8380, 81, ἐκ 
τῶν τοπικῶν 29, 18. 

τοπιχὸς τρόπος 380, 90, 

τόπος 99, 19. 286, 21. 

τραγικοί, οἱ τραγιχοὶ 408, 99. 
ἄριστα τῶν τραγικῶν 858, 
16. ἢ τραγικὴ 982, 19. 

τροχαῖος 868, 86. 

τροφή, περὶ τροφῆς (εἰσαγόμε: 
να καὶ ἐξαγόμενα) 49, 29. 
44, 18. 

τύχη 56,41. δ6, 3, Ἰ. 
τύχης ἀγαϑὰ 56, 6. 
πὸ τύχης 110, 99. 


ἀπὸ 
τὰ ἆ- 


ὕβρις 176, 24. 

ὑγιεία 48, 93. 59, 8. ΘΟ, 14. 

ὑδρία, τὴν ὑδρίαν ἐπὶ ϑύραις 
64, 10. 

ὑπερβολαὶ 396. 95. 

ὑπόϑεσις, πρὸς ὑπόϑεσιν λέ- 
γειν 2560, 14, 

ὑποθῆκαι 100, δ. 

ὑποχορίζεσϑαι, 
946, 28. 

ὑπόκρισις, τὰ περὶ τὴν ὑπό- 
κρισιν 832, 19. 

ὑποκριταὶ δδ4, 50. 888, 11, 

ὑποκριτικὴ (ἡ) 954, 19. 836, 
93. τὸ ὑποκριτικὸν εἶναι 


ὑποκορισμὸς 
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956, 15. ἡ ὑποκριτιχωτάτη 
λέξις 538, 9. 


Φάλαρις 268, 10. 

φαντασία 116, 28, 90. ἡ τῶν 
ἐνυπνίων 174. 10. μετὰ 
φαντασίας 206. 18. 

Φάῦλλος 434, 15. 

φϑόνος 10, 26. 284, 99. 

φιάλη "Αρεως 9984, 1. 

φιδίτια 389, 96. 

Φιλάμμων 8394, 14. 596, ΩΤ. 

Φιλήμων ὁ ὑποκριτῆς 888, 35. 

φιλεῖν 190, 11. 190, 81. 

φιλία 60, 19. 113,19. 190, 
δι. φιλίας εἴδη 196, 85. 

Φίλιππος 294, 59. 

Φιλοκράτης 188, 8. 

Φιλοκτήτης δεδειγμένος 894,1. 

Φιλομήλα 9569, 11. 

φίλος 62, 20. 

φιλοσοφία, ἐκ φιλοσοφίας ρά: 
διον 2310, δ. 

φόβος 200, 21. 

Φφορτικότης 280, 2. 

φρόνησις 90,8. 112, 21. 
119, 9. | 

φυλακὴ τῆς χώρας 439, 29. 
44, 1. 

φύσις, τὰ φύσει 110, 85. κατὰ 
φύσιν ἱέναι 114, 4. 


Φωκεῖς 294, 3. 

Χαβρίας 132, 93. ὑπὲρ Χα. 
βοίου 988, 6. 

Χαιρήμων 819, 99. 898, 18, Ἢ 

Χάρης 156, 10. 9893, Ἰ, 
489, 88. τὰ Χάρητι πεπρα- 
γμένα 884, 3. 


458 ΕΥΡΚΤΗΡΙΟΝ 


Χάρων ὁ τέχτων 456, 81, χοηστοφιλία 48 90. 


Χάρις 218, 11. | χοηστοήϑης 280, 11. 
Χείλων 218, 16. τὸ χειλώνειον 


244, 4, ψευδομαρτυριῶν ἁλίσχεται 
Χῖοι 998, 18. 148, 19. 


χλευαστὸς 1-60, 29, 914, 9, 840, 98. 


χλευάζειν 180, 88. , ψιλός, ψιλοῖς λόγοις 888, 14. 
Χοιρίλος 408, 4, | ψυχρός, τὰ ψυχρὰ 546, 84. 
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